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गण श्री धर्मा-पअरणीत हितीय 


श्रीसूकू तर 


[प्र श्रुत्-स्कन्ध ] 
छाया-अन्ययाथ्थ-भावार्थ एव अस _ ती६ वी व्याद्या समन्वित्त 


बाद और व्याज्या 


पंडि रत्न ॥ हे चन्द्र जी मैंफेन 


प्रेरक 
नवयुग धार पंडित श्री पद्म चन्द्‌ जी रा 
६ * री जी! 
सपावक्त 


अमर सुनिजो (प्रधान सम्पा ) 


अकाशक 


त्म-ज्ञान पीठ-मान | 


जेनधर्म दिवाकर आगम-रहस्यवेत्ता स्व० आचार्यस आर आत्माराम जी महाराज 
की जन्म शताब्दी [विं० स० २०३६] के. ६प में प्रकाशित 


थी सूत्र आग सृत्र 


& अनुवादक एव व्याख्याकार 
पडितरत्न श्री हेमचन्द्रजी महाराज 


सपादक 
प्रवचनभूषण श्री अमरमुनि जी महाराज 


क प्रकाशक 
आत्म-ज्ञानपीठ- 
« जेन-धघ 
मानसा मण्डी (पजाब) 
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सूल्य सात्र ५०) पचास रुपया 


प७८ सुत्रक्ृताग सृत्र 


या विपय एव स्त्री के वशीभूत होकर कदापि उत्तम अनुष्ठान नहीं करते, वे इस 
कीचड मे फंसकर आकाशलोक या पृथ्वीलोक से वार-वार जन्म-मरण करते हैं, 
अथवा वे वेपमात्र से प्रव्रज्याधारी है किन्तु विरति से रहित होने से राग-हं पयुक्त 
होकर उभयप्रष्ट होकर बार-वार जन्म-मरण करते रहते है । 
कई लोग यह सोचते हे कर्म कर्म से समाप्त होते है, परन्तु तीर्थकरो का 
यह सिद्धान्त हे कि अज्ञानी जीव ही ऐसा सोचते हैं। पापकर्मो मे वे गहरे लिप्त 
होते है, इस कारण अपने पूर्व-पापों को क्षीण नही कर _, नये पापकर्म और 
वाघते रहते है। जो धीर और आरम्भ-परिग्रह से विरक्त होते है, वे ही अपने 
आखवो को रोककर पाप- " य करते हे। जसे उत्तम वैद्य चिकित्सा के द्वारा 
रोग निवारण करता है, वैसे ही वीरपुरुष आज्वों को रोककर गशत शैलेशी 
अवस्था मे कर्मो का करते है । प्रज्ोन्चत पुरुष परिग्रह का सर्वथा त्याग कर 
लोभ का उल्लघन कर जाते है, भअथवा लोग और भय से वे परे हो जाते हैं । अथवा 
वे लोभ से परे होने के कारण सतोपी है, और ऐसे परम-सत्तोपी पुरुष आत्मतृप्त, 
आत्मरत, आत्मतुष्ठ हो जाते है, वे पापकर्म स्वप्न मे भी नही करते। ऐसे पुरुष 
या तो बीतराग है, या यद्च्छालाम सतुष्ट है । 
जो पुरुष लोभातीत हो जाते है, वे बीततराग होते हैं । वे पचास्तिकायात्मक 
इस प्राणीलोक के अतीत, अनाग्रत तथा वर्तमान के समस्त दु खो या वृत्तान्तों को 
जानते हैं। वे विभगज्ञानी की तरह विपरीत रूप से नही, किन्तु जिसका जंसा सुख- 
दुख आदि है, उसे वे वैसा ही देखते हैं। शास्त्रकार कहते है--'णेतारो अन्नेस्ति 
मणलनणेया । अर्थात्‌--वे केवलज्ञानी या चतुर्दशपूर्वंधर परोक्षश्ञानी ससारसागर 
को पार करना चाहते हुए दूसरे भव्यजीवो को मोक्ष मे पहुँचा देते हैं, अथवा वे 
उनके भाग॑द्शक बनते है, सदुपदेश देते हैं, परन्तु उनका कोई मार्गदर्शक (नेता) नहीं 
होता, वे स्वयबुद्ध होते हैं। इसलिए उन्हे किसी दूसरे पुरुष से तत्त्वज्ञान प्राप्त 
करने की अपेक्षा नही रहती । अथवा हित-आप्ति और अहित-त्याग के विषय मे 
! कोई नेता नही होता । वे स्वयबुद्ध, तीर्थकर, गणघर आदि ससार अथवा 
ससार के कारणरूप कर्मों का अन्त करते हैं । हु 
ऐसे स्वयबुद्ध महान्‌ पुरुष पापकर्म से विरक्त तथा ज्ञेय पदार्थों को जानने 
वाले वे प्रत्यक्षदर्शी या परोक्षदर्शी पुरुष प्राणिहिसा की आशका से न तो स्वय 
पाप करते हैं और न दूसरो से कराते है। वे प्राणातिपात आदि १८ ही पराप- 
स्थानों से सदा विरक्त-विरत होकर सयम पालन मे प्रयत्नशील रहते है। वे धीर 
पुरुष हैय-ज्ञे य-उपादेय को भली-भाँति जानकर लिशक मार्ग, जो जिनवरकथित हैं, 


उसे अपनाकर कर्म-विदारण करते हैं। वे ही वीर हैं, धीर हैं। परीषह-उपसर्ग 
को सहने मे धी-वीर हैं। इसीलिए शास्त्रकार अन्त में एकान्त ज्ञानवाद एवं एकान्त 


! गे 


जनधर्म[दिवाकर स्व० आचार्य सम्राट श्री आत्मारामजी महाराज ने जिन- 
वाणी की अपूर्व प्रभावना की थी। अद्धं मागधी भाषागत ज॑नशास्त्रो का हिन्दी 
अनुवाद और विस्तृत दीकाएँ लिखकर उन्होंने आगमो का अमृत जन-जन के लिए 
सुलभ वनाने का ऐतिहासिक कार्य सम्पन्न किया था। उन्ही की प्रेरणा व मार्गदर्शन 
से स्थानकवासी श्रमण परम्परा के अनेक विद्वान्‌ मुनियो ने आगमो का सरल-सुबोध 
हिन्दी भाषा में सपादन-प्रकाशन कर श्रृतज्ञान-दान का महान्‌ कार्य किया है । इसी 
परम्परा मे सस्कृत-प्राकंत भाषा के मर्मश पडितप्रवर श्री हेमचन्द्रजी महाराज ने 
श्री सृत्रकृताभ सूत्र का अनुवाद एवं विद्वलापूर्ण विवेचन प्रस्तुत किया है। इसका 
सम्पादन, पडितश्री जी के सुयोग्य शिष्य नवयुग सुधारक भडारी श्री पदमचन्द जी 
महाराज के विद्वान शिष्प प्रवचनभूषण श्री अमरमुत्रि जी महाराज ने किया है । 


भडारी श्री पदमचन्दजी महाराज जिनधर्म की प्रभाववा मे सदा अग्नणी 
रहे हैं। स्थान-स्थान पर चिकित्सालय, विधालय, वाचनालय, पुस्तकालय तथा अस- 
हाय सहायता केन्द्र आदि की स्थापना मे प्रबल प्रेरणा देकर आप मानव जात्ति की 
भद्दान सेवा कर रहे हैं, साथ ही भगवान महावीर के उच्च सिद्धान्तो का सक्रिय सजीव 
भसार कर रहे हैं। आपश्री के सद्प्रयत्नो से सम्पूर्ण मानवता घन्य हो रही है। 
पजाब विश्वविद्यालय मे जैनविद्या की चेयर स्थापना मे भी आपश्री का मार्गदर्शन व 


सहयोग प्रमुख रहा है। पजाब के गाँव-गाँव मे सच्चरित्र व सदज्ञान की ज्योति 
जलाने की आपकी भावना सफल हो रही है। 


भस्तुत सूत्र श्रीसृचकृताग का सपादन व प्रकाशन भी आपकश्वी की प्रखर 
भेरणा का ही सुफल है। आापश्री की प्रेरणा से सपादन भो शीघ्रसम्पन्न हुआ और 
मुद्रण एवं प्रकाशन भी । हम आपके सदा आमारी रहेगे । 


प्रवचनभूषण श्री अमरमुनि जी तटरुूथ विचारक व लेखक मुति श्री तेमीचन्द्र 
जी महाराज का भी अथक श्रम इस पुण्य कार्य मे लगा है। वास्तव मे सपादक हृय 
की निष्ठा का ही यह सुपरिणाम है । सस्था आपकी सदा कृतज्ञ रहेगी । 


(६ ८५ ) 


प्रकाशन मे सहयोग देने वाले दानी सज्जनों ने शास्त्र-सेवा के पुण्यकाय॑ मे 
दिल खोलकर सहयोग दिया है। हम उनको सस्था की तरफ से हादिक धन्यवाद 
देते हैं। साथ ही सुप्रसिद्ध साहित्यसेवी श्रीचन्दजी सुरानौं ने इस गभीर आगम 
ग्रन्थ का सुन्दर व शुद्ध मुद्रण आदि कार्य सम्पन्नकर हमे उत्साहित किया है, हम उनके 
सहयोग को भी सदा स्मरण रखेंगे । 

आशा है हमारी सस्था का यह प्रथम पुष्प पाठकों के लिए उपयोगी व उप- 
कारी सिद्ध होगा। 


मत्नी--- 
हाकसचन्द 
आत्म ज्ञान पीठ, मानसामडी 


२ न्यवय।! 


भगवद्वाणी का अमृत जत-जन को सुलभ हो सके, इसलिए द्यास्त्र 
का हिन्दी अनुवाद प्रकाशित करने की प्रबल प्रेरणा नवभुग सुधारक भडारी 
श्री पदमचन्द जी महाराज की वाणी से मिली । उनके सुयोग्य शिष्य, प्रवचन 
भूषण श्री अमरमुनिजी के प्रवचनों से उत्साह दुगुना बंढा | हमारे पुण्य- 
दाली गुरुमक्त सज्जनो ने उदारतापूर्वक भर्थ सहयोग दिया, और यह कार्य 
सुन्दरतापृरवंक सम्पन्न हुआ । 


यहाँ उन भाग्यशाली दाताओ की शुभ नामावल्ली आदर और आभार 
पूर्वक प्रकाशित की जाती है-- 


१ श्री दीवानचन्द विनोदकुमार जैन, गीदडबाहा मण्डी 

२ श्री धनपतराय विनीदकुमार जेन, श्री गगानगर 

३ श्री अनन्तराम मलेरीराम जी, सफीदो मण्डी 

४ श्री मुकेशकुमार, अशोककुमार जैन, 

सुपुत्र--श्री कृष्णलाल जी, पदमपुर (राजस्थान) 

५ लाला कबूलचन्द जगमन्दर लाल जेन, पदमपुर (राजस्थान) 

६ बाबू शहजादाराम जी एडवोकेट, गीदडबाहा मण्डी 

७ श्री पृथ्वीराज अभ्यकुमार जैन, पदमपुर (राजस्थान) 

८ श्री जयकुमार सिंह जी जैन, लुधियाना 

६ श्रीमती सुभापरानी जैन, घम्मपत्नी डा० केवलक्ृष्ण जैन, लुधियाना 
१९० श्री सन्‍्तलाल जी जैन, आर० एन० ओसवाल, लुधियाना 
११ श्री सुरेशचन्द जैन, चण्डीगढ 

१२ गुप्तदान 

१३ श्रीमती प्रभाईदेवी जैन, 2|0 श्री मानसिह विमलप्रसाद जैन, दिल्ली 
१४ श्री रामस्वरूप जी, सफीदो 


( १० ) 


१५ श्री बाबूराम सीताराम जैन, गीदडबाहा मण्डी 
१६ श्री फक्रीरचन्द जो जैन, कृपा नगर, अम्बाला 

१७ श्री नगीनचन्द जैन, श्री गगानगर 

१८ श्री मिलखीराम जी जेन, मानसा 

१६ श्री आत्माराम जैन एडवोकेट, हनुमानगढ टाऊन 
२० लाला पन्नालाल जैन, सितार गज 

२१ श्री रमेशचन्द जैन, मौड मण्डी 


आभार- न 


भगवान श्री महावीर के अमृल्य उपदेश आज जिस झूप में उपलब्ध है, उसे 
आगम' कहा जाता है। आगम कोई एक ग्रन्थ विशेष नही है, किन्तु जिनवाणी के 
सकलित स्थिर सम्रह को ही 'भागम' सन्ञा दी गई है। उसमे मुख्य रूप से महावीर की 
वाणी तथा अन्य स्थविर-गणधर आदि के उपदेश सकलित होते है । श्वेताम्बर स्थानक 
वासी जैन मान्यतानुसार वर्तमान में बत्तीस आगम प्रमाणस्वरूप माने गये है । उनमे 
सर्वप्रमुख है ग्यारह अग आगम । अगर आग्रमो से आचारागर सूत्र प्रथम आगम है! 
प्रस्तुत सूचकृताग सूत्र द्वितीय जग आगम है। आचाराग भे आचारघर्म का अनेक 
हृष्टियो से वर्णन हुआ है | सूचकृताग में दार्शनिक विवेचल अधिक है इसलिए इसे 
दर्शनशास्त्र का प्रमुख आगम कहा जाता है | 
स्थानकवासी परम्परा भे आग्रम प्रकाशन का कार्य पिछली एक शताब्दी से 
हो रहा है। अनेक विह्यात मुनि और आचारयों ने अपनी विशिष्ट प्रतिभा के वल पर 
गभीर आमम वचनो का अनुवाद व विवेचन कर उसे सर्वंजन सुबोध भाषा मे रखने 
का प्रयत्व किया है। आचार्यो की इस पुनीत नाम गणना मे पृज्य आचायें श्री 
अमोलक ऋषिजी महाराज, पृज्य आचार्य श्री जवाहरलाल जी महाराज तथा जैन 
धर्म दिवाकर पृज्य आचार्य श्री आत््माराम जी भहाराज के शुभ नाम स्वर्णाक्षरों भे 
लिखने योग्य है । 
मेरे परदादागुर आचायें श्री जात्माराम जी महाराज जैन आगमो के महान 
मर्मेज्, सरल व्याख्याकार और सुयोग्य सपादक थे। अपनी प्रकृष्ट प्रतिभा के बल पर 
उन्होंने अनेकानेक आगमो पर हिन्दी भाषा मे विस्तृत टीकाएँ लिखी और अनेक 
दुर्लभ ग्रन्थों का सुन्दर सम्पादन किया। उनके असीम प्रयत्नो का ही यह सुफल है 
कि आज स्थानकवासी जेन श्रमणो मे अनेक श्रमण प्राकृत-सस्कृत के अधिकारी 
विद्वान तथा आगमो के गभीर ज्ञाता है और सुलेखक, सपादक एवं ओजस्वी वक्ता 
बनकर श्रमण वर्ग की गौरव गरिमा में चार चाँद लगा रहे हैं। 
पढितरत्न प्राकृत भाषा के मर्मज्ञ श्री हेमचन्द्र जी महाराज स्व० आचार्य 
प्रवर के सुयोग्य शिष्य रत्न है और जाप मेरे दादागुरु हैं। आपश्री की प्रेरणा व मार्ग- 
दर्शन से मैंने दो अक्षरों का बोध प्राप्त किया | आपश्री द्वारा किये गये अनुवाद एव 
व्याय्या को मैंने अपनी शैली में ढालने का प्रयत्न किया है । 
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मेरे जीवन विकास और यत्किचित साहित्यसेवा का जो कुछ भी श्रेय है, वह 
मेरे गुरुदेव नवयुग सुघारक, सेवा और सरलता के मूर्तिमत भडारी श्री पदमचन्द्रजी 
महाराज को है। मैं जो कुछ कर पाया हूँ यह स्व० गुरुदेव का आशीर्वाद और पृज्य 
गुरुदेव भडारी जी महाराज के मार्गदर्शन तथा सतत सहयोग का ही सुफल है । 

परममनीपी राष्ट्रतत कवि श्री ममर मुनि जी महाराज के योग्य मार्गदशेन 
और स्नेह-पूरित प्रेरणाओ को भी मै भुला नही 7। कविश्वरी की बलवती प्रेरणा 
और समयोपयोगी सुझावों ने मुझे कुछ करने योग्य वनाया है । 

मुनिश्री नेमीचन्द्रजी महाराज ने भी मेरे इस भगीरथ कार्य को भाषा- 
शेली आदि विविघ दृष्टियो से सुन्दर और उपयोगी स्वरूप प्रदान किया है। 
सुचिन्तक विद्वद्रत्न श्री विजय मुनि शास्त्री ने इस सूत्र रत्न पर विशेष प्रस्तावना 
लिखी है । और ज॑न समाज के प्रसिद्ध साहित्यकार श्रीचन्द जी सुराना 'सरस' ने इसे 
शुद्ध मुद्रण आदि की दृष्टि से निखारा है। 

पूज्य गुरुदेवश्री की प्रेरणा से अनेक जिन-प्रवचन-श्रद्धालुओ ने प्रकाशन 
मे हाथ है! 

इस प्रकार मेरा यह एक सपादन-अ्रयत्न ग्रुरुजनो के आशीर्वाद, मार्गदर्शन, 
सहयोगी जनो के सहकार और श्रद्धालु भक्तो के उदार सौजन्य के वल पर पाठको 
के हाथो मे प्रस्तुत है। यह “विवेचन कैसा बना है, इसका निर्णय जिज्ञासु 


ही करेंगे, मैं तो जिन प्रवचन की एक तुच्छ सेवा करके अपने को भाग्यशाली 
रही व आनन्दित हूँ । 


२० अगस्त, १६७६ पयु पण पर्व 
जैन स्थानक, 


लुधियाना &७७ 


सूत्र तांग सू' :ए अलुचिन्तन 
(] श्री वि सुनि शास्त्री 


वैदिक-परम्परा मे जो स्थान वेदो का मान्य हे, तथा वौद्ध-परम्परा मे जो 
स्थान पिटको का माना गया है, जैन-परम्परा मे वही स्थात आगमो का है। जैन- 
परम्परा, इतिहास और सस्कृति की विशेष निधि आगम-शास्त्र ही हैं। आंगमो मे 
जो सत्य मुखरित हुआ है, वह युग-युगाल्तर से चला आया है, इसमे दो मत नही हो 
सकते । परन्तु इस मान्यता मे जरा भी सार नहीं है कि उनमे किसी भी प्रकार का 
परिव्तेत नही हुजा है। भाव-भेद, भाषा-भेद और शैली-मेद आगमो मे सर्वत्र 
इृष्टिगोचर होता है। मान्यता-भेद भी कही-कही पर उपलब्ध हो जाते है। इसका 
मुख्य कारण है-- समाज और जीवन का विकास । जैसे-जैसे समाज का विकास 
हीता रहा, वैसे-वैसे आगमो के पृष्ठो पर विचार-भेद उभरते रहे है। आगमो की 
नियुक्तियो मे, आगमो के भाष्यो मे, आगमो की चणियों मे और आग्रमो की टीकाओ 
मे तो विचार-भेद अत्यन्त स्पष्ट है। मूल आगमो मे भी युगभेद के कारण से विचार- 


भेद को स्थान मिला हैं और यह सहज था । अन्यथा, उनके टीकाकारो मे इतने 
भेद कहाँ से प्रकट हो पते । 


जागमों की रचना का काल 
आधुनिक पाश्चात्य विचारको ने इस बात को माना है कि भले ही देवद्धिगणी 
ने पुस्तक लेखन करके आगमो के सरक्षण कार्य को आगे बढाया, किन्तु निश्चय ही वे 


उनके कर्ता नही है। आगम तो प्राचीन ही है। देवद्धिगणी ने तो केवल उनका 


सकलन और सपादन ही किया है। यह सत्य है कि आगमो मे कुछ!प्रक्षिप्त अश हैं, 


पर उस भ्रक्षेप के कारण समग्र आगम का काल देवद्धिगणी का काल नही हो सकता । 


पूरे आगमो का एक काल नही हो सकता । सामान्य रूप मे विद्वानों ने अग आगमो 


का काल पाटलिपुत्र की वाचना के काल को भाना है। पाटलिपुत्न की वाचना 
इतिहासकारो के अनुसार भगवान महावीर के परिनिर्वाण के वाद पचम श्र्‌ तकेवली 


जाचार्य भद्रबाहु के काल में हुई । और उसका काल है ईसा पूर्व चतुर्थ शताब्दी का 
द्वितीय दशक । अतएवं आगम 


गम का काल लगभग ईसापूर्व छठी शताव्दी से ईसा की 
पाँचवी शती तक माना जा सकता है। लगभग हजार वर्ष अथवा बारह सौ वर्षों 
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का समय आगम सरचना का काल रहा हे। कुछ विद्वान इस लेसन के काल का 
और अग आगसो के रचना के काल का समिश्रण कर देते है और इस लेखन को 
आगमो का रचनाकाल मान लेते हैं। अग आगम भगवान महावीर का उपदेश है, 
और उसके आधार पर _गणवरो ने अग्रो की रचना की है। अत आगमो की 
सरचना का प्रारम्भ तो भगवान महावीर के काल से माना जाना चाहिए । उसमे 
जो प्रक्षेप अश हो, उसे अलग करके उसका समय निर्णय अन्य आधारो से किया जा 
सकता है। अग आगगमो मे सर्वाधिक प्राचीन आचाराग सूत्र का पश्रथम श्र्‌तस्कध 
माना जाता है। इस सत्य को स्वीकार करने मे किसी भी विद्वान को किसी भी 
प्रकार की विप्रतिपत्ति नही हो सकती । सूत्रकृतागसूत्र और भगवती सुृत्र के सम्बन्ध 
से मी यही समझा जाना चाहिए । स्थानागसूत्र और समवायाग सूत्र मे कुछ स्थल 
इस प्रकार के हो सकते है, जिनकी नवता एवं पुरातनता के सम्बन्ध मे आग्रमो के 
विशिष्ट विद्वातों को गम्मीर विचार करके निर्णय करना चाहिए । 


अगबाह्न भागम 


अग्र-बाह्य आगमो मे उपाग, मूल, छेद आदि की परिगणना होती है। अग- 
बाह्य आगम गणघरो की रचना नही है । अत उनका काल निर्धारण जैसे अन्य- 
आचार्यों के ग्रन्थो का समय निर्धारित किया जाता है, वैसे ही होना चाहिए । अग- 
बाह्यो मे प्रज्ञापना के कर्ता आयें श्याम हैं। अतएवं भार्य श्याम का जो समय है, 
वही उनका रचना समय है । आयें श्याम को वीर निर्वाण सवत्‌ ३३४५ मे युगप्रधान 
पद मिला और ३७६ तक वे युग्रधान रहे । अत । सूत्र की रचना का संमय 
भी यही मानना उचित है। . _त्रो में दशाश्र्‌ त, वृहत्कल्प और व्यवहार सूत्रो को 
रचना चतुर्देश पूर्वी मदबाहु ने की थी । आचाय॑ भद्बबाहु का समय ईसापूर्व ३४७ के 
आसपास निश्चित है। अत उनके द्वारा रचित इन तीनो छेदसूत्रो का समय भी 
वही 'होना चाहिए । कुछ विद्वानो का मत है कि द्वितीय आचाणग की चार चलाएँ 
और पज्चम चूला निशीथ भी चतुर्देश पूर्वी आचाये भद्रबाहु की सरचना है। मूल- 
सूत्रों मे दशवेकालिक की रचना आचार्ये शयभव ने की है, इसमे किसी भी विद्वान 
को विप्रतिपति नही रद्दी। परन्तु, इसका अर्थ यह होगा कि दशवंकालिक की 
रचना द्वितीय आचाराग और निशीथ से पहले की माननी होगी ॥ द्वितीय आचा- 
राग का विपय और दशवैकालिक का विषय एक जैसा ही है, भेद केवल है तो सक्षेप 
और विस्तार का, गद्य और पद्य का एवं विषय की व्यवस्था का। तुलनात्मक 
अध्ययन करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि भाव, भाषा तथा विषय प्रतिपादन की 
शैली दोनो की करीव-करीब एक ही है। उत्तराष्ययन सूत्र के सम्बन्ध मे दो मत 
उपलब्ध होते है----एक का कहना है कि उत्तर सूतच किसी एक आचायें की 
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कृति नहीं, किन्तु सकल्नन है। दूसरा मत यह हे कि उत्तराध्ययन सूत्र भी चतुर्देश- 
पूर्वी आचार्य भद्बाहु की ही कृति है। कल्पसूत्र, जिसकी पर्युषणा कल्प के रूप में 
वाचना की जाती है, वह भी चतुदंशपूर्वी आचार भद्दवाहु की ही कृति है। इस 
प्रकार अन्य अंगवाह्य आगमो के सम्बन्ध से भी कुछ तो काल निर्णय हो चुका है 
और कुछ होता जा रहा है । 


अगो का क्रम 
एकादश अगो के कम में सर्वप्रथम आचाराग हैं। आचाराग को क्रम मे स्वे- 
प्रथम स्थान देना तर्क-सगत भी है एवं परम्परा प्राप्त सी है। क्योकि सघ व्यवस्था 
मे सबमे पहले आचार की व्यवस्था अतिवाय होती है । आचार-सहिता की मानव- 
जीवन में प्राथमिकता रही हैं। अत आचाराग को स्ंप्रथम स्थान देने में प्रथम 
हेतु है उसका विषय, दूसरा हेतु यह है कि जहाँ-जहाँ जगो के नाम आए है, वहाँ-वहाँ 
मूल मे अथवा वृत्ति मे आचाराग का ताम ही सबसे पहले आया हे | आचाराग के 
बाद जो सूत्रक्ृताग आदि नाम आए हैं, उनके क्रम की योजना किसने किस प्रकार 
की इसकी चर्चा के हमारे पास उल्लेखनीय साधन नही है। इतना अवश्य है कि 
सच्चेलक एवं अचेलक दोनो परम्पराओ भे अग्रो का एक ही क म है। सूच्रकृताग सूत्र 
मे विचार-पक्ष मुख्य है और आचार-पक्ष गौण, जबकि आचाराग में आचार की 
मुख्यता है और विचार की गौणता। जैन-परम्परा प्रारम्भ से ही एकान्त विचार- 
पक्ष को और एकान्त आचार-पक्ष को अस्वीकार करती रही है। विचार और 
आचार का सुन्दर समन्वय प्रस्तुत करता ही जैल-परम्परा का मुख्य ध्येय रहा है । 
यद्यपि आचाराग मे भी परमत का खण्डन सूक्ष्म रूप मे अथवा बीज रूप में विद्य- 
मान है, तथापि आचार की भ्रबलत्ता ही उसमे मुख्य है। सूत्रकृताग में प्राय स्वंत्र 
परमत का खण्डन और स्वमत का मण्डन स्पष्ट प्रतीत होता है। सूत्रकृताग की 
तुलना बौद्ध-परमुपरा मान्य अभिधम्म पिठक से की जा सकती है, जिसमे बुद्ध ने अपने 
युग मे प्रचलित ६२ मतो का यथाप्रसग खण्डन करके अपने मत की स्थापना की है । 
सूत्रकृताग सूत्र मे स्वसमय और पर-समय का वर्णन है। वृत्तिकारो के जनुसार इस 
मे ३६३ मतो का खण्डन किया गया है । समवायाग सूत्र भे सूत्रकृताग सूत्र का 
परिचय देते हुए कहा गया--इसमे स्वसमय, परसमय, जीव, अजीव, पुण्य, पाप, 
आज़्व, सवर, निजेरा, वन्च तथा मोक्ष आदि तत्त्दो के विषय मे कयन किया गया 
है। १८० क्रियावादी मतो की, ८४ अक्रियावादी मतो की, ६७ अज्ञानवादी मतों 
को एवं ३३ विनयवादी मतो की, इस प्रकार सब मिलाकर ३६३ अन्ययूथिक मतो 
की परिचर्चा की है। श्रमण सूच मे सून्रकृताग के २३ अध्ययनों का निर्देश मे 
प्रथम श्ृतस्कध मे १६, द्वितीय श्रू,तस्कध मे ७। नस्दीसू् मे कहा गया है कि सूत्र 


( १४ ) 


का समय आग्रम सरचना का काल रहा है। कुछ विद्वान इस लेखन के काल का 
और अग आगमो के रचना के काल का समिश्रण कर देते है और इस लेखन को 
आगमो का रचताकाल मान लेते है। अयथ आगम भगवान महावीर का उपदेश है, 
और उसके आधार पर उनके गणघरो ने अग्ो की रचना की है। अत्त आग्रमो की 
सरचना का प्रारम्भ तो भगवान महावीर के काल से माना जाना चाहिए। उसमे 
जो भ्रक्षेप भश हो, उसे अलग करके उसका समय निर्णय अन्य आघधारो से किया जा 
सकता है। अगर आगमों मे सर्वाधिक प्राचीन आचाराग सूत्र का प्रथम श्र्‌ तस्कध 
माना जाता है। इस सत्य को स्वीकार करने मे किसी भी विद्वान को किसी भी 
प्रकार की विश्नतिपत्ति नही हो सकती । सूत्रकृतागसूत्र और भगवती सूत्र के सम्बन्ध 
में भी यही जाना चाहिए । स्थानागसूत्र और समवायाग सूत्र मे कुछ स्थल 
इस प्रकार के हो सकते हे, जिनकी नवता एवं पुरातनता के सम्बन्ध मे आगमो के 
विशिष्ट विद्वानो को गम्मीर विचार करके निर्णय करना चाहिए । 


अगबाह्य मागम 


अग-बाह्य आागरमो मे उपाग, मूल, छेद आदि को परिगणना होती है। अगर- 
बाह्य आगम गणधरो की रचना नही है। अत उत्तका काल निर्धारण जैसे अन्य- 
आचार्यों के प्रन्यो का समय निर्धारित किया जाता है, वैसे हीहोना चाहिए । अगर- 
वाह्मो मे प्रज्ञापना के कर्ता आयें श्याम है। अतएवं आये श्याम का जो समय है, 
वही उन्तका रचना समय है । आर्य श्याम को वीर निर्वाण सवत्‌ ३३४५ मे युगप्रधान 
पद मिला और ३७६ तक वे युगप्रधान रहे। अत पभ्रज्ञापना सूत्र की रचना का संमय 
भी यही मानना उचित है। छंदसूचरो मे दशाश्रूत, वृहत्कल्प और व्यवहार सूत्रों की 
रचना चतुर्देश पूर्वी मद्भवाहु ने की थी । आचार्य हु का समय ईसापूर्व ३५७ के 
आसपास निश्चित है। अत उनके हारा रचित इन तीनो छेदसूत्रो का समय भी 
वही 'होना चाहिए। कुछ विद्वानो का मत है कि द्वितीय आचाराग की चार चूलाएँ 
और पडञ्चम चूला निशीथ भी चतुर्देश पूर्वी आचाये भद्वाहु की सरचना है। मूल- 
सूत्रो मे दशवैकालिक की रचना आचायें शयभव ने की है, इसमे किसी भी विद्वान 
को विश्नतिपति नही रही | परन्तु, इसका अर्थ यह होगा कि दशवैकालिक की 
रचना द्वितीय आचाराग और निशीयथ से पहले की माननी होगी । द्वितीय आचा- 
राग का वियय और दशवैकालिक का विषय एक जैसा ही है, भेद केवल है तो सक्षेप 
और विस्तार का, ग्रद्मय और पद्म का एव विषय की व्यवस्था का । तुलनात्मक 
ञ्‌ करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि भाव, भाषा तथा विषय प्रतिपादन की 
शैली दोनो की करीव-करीव एक ही है। उत्तराध्ययन सूत्र के सम्बन्ध मे दो मत 
उपलब्ध होते हैं---एक का कहना है कि उत्तराष्ययन सूत्र किसी एक की 
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कृति नही, किन्तु संकलन है। दूसरा मत यह है कि उत्तराध्ययन सूत्र भी चतुर्देश- 
पूर्वी आचाय॑ भद्रबाहु की ही कृति है। कल्पसूत्र, जिसकी पर्यंपणा कल्प के रूप में 
वबाचना की जाती है, वह भी चतुईशपुर्वी आचाय भद्रवाहु की ही कृति है। इस 
प्रकार अन्य अगवाह्य जागमो के सम्बन्ध मे भी कुछ तो काल निर्णय हो चुका है 
और नुछ होता जा रहा है। 


अगो का क्रम 
एकादश अगो के क्रम में सर्वप्रथम आचाराग है। आचाराग को क्रम मे सचचे- 
प्रथम स्थान देना तर्क-सगत भी है एवं परम्परा प्राप्त भी है। क्योकि सध व्यवस्था 
में सबसे पहले आचार की व्यवस्था अनिवार्य होती है । आचार-प्रहिता की मानव- 
जीवन मे प्राथमिकता रही है। अत आचाराग को सर्वप्रथम स्थान देने में प्रथम 
हेतु है उसका विधय, दूसरा हेतु यह है कि जहाँ-जहाँ अगो के नाम आए हैं, वहाँ-वहाँ 
मूल में अथवा वृत्ति भे आचाराग का नास ही सबसे पहले आया है। आचाराग के 
बाद जो सूचरकृताग आदि नाम आए हैं, उसके क्रम की योजना किसने किस प्रकार 
की इसकी चर्चा के हमारे पास उल्लेखनीय साधन नहीं है। इतना अवश्य है कि 
संचेलक एवं अचेलक दोनों परम्पराओं में अगो का एक ही क्र म है। सून्नकृताग सूत्र 
में विचार-पक्ष मुख्य है और आचार-पक्ष गौण, जबकि आचाराग में आचार की 
मुख्यता है और विचार की ग्रौणता। जैन-परम्परा प्रारम्भ से ही एकान्त विचार- 
पक्ष को और एकान्त आचार-पक्ष को अस्वीकार करती रही है। विचार और 
भाचार का सुन्दर समन्वय अ्स्तुत करना ही जैन-परम्परा का मुख्य ध्येय रहा है । 
यज्ञपि आचाराग में भी परमत का खण्डन सूक्ष्म रूप मे अथवा बीज रूप से विर्च॑- 
मात्र है, तथापि आचार की भ्रबलता ही उसमे मुद्य है। सूत्रकृताग से प्राय सर्दश्र 
परमत का खण्डत और स्वत का मण्डन स्पष्द प्रतीत होता है। सूतरकृताग की 
तुलना बौद्ध-परम्परा मान्य अभिषम्म पिटक से की जा सकती है, जिसमे बुद्ध ने अपने 
धुग मे प्रचलित ६२ मतो का ययाप्रसग सण्डत करके अपने मत की स्थापना की है। 
पूनकृताभ सूत्र मे स्वसमय और पर-समय का वर्णन है। वृत्तिकारो के अनुसार इस 
मे ३६३ मतो का ख़ण्हन किया गया है। समवायाग सूत्र भे सूत्रकृताग सूत्र का 
परिचय देते हुए कहा गया--इसमे स्वसमय, परसमय, जीव, अजीब, पुण्य, पाप, 
आतव, सवर, निर्जरा, बन्ध तथा मोक्ष आदि तत्त्वो के विषय मे कथन किया गया 
है। १८० क्रियावादी मतो की, ८४ अक्रियावादी मतो की, ६७ अज्ञानवादी मतों 
की एवं ३२ विनयवादी मतो की, इस प्रकार सब मिलाकर ३६३ अन्ययूथिक मतों 
की परिचर्चा की है। श्रमण सूच मे सृत्रकृताम के २३ अध्ययनों का निर्देश है-- 
प्रथम श्रृतस्कध मे १६, द्वितीय श्रू,तस्कध मे ७। नन्‍्दीसूत्र मे कहा गया है कि सूभ 
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का समय आगम सरचना का काल रहा हे । कुछ विद्वान इस लेखन के काल का 
और अग आगमो के रचना के काल का समिश्रण कर देते हैं और इस लेखन को 
आगमो का रचनाकाल मान लेते है। अग आगम भगवान महावीर का उपदेश है, 
और उसके आधार पर उनके गणवरो ने अगो की रचना की है। अत आगगमो की 
सरचना का प्रारम्भ तो भगवान महावीर के से माना जाना चाहिए। उसमे 
जो प्रक्षेप अश हो, उसे अलग करके उसका समय निर्णय गन्य आधारो से किया जा 
सकता है । अग आगमो मे सर्वाधिक प्राचीन आचाराग सूत्र का श्रथम श्र तस्कध 
माना जाता है। इस सत्य को स्वीकार करने मे किसी भी विद्वान को किसी भी 
प्रकार की विप्रतिपत्ति नही हो सकती । सूत्रकृतागसूत्र और भगवती सूत्र के सम्बन्ध 
मे भी यही समझा जाना चाहिए | स्थानागसूत्र और समवायाग सूत्र मे कुछ स्थल 
इस प्रकार के हो सकते है, जिनकी तव॒ता एवं पुरातनता के सम्बन्ध मे आयगमो के 
विशिष्ट विद्वानों को गम्मीर विचार करके निर्णय करना चाहिए 


अगबाह्मय आागम 


अग-बाह्य आगमो में उपाग, मूल, छेद आदि की परिमणना होती है। अगर- 
बाह्य आगम गणघरो की रचना नही है। अत उनका काल निर्धारण जैसे अन्य- 
आचार्यो के भ्रन्थो का समय निर्धारित किया जाता है, वेसे ही होना चाहिए । अग- 
बाह्यो मे प्रज्ञापना के कर्ता आये श्याम हैं। अतएवं आये श्याम का जो समय है, 
वही उनका रचना समय है। आये श्याम को वीर निर्वाण सवत्‌ ३३४ मे युगप्रधान 
पद मिला और ३७६ तक वे युगप्रघान रहे । अत सूत्र की रचना का संमय 
भी यही मानना उचित है। छेंदसूत्रो मे दशाश्र्‌ त, वृहत्कल्प औौर व्यवहार सूत्रों की 
रचना चतुर्देश पूर्वी महबाहु ने की थी । आचायं॑ [हु का समय ईसापूर्ब ३५७ के 
ञ निश्चित है। अत उनके द्वारा रचित इन तीनो छेदसून्रों का समय भी 
वही 'होना चाहिए । क्रुछ विद्वानों का मत है कि द्वितीय आचारग की चार चूलाएँ 
और पञ्चम चूला निशीथ भी चतुर्देश पूर्वी आचाये भद्रबाहु की सरचता है ॥ मूल- 
सुत्रो मे दशव॑ंकालिक की रचना आचायें शयभव ने की है, इसमे किसी भी विद्वान 
को विप्रतिपति नही रही । परन्तु, इसका अर्थ यह होगा कि दशव्वेकालिक की 
रचना द्वितीय आचाराग' और निशीथ से पहले की माननी होगी | द्वितीय आचा- 
राग का विपय और दशवेकालिक का विपय एक जैसा ही है, भेद केवल है तो सक्षेप 
और विस्तार का, गद्य और पद्च का एव विषय की व्यवस्था का। तुलनात्मक 
अध्ययन करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि भाव, भाषा तथा विपय अतिपादन की 
शैली दोनो की करीव-करीव एक ही है । उत्तराष्ययन सूत्र के सम्बन्ध मे दो मत 
उपलब्ध होते है---एक का कहना है कि उत्तराष्ययन सूच किसी एक ' की 
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क्रति नही, किन्तु सकलन है। दूसरा मत्त यह है कि उत्तराध्ययन सूत्र भी चतु्देश- 
पूर्वी आचार्य भद्ववाहु की ही कृति है। कल्पसूत्र, जिसकी पर्युषणा कल्प के रूप में 
वाचना की जाती है, वह भी चतुर्दशपूर्वी आचार्य भद्रवाहु की ही कंति है। इस 
प्रकार अन्य अंगवाह्म आगमो के सम्बन्ध मे भी कुछ तो काल निर्णय हो चुका है 
और कुछ होता जा रहा है । 


अग्रो का क्रम 
एकादश जग के क्रम मे सर्वप्रथम आचाराग है । आचाराम को क्रम मे सर्व- 
प्रथम स्थान देना तके-सगत भी है एवं परम्परा प्राप्त भी है । क्योकि सध व्यवस्था 
से सबसे पहले आचार की व्यवस्था अनिवार्य होती है । भाचार-सहिता की मानव- 
जीवन भे प्राथमिकता रही है। अत आधचाराग को सब्वंप्रथम स्थान देने में प्रथम 
हेतु हैं उसका विषय, दूसरा हेतु यह है कि जहाँ-जहाँ अगो के नाम आए हैं, वहाँ-वहाँ 
मूल मे अथवा वृत्ति मे आचाराग का नास ही सबसे पहले आया है| आचाराग के 
बाद जो सूत्रकृतागय आदि नाम आए हैं, उसके क्रम की योजना किसने किस प्रकार 
की इसकी चर्चा के हमारे पास उल्लेखनीय साधन नहीं है। इतना अवश्य है कि 
सच्चेलक एवं अचेलक दोनो परम्पराओ में अग्रो का एक ही क्र म है । सूत्रक्ृताग सञ॒ 
में विचार-पक्ष मुख्य है और आचार-पक्ष गौण, जबकि आचाराग भे जाचार को 
मुख्यता है और विचार की गौणता। जैन-परम्परा प्रारम्भ से ही एकान्त विचार- 
पक्ष को और एकान्त आचार-पक्ष को अस्वीकार करती रही है। विचार और 
आचार का सुन्दर समन्वय प्रस्तुत करना ही जैत-परम्परा का मुब्य ध्येय रहा है । 
यद्यपि आचाराग में भी परमत का खण्डत सूक्ष्म रूप मे अथवा बीज रूप में विद्य- 
मान है, तथापि आचार की अ्वलता ही उसमे मुख्य है। सूृश्रकृताग मे प्राय सर्दन्न 
परमत का खण्डन और स्वमत का मण्डन स्पष्ट प्रतीत होता है । सूत्रकृताग की 
तुलना बौद्ध-परस्परा साल्य अभिघस्म पिटक से की जा सकती है, जिसमे बुद्ध ने अपने 
युग मे भ्रचलित ६२ मतो का यथाश्रसग खण्डत करके अपने मत की. स्थापना की है । 
सूअक्ृताग सूत्र मे स्वसमय और पर-समय का वर्णन है। दृत्तिकारों के अनुसार इस 
में २६३ मतो का खण्डन किया गया है। समवायाग सूत्र मे सूचकृताग ' सूत्र का 
परिचय देते हुए कहा गया--इसमे स्वसमय, परसमय, जीव, अजीव, पुण्य, पाप, 
आस्तव, सवर, निर्जरा, बन्ध तथा मोक्ष आदि तत्त्वों के विषय मे कथन किया गया 
है। १८० क्रियावादी मतो की, ८४ अकियाबादी मतो की, ६७ अज्ञानवादी मतों 
की एवं ३२ विनयवादी मतो की, इस प्रकार सब मिलाकर ३६३ अन्ययूथिक मतों 
की परिचर्चा की है। श्रमण सूत्र में सृत्रकृताग के २३ अध्ययत्तो का निर्देश है 
प्रथम शुतस्कधथ में १६, द्वितीय श्र्‌ तस्कध मे ७ । नन्‍्दीसूत्र मे कहा गया है कि सूच 
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का समय आगम सरचना का काल रहा हे। कुछ विद्वान इस लेखन के काल का 
और अगर आगमो के रचना के काल का समिश्रण कर देते हैं और इस लेखन को 
आगमो का रचनाकाल मान लेते हैं। अगर आगम भगवान महावीर का उपदेश हे, 
और उसके आधार पर उनके गणघरो ने अयो की रचना की है। अत आगमो की 
सरचना का प्रारम्भ तो भगवान महावीर के काल से माना जाना चाहिए। उसमे 
जो प्रक्षेप अश हो, उसे अलग करके उसका समय निर्णय अन्य आधारो से किया जा 
सकता है । अगर आगमों मे सर्वाधिक प्राचीन आचाराग सूत्र का प्रथम श्र्‌ तस्कध 
माना है। इस सत्य को स्वीकार करने मे किसी भी विद्वानू को किसी भी 
प्रकार की विश्नतिपत्ति नही हो सकती । सूत्रकृतागसूत्र और भगवती सूत्र के सम्बन्ध 
मे भी यही समझा जाना चाहिए । स्थानागसूत्र और समवायाग सूत्र मे कुछ स्थल 
इस प्रकार के हो सकते है, जिनकी नवता एवं पुरातनता के सम्बन्ध मे आग्रमो के 
विशिष्ट विद्वानों को गम्भीर विचार करके निर्णय करना चाहिए । 


अगबाह्य आगम 


अग-बाह्य आगमो मे उपाग, मूल, छेद आदि की परिगणना होती है। अग- 
बाह्य आगम गणघरो की रचना नही है। अत उनका काल निर्घारण जैसे अन्य- 
आचार्यो के ग्रन्थो का समय निर्धारित किया जाता है, वैसे ही होना चाहिए । अग- 
बाह्यो मे प्रज्ञापना के कर्ता आये श्याम है। अतएव आर्य श्याम का जो समय है, 
बही रचना समय है । आयें श्यास को वीर तिर्वाण _ ३३४ मे थुगप्रधान 
पद मिला और ३७६ तक वे युगप्रधान रहे । अत सूत्र की रचना का समय 
भी यही मानना उचित है। छेंदसूनरो मे दशाश्र्‌ त, वृहत्कल्प और व्यवहार सूत्रों की 
रचना चतुर्देश पूर्वी सहबाहु ने की थी १ आप्चायं._ हु का समय ईसापूर्व ३५७ के 
ञअ्‌ निश्चित है। अत उनके द्वारा रचित इन तीनो छेदसुत्नो का समय भी 
वही होना चाहिए । कुछ विद्वानो का मत है कि द्वितीय आचार्ग की चार चूलाएँ 
और पड्चम चूला निशीथ भी चतुर्देश पूर्वी आचायें भद्रवाहु को सरचना है। मुल- 
सृत्रों मे दशवंकालिक की रचना आचाये शयभव ने की है, इसमे किसी भी विह्ान 
को विप्रतिपति नही रही । परन्तु, इसका अर्थ यह होगा कि दशवैकालिक की 
रचना द्वितीय आचाराग और निशीथ से पहले को माननी होगी ॥ द्वितीय आचा- 
राग का विपय' और दशवैकालिक का विषय एक जैसा ही है, भेद केवल है तो सक्षेप 
और विस्तार का, गद्य और पद्य का एवं विषय की व्यवस्था का । तुलनात्मक 
अध्ययन करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि भाव, भाषा तथा विषय प्रतिपादन की 
शैली दोनो की करीव-करीव एक ही है। उत्तराध्ययन सूत्र के सम्बन्ध मे दो मत 
उपलब्ध होते हँ----एक का कहना है कि उत्तराध्ययन सूत्र किसी एक की 
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कृति नही, किन्तु सकलन है। दूसरा मत यह है कि उत्तराष्ययत सून भी चतुर्देश- 
पूर्वी आचाये भद्रदाहु की ही कृदि है। कल्पसूत्र, जिसकी पर्युपणा कल्प के रूप में 
वाचना की जाती है, वह भी चतुर्देशपूर्वी आचाये भद्रवाहु की ही कृत्ति है। इस 
प्रकार अन्य अंगबाह्य आगमो के सम्बन्ध मे भी कुछ तो काल निर्णय हो चुका है 
और कुछ होता जा रहा है। 


अगरो का क्रम 
एकादश अगो के क्रम में सर्वेश्रथम आचाराग्र है। आचाराग को क्षम मे सर्व॑- 
प्रथम स्थान देता तकं-सगत भी है एवं परम्परा प्राप्त भी है। क्योकि सघ व्यवस्था 
मे सबमे पहले आचार की व्यवस्था अनिवार्य होती है । भाचार-सहिता की मातव- 
जीवन में प्राथमिकता रही है। अत आचाराग को सर्वप्रथम समान देने मे प्रथम 
हेतु है उसका विषय, दूसरा हेतु यह है कि जहाँ-जहाँ अंगों के नाम जाए है, वहाँ-वहाँ 
मूल मे अथवा वृत्ति मे आचाराग का नाम ही सबसे पहले आया है। भाचाराग के 
बाद जो सूत्रकताग आदि नाम आए है, उनके क्रम की योजना किसने किस प्रकार 
की इसकी चर्चा के हमारे पास उल्लेखनीय साधन नही है। इतना अवष्य है कि 
संचेलक एव अचेलक दोनो परम्पराओ मे अगो का एक ही क्र म है। सूत्रकृताग सूत्र 
से विचार-पक्ष मुख्य है और आचार-पक्ष गौण, जबकि आचाराग भे आचार की 
मुख्यता है और विचार की गौणता। जैन-परम्परा प्रारम्भ से ही एकान्त विचार- 
पक्ष को और एकान्त जआावार-पक्ष को अस्वीकार करती रही है। विचार और 
जाचार का सुन्दर समन्वय प्रस्तुत करना ही जैन-परम्परा का मुख्य ध्येय रहा है। 
यत्ञपि आचाराग मे भी परमत का खण्डन सूक्ष्म रूप मे अथवा बीज रूप मे विद्य- 
सान है, तथापि जाचार की प्रवलता ही उसमे भुख्य है। सूत्रकंताग में प्राय सर्वत्ष 
परमत का खण्डन और स्वत का मण्डन स्पष्ट प्रतीत होता है। सूतरकृताग की 
ठुलना बौद्ध-परम्परा मान्य अ्िधम्म पिटक से की जा सकती है, जिसमे बुद्ध ने अपने 
युग में भ्रचलित ६२ मतो का यथाप्रसग खण्डन करके अपने सत की स्थापना की है। 
सृत्रकृताग सृत्न मे स्वसमय और पर-समय का वर्णन है। वृत्तिकारो के अनुसार इस 
में ३६३ भतो का खण्डन किया गया है। समवायाग सूत्र मे सूत्कृताग सूत्र का 
परिचय देते हुए कहा गया--इसमे स्वसमय, परसमय, 


जीव, अजीब, पुण्य, पाप, 
के सवर, निर्जरा, बन्ध तथा मोक्ष भादि तत्त्वों के विपय मे कथत किया गया 
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कियावादी मतो की, ८४ अक्ियावादी मतो की, ६७ भज्ञानवादी मतों 
की एवं ३२ वित्यवादी मतो की, इस प्रकार सब मिलाकर ३ ६३ अन्ययूथिक मतो 
की परिचर्चा की है। श्रमण सूत्र मे सूच्चइृताग के २३ अध्ययनों का निर्देश है-- 
प्रथम श्रुतस्कध मे १६, द्वितीय श्र तस्कध मे ७। ननन्‍्दीसूत्र मे कहा गया है कि सूच 


( १५४ ) 


का समय आगम सरचना का काल रहा है। कुछ विद्वान इस लेसन के काल का 
और अग आगमो के रचना के काल का समिश्रण कर देते हैं और इस लेखन को 
आगमो का रचनाकाल मान लेते है! अग आगम भगवान महावीर का उपदेश है, 
और उसके आधार पर गणधरो ने अगो की रचना की है। अत आणगमो की 
सरचना का प्रारम्भ तो भगवान महावीर के काल से माना जाना चाहिए। उसमे 
जो प्रक्षेप अश हो, उसे अलग करके उसका समय निर्णय अन्य आधारो से किया जा 
सकता है । अग आगमो मे सर्वाधिक प्राचीन आचाराग सूत्र का प्रथम श्र्‌ तस्कध 
माना जाता है। इस सत्य को स्वीकार करने मे किसी भी विह्ानू को किसी भी 
प्रकार की विप्रतिपत्ति नही हो सकती । सूत्रकृताग़सूत्र और भगवती सुतन्र के सम्बन्ध 
मे भी यही समझा जाना चाहिए । स्थानागसूत्र और समवायाग सूत्र मे कुछ स्थल 
इस प्रकार के हो सकते है, जिनकी नवत्ता एवं पुरातनता के सम्बन्ध मे आगमो के 
विशिष्ट विद्वानों को गम्मीर विचार करके निर्णय करना चाहिए | 


अगबाह्य मागस 


अग-बाह्य आगमो मे उपाग, मूल, छेद आदि की परिग्णना होती है। अग- 
बाह्य आगम गणधरो की रचना नही है। अत उनका काल निर्धारण जैसे अच्य- 
आचार्यो के ग्रल्थो का समय निर्धारित किया जाता है, वेसे ही होना चाहिए। अग- 
बाह्यो मे प्रज्ञापना के कर्ता आये श्याम हैं। अतएवं आये श्याम का जो समय है, 
वही उनका रचना समय है । आयें श्याम को वीर निर्वाण _ ३३४५ मे युगप्रधान 
पद मिला और ३७६ तक वे युगप्रधान रहे । अत प्रज्ञापना सूत्र की रचना का संमय 
भी यही मानना उचित है। छेंदसूत्रो मे दशाश्र्‌ त, वृहत्कल्प और व्यवहार सूत्रों की 
रचना चतुर्देश पूर्वी महुबाहु ने की थी । आचाय॑ हु का समय ईसापूर्व ३५७ के 
ञ्‌ निश्चित है। अत उनके द्वारा रचित इन तीनो छेदसुत्नो का समय भी 
वही होना चाहिए । कुछ विद्वानो का मत है कि द्वितीय आचाराग की चार चूलाएँ 
और पज्चस चूला निशीथ भी चतुर्देश पूर्वी आचाये भद्रबाहु को सरचना है। मूल- 
सूत्रों मे दशवेकालिक की रचना आचाये शयभव ने की है, इसमे किसी भी विद्वान 
को विप्रतिपति नही रही । परन्तु, इसका अर्थ यह होगा कि दशवैकालिक की 
रचना द्वितीय आचाराग और निशीथ से पहले की माननी होगी । द्वितीय आचा- 
राग का विपय और दशवैकालिक का विपय एक जैसा ही है, भेद केवल है तो सक्षेप 
और विस्तार का, ग्रद्म और पद्य का एवं विषय की व्यवस्था का । तुलनात्मक 
ञअ्‌ करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि भाव, भाषा तथा विषय प्रतिपादन की 
शैली दोनो की करीव-करीव एक ही है। उत्तराध्ययन सूत्र के सम्बन्ध मे दो मत 
उपलब्ध होते हँ----एक का कहना है कि उत्तराध्ययन सूच किसी एक की 
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जिसमे क्रियावादी, अक्रियावादी, विनयवादी और अज्ञानवादी मतो की विचारणा 
की गई है। तेरहवें याथातथ्य अध्ययन में २३ गाथाए है, जिसमे मानव-मन के 
स्वभाव का सुन्दर वर्णन किया गया है। चौदहवे ग्रन्य अध्ययन में २७ गायाएँ 
हैं, जिसमे ज्ञान-प्राप्ति के मार्ग का वर्णन किया गया है। पन्दरहवे आदानीय 
अध्ययन मे २५ गायाएँ है, जिसमे भगवान महावीर के उपदेश का सार दिया गया 
है। स्ोलहवाँ गाथा अध्ययन गद्य मे है, जिसमे भिक्ष अर्थात्‌ श्रमण का स्वरूप 
सम्यक्‌ प्रकार से समझाया गया है । 


॥ 


सूत्रकृताग सूत्र के द्वितीय श्रुतस्कध के सात अध्ययन है । उनमे प्रथम अध्य- 
यन पुण्डरीक है, जो गद्य मे है। इसमे एक सरोवर के पुण्डशीक कमल की उपमा 
देकर यह बताया गया है कि विभिन्न मत वाले लोग राज्य के अधिपति राजा को 
प्राप्त करने का प्रयत्न करते है, किन्तु स्वय ही कष्टो मे फेस जाते है। राजा वहाँ 
का वही रह जाता है। दूसरी ओर सद्धम का उपदेश देने वाले भिक्षु के पास राजा 
अपने आप खिचा चला आता है। इस अध्ययन मे विभिन्न मतो एवं विभिन्न सप्र- 
दायो के भिक्षुओ के आचार का भी वर्णव किया गया हे। छितीय अव्ययन क्रिया- 
स्थान है, जिसमे कर्मबन्ध के त्योदश स्थानों का वर्णन किया गया हे । तृतीय अध्य- 
यन आहार-परिज्ञा हे, जिसभे बताया गया है कि आत्मार्थी भिक्षु को निर्दोप आहार- 
पानी की एषणा किस प्रकार करनी चाहिए। चौथा अध्ययन प्रत्याख्यान है, जिसमे 
त्याग, प्रत्याख्यान, ब्नत एव नियमों का स्वरूप बताया गगा है। पाँचवाँ आचार- 
श्रत अध्ययन है, जिसमे त्याज्य वस्तुओ की गणना की गई है, तथा लोकमूढ मान्य- 
ताजो का खण्डन किया गया है । छठा अध्ययन आद्रैंक है, जिसमे आदर ककुमार 
की वर्मकथा बहुत सुन्दर ढंग से कही गईं है। यह एक दाशेनिक सवाद है, जो 
उपनिषदो के सवाद की पद्धति का है। विभिन्न सम्प्रदायो के लोग आद्र ककुमार से 
विभिन्न प्रश्न करते है और आद्रंक उतकी विभिन्न शकाओ का समाधान करते हैं। 
सातवाँ नालन्दा अध्ययन है, जिसमे भगवान महादीर के प्रथम गणधर इन्द्रभूति 
गौतम का नालब्दा मे दिया गया उपदेश अकित है । हु 
सुत्रकृताग सूत्र मे जिन मतों का उल्लेख है, उनमे से कुछ का सम्बन्ध आचार 
से है और कुछ का ततत्त्ववाद अर्थात्‌ दर्शन-शास्त्र से है। इन मतो का वर्णन करते 
हुए उस पद्धति को अपनाया ग्रया है, जिसमे पू्वेपक्ष का परिचय देकर बाद में 
उसका खण्डन किया जाता है। इस दृष्टि से सृ्क्ृताग का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान 
जैन आगमो मे माना जाता है। बौद्ध-परम्परा के अभिधमस्मपिटक की रचता भी 
इसी शैली पर की गई है। दोनो की तुलनात्मक हृष्टि मनतीय है । 
प०ूच महाभूतवाद 
दर्शनशास्त्र का सर्वाधिक महत्वपूर्ण प्रश्न यह रहा कि यह लोक क्‍या है 
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कृताग मे लोक, अलोक, लोकालोक, जीव, अजीव आदि का निरूपण है तथा क्रिया- 
वादी आदि ३६३ पाखण्डियो के मतो का खण्डन किया गया है। दिगम्बर-परम्परा' 
के मान्य ग्रन्थ राजवातिक के अनुसार सूत्रकृताग में ज्ञान, विनय, कल्प, अकल्प, 
व्यवहार-धर्मं एवं विभिन्न क्रियाओ का निरूपण है । 


सूत्रकतागसुत्र का सध्ि परिचय 


जैन-परम्परा द्वारा मान्य अग सूत्रो मे सूत्रक्ृताग का द्वितीय स्थान है । किन्तु 
दाशंनिक-साहित्य के इतिहास की दृष्टि से इसका महत्त्व आचाराग से अधिक है। 
भगवान महावीर के युग मे प्रचलित मत-मतान्तरो का वर्णन इसमे विस्तृत रूप से हुआ 
है | सूत्रकरताग का वर्तमान समय मे जो सस्करण उपलब्ध हे, उसमे दो श्र्‌ तस्कघ 
हैं--प्रथम श्र्‌तस्कन्ध और द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध । प्रथम मे सोलह अध्ययन हैं और 
द्वितीय मे सात अध्ययन । प्रथम श्र्‌ तस्कन्घ के प्रथम समय अध्ययन के चार उद्देशक 
हैं--पहले मे २७ गाथाएँ है, दूसरे मे ३२, तीसरे मे १६ तथा चौथे मे १३ हैं। इस 
मे वीतराग के अहिसा-सिद्धान्त को बताते हुए अन्य बहुत से मतो का उल्लेख किया 
गया है। दूसरे देतालीय अध्यययन मे तीन उद्देशक है । पहले मे २२ गाथाएं, दूसरे 
मे ३२ तथा तीसरे मे २२। वैतालीय छन्द मे रचना होने के कारण इसका नाम 
वैतालीय है | इसमे मुख्य रूप से वराग्य का उपदेश है। तीसरे उपसग अध्ययन के 
चार उद्देशक है | पहले मे १७ गाथाएं है, दूसरे से २२, तीसरे मे २१ तथा चौथे 
मे २२ | इसमे उपसगग अर्थात्‌ सयमी जीवन से आने वालो विध्न-बाधाओ का वर्णन 
है। चौथे स्त्री-परिज्ञा अध्ययन के दो उद्दशक हैं। पहले की ३१ गाथाएँ है और 
दूसरे की २२। इसमे साधको के प्रति स्त्रियो द्वारा उपस्थित किए जाने वाले 
ब्रह्मचयें घातक विघ्नो का वर्णन है । उपसर्ग अ मे प्रतिकूल विध्नो का वर्णन 
था और इसमे अनुकूल विघ्नो का वर्णन है । पाँचवे निरय-विभक्िति अध्ययन के दो 
उद्देशक हैं । पहले मे २७ गाथाएँ और दूसरे मे २५॥ दोनो मे नरक के दु खो का 
वर्णन है। छठे वीरस्तुति अध्ययन का कोई उद्देशक नही है, इसमे २६९ गाथाओ मे 
भगवान महावीर की स्तुति की गई हे। साँतवे कुशील-भाषित अध्ययन में ३० 
गाथाएँ हैं, जिसमे कुशील एवं चारित्रहीन व्यक्ति की दशा का वर्णन है । आठवे 
वीयें अ मे २६ गाथाएं हैं, इसमे वीये अर्थात्‌ शुभ एवं अशुभ प्रयत्न का 
स्वरूप बताया है | नववें धर्म अध्ययन मे ३६ गाथाएंँ है, जिसमे घममम के स्वरूप 
का भ्रतिपादन किया गया है। दशवें समाधि अध्ययन मे २४ गायाएँ हैं, जिसमे 
धर्म मे समाधि अर्थात्‌ धर्में मे स्थिरता का कथन किया गया है। ग्यारहवे 
मार्ग अ मे रे८५ गाथाएँ हैं, जिसमे ससार के बन्धनो से छुटकारा प्राप्त 
करने का मार्ग बताया गया है। बारहवें णअ मे २२ याथाएँ है, 
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जिसमे क्रियावादी, अक्रियावादी, विनयवादी और अज्ञानवादी मतों को विचारणा 
की गई है। तेरहवे याथातथ्य अध्ययन मे २३ गाथाए हे, जिसमे मानव-मन के 
स्वभाव का सुन्दर वर्णन किया गया है। चौदहवे ग्रत्थ अध्ययन में २७ गाथाए 
हैं, जिसमे ज्ञान-प्राप्ति के मार्ग का वर्णन किया गया है। पद्दहवे आदानीय 
अध्ययन मे २५ गायाएँ है, जिसमे भगवान महावीर के उपदेश का सार दिया गया 
है। स्ोलहवाँ गाथा अध्ययन गद्य मे है, जिसमे भिक्ष अर्थात्‌ श्रमण का स्वरूप 
सम्यक प्रकार से समझाया गया है। । 


सूत्रकृताग सूत्र के द्वितीय श्रृतस्कव के सात अध्ययन है । उनमे प्रथम अध्य- 
यन पुण्डरीक है, जो गद्य मे है। इसमे एक सरोवर के पुण्डरीक कमल की उपमा 
देकर यह बताया गया है कि विभिन्न मत वाले लोग राज्य के अधिपति राजा को 
प्राप्त करने का प्रयत्त करते है, किन्तु स्वय ही कष्टो भे फेस जाते है। राजा वहाँ 
का वही रह जाता है। दूसरी ओर सद्धर्म का उपदेश देने वाले भिक्षु के पास राजा 
अपने आप खिचा चला आता है। इस अध्ययन से विभिन्न मतो एवं विभिन्न सप्र- 
दायो के सिक्षुओ के आचार का भी वर्णन किया गया है। द्वितीय अव्ययन क्िया- 
स्थान है, जिसमे कर्मबन्ध के तअ्योदश स्थानी का वर्णन किया गया है। तृतीय अध्य- 
यन आहार-परिज्ञा है, जिसमे बताया गया है कि आत्मार्थी भिक्षु को निर्दोप आहार- 
पानी की एषणा किस प्रकार करनी चाहिए। चौथा अध्ययन प्रत्याख्यान है, जिसमे 
त्याग, प्रत्याख्यान, ब्रत एवं नियमों का स्वरूप बताया गया है। पाँचवाँ आचार- 
श्रत अध्ययन है, जिसमे त्याज्य वस्तुओ की गणना की गई है, त्था लोकपूढ मान्य- 
ताओ का खण्डन किया गया है । छठा अध्ययन आद्रक है, जिसमे आदर कक्तुमार 
की धर्मकथा बहुत सुन्दर ढग से कही गई है। यह एक दाशेनिक सवाद है, जो 
उपनिषदो के सवाद की पद्धति का है। विभिन्न सम्प्रदायो के लोग आद्र ककुमार से 
विभिन्न प्रश्न करते है और आद्ंक उनकी विभिन्न शकाओ का समाधान करते है। 
सातवाँ नालन्दा अध्ययन है, जिसमे भगवान महावीर के प्रथम गणघर इन्द्रभूति 
गौतम का नालन्दा मे दिया गया उपदेश अकित है । क 
सुत्रकताम सूत्र मे जिन मतो का उल्लेख है, उनमे से कुछ का सम्बन्ध आचार 
से है और कुछ का त्त्त्ववाद गर्थात्‌ दर्शन-शास्त्र से है। इन मतो का वर्णन करते 
हुए उस पद्धति को अपनाया गया है, जिसमे पृवपक्ष का परिचय देकर बाद में 
उसका खण्डन किया जाता है। इस हृष्टि से सुत्रकुताग़ का अन्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान 
जैन आगमो मे माना जाता है। वौद्ध-परम्परा के अभिधम्मपिटक की रचना भी 
इसी शैली पर की गई है। दोनो की तुलनात्मक हष्टि सननीय है।  ' 
पण्च भमहानूतचाव 
दर्शनशास्त्र का सर्वाधिक महत्वपूर्ण प्रश्त यह रहा कि यह लोक व्या है? 
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कंताग मे लोक, अलोक, लोकालोक, जीव, अजीव आदि का निरूपण है तथा क्रिया- 
वादी आदि ३६३ पाखण्डियो के मतो का खण्डन किया गया है। दिगम्वर-परम्परा 
के मान्य ग्रन्थ राजवातिक के अनुसार सूत्रकृताग मे ज्ञान, विनय, कल्प, अकल्प, 
व्यवहार-घर्म एव विभिन्न क्रियाओ का निरूपण है । 


सुत्नकृतागसुत्र का सति परिचय 


जैन-परम्परा द्वारा मान्य अग सूत्रो भे सूच्रकृताग का द्वितीय स्थान है । किन्तु 
दाशनिक-साहित्य के इतिहास की दृष्टि से इसका महत्त्व आचाराग से अधिक है। 
भगवान महावीर के युग मे प्रचलित मत-मतान्तरो का वर्णन इसमे विस्तृत रूप से हुआ 
है। सूत्रकृताग का वर्तमान समय मे जो सस्करण उपलब्ध है, उसमे दो श्र्‌ तस्कघ 
हैं--प्रथम श्र्‌ तस्कन्‍्ध और द्वितीय श्र॒तस्कन्ध । प्रथम मे सोलह अ हैं और 
द्वितीय मे सात अध्ययन । प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध के प्रथम समय अध्ययन के चार उद्देशक 
हैं--पहले मे २७ गाथाएं हैं, दूसरे मे ३२, तीसरे मे १६ तथा चौथे भे १३ हैं। इस 
मे वीतराग के अहिसा-सिद्धान्त को बताते हुए अन्य बहुत से मतो का उल्लेख किया 
गया है। दूसरे बैतालीय अध्यययन मे तीन उद्देशक है। पहले मे २२ गायाएँ, दूसरे 
मे ३२ तथा तीसरे मे २२। बेतालीय छन्‍्द मे रचना होने के कारण इसका नाम 
वेतालीय है । इसमे मुख्य रूप से वराग्य का उपदेश है। तीसरे उपसर्ग अध्ययन के 
चार उद्देशक हैं । पहले भे १७ गाथाएं हैं, दूसरे मे २२, तीसरे मे २१ तथा चौथे 
मे २२ । इसमे उपसगर्ग अर्थात्‌ सयसी जीवन मे आने वाली विध्च-बाधाओ का 
है । चौथे स्त्री-परिज्ञा अध्ययन के दो उद्दशक हैं। पहले की ३१ गाथाएँ है और 
दूसरे की २२॥ इसमे साधको के प्रति स्त्रियो द्वारा उपस्थित किए जाने वाले 
ब्रह्म चये घातक विध्नो का वर्णन है । 'अ मे प्रतिकूल विघ्नो का वर्णन 
था और इसमे अनुकूल विध्नों का वर्णन है। पाँचवे निरय-विभक्ति अध्ययन के दो 
उद्देशक है । पहले मे २७ गाथाएँ और दूसरे मे २५। दोनो मे नरक के दूँ खो का 
वर्णन है । छठे वीरस्तुति अध्ययन का कोई उद्देशक नही है, इसमे २६ गाथाओ मे 
भगवान महावीर की स्तुत्ति की गई है। “ ” कुशील-मापित अध्ययन मे ३० 
गाथाएँ हैं, जिसमे कुशील एव चारित्रहीन व्यक्ति की दशा का वर्णन है। आठवें 
वीयें अध्ययन मे २६ गाथाएं हैं, इसमे वीयें अर्थात्‌ शुभ एवं अशुभ प्रयत्न का 
स्वरूप बताया है | नववें धर्म अध्ययन मे ३६ गाथाएँ हैं, जिसमे धममम के स्वस्प 
का प्रतिपादन किया गया है। दशवें समाधि अध्ययन मे २४ गाथाएं हैं, जिसमे 
धर्म मे समाधि अर्थात्‌ धर्म मे स्थिरता का कथन किया गया है। ग्यारहवें 
मार्ग अध्ययन मे ३८ गाथाएँ है, जिससे ससार के बन्धनो से छुटकारा प्राप्त 
करने का मार्ग बताया गया है। वारहवें समवसरण अध्ययन मे २२ गाथाएं हैं, 
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जिसमे क्रियावादी, अक्रियावादी, विनयवादी और अज्ञानवादी मतों की विचारणां 
की गई है। तेरह॒वें याथातथ्य अध्ययन में २३ गराथाए हे, जिसमे मानव-मन के 
स्वभाव का सुन्दर वर्णन किया गया है। चौदहवे ग्रस्थ अध्ययन में २७ गाथाएँ 
हैं, जिसमे ज्ञान-प्राप्ति के मार्ग का वणन कया गया है। परद्रहवे आदानीय 
अध्ययन मे २५ गायाएँ है, जिसमे भगवान महावीर के उपदेश का सार दिया गया 
है। सोलहरवाँ गाथा अध्ययन गद्य मे है, जिसमे भिक्ष अर्थात्‌ श्रमण का स्वरूप 
सम्यक प्रकार से समझाया गया है । 


सूत्रकृताग सूत्र के द्वितीय श्रुतस्कघ के सात अध्ययन है। उनमे प्रथम अध्य- 
यन पुण्डरीक है, जो गद्य मे है। इसमे एक सरोवर के पुण्डगीक कसल की उपमा 
देकर यह बताया गया है कि विभिन्न मत वाले लोग राज्य के अधिपति राजा को 
प्राप्त करने का प्रयत्न करते है, किन्तु स्वय ही कष्टों मे फेस जाते है। राजा वहाँ 
का वही रह जाता हे । दूसरी ओर सद्धम का उपदेश देने वाले भिक्षु के पास राजा 
अपने आप खिचा चला आता है। इस अध्ययन मे विभिन्न मतो एवं विभिन्न सप्र- 
दायो के भिक्षुओ के आचार का भी वर्णन किया गया है। द्वितीय अव्ययन क्रिया- 
स्थान है, जिसमे कर्मंबन्ध के त्रयोदश स्थानों का वर्णन किया गया हे । तृतीय अध्य- 
यन आहार-परिज्नञा है, जिसमे बताया गया है कि आत्मार्थी भिक्षु को निर्दोष आहार- 
पानी की एषणा किस प्रकार करनी चाहिए। चौथा अध्ययन प्रत्याख्यान है, जिसमे 
त्याग, प्रत्याख्यान, त्रत एवं नियमों का स्वरूप बताया गया है। पाँचवाँ आचार- 
अत अध्ययन है, जिसमे त्याज्य वस्तुओ की गणना की गई है, तथा लोकमूढ मान्य- 
ताओ का खण्डन किया गया है। छठा अध्ययन आद्रक है, जिसमे आदर ककुमार 
की घर्मेकथा बहुत सुन्दर ढग से कही गई है। यह एक दाशेनिक सवाद है, जो 
उपनिपदो के सवाद की पद्धति का है। विभिन्न सम्प्रदायो के लोग आदर कक्रुमार से 
विभिन्न प्रश्न करते हैं और आदं क उनकी विभिन्न शकाओ का समाधान करते हैं। 
सातवाँ नालन्दा अध्ययन है, जिसमे भगवान महावीर के प्रथम गणघर इन्द्रभूति 
गौतम का नालन्दा मे दिया गया उपदेश अकित है । 
सूत्रकृताग सूत्र मे जिन मतो का उल्लेख है, उनमे से कुछ का सम्बन्ध आचार 
से है और कुछ का तत्त्ववाद अर्थात्‌ दर्शन शास्त्र से है। इन मतो का वर्णन करते 
हुए उस पद्धति को अपनाया गया है, जिसमे पूर्वेपक्ष का परिचय देकर बाद से 
उसका खण्डन किया जाता है । इस दृष्टि से सूतरकृताग का अन्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान 
जैन आगमो मे माना जाता है। बौद्ध-परम्परा के अभिधस्मपिटक की रचना भी 
सी शैली पर की गई है। दोनो की तुलनात्मक हष्टि मननीय है। ..' 


की 


पञच भहाभुत्तवाद 
दर्शनशास्त्र का सर्वाधिक महत्वपूर्ण प्रश्न यह रहा कि यह लोक क्‍या है 7 
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कृताग मे लोक, अलोक, लोकालोक, जीव, अजीव आदि का निरूपण है तथा क्रिया- 
वबादी आदि ३६३ पाखण्डियो के मतो का खण्डन किया गया है। दिगम्बर-परम्परा 
के मान्य ग्रन्थ राजवातिक के अनुसार सूत्रकृताग भे ज्ञान, विनय, कल्प, अकल्प, 
व्यवहार-धर्म एव विभिन्न क्रियाओ का निरूपण है । 


तागसुत्र का सरि परिचय 


जैन-परम्परा द्वारा मान्य अग्र सूत्रों मे सृत्रकताग का द्वितीय स्थान है । किन्तु 
दाशंनिक-साहित्य के इतिहास की हृष्टि से इसका महत्त्व आचाराग से अधिक है। 
भगवान महावीर के युग मे प्रचलित मत-मतान्तरो का वर्णन इसमे विस्तृत रूप से हुआ 
है | सूत्रकृताग का वर्तमान समय मे जो सस्करण उपलब्ध हे, उसमे दो श्र्‌ तस्कघ 
हैं--प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध भौर द्वितीय श्र्‌ तस्कन्ध । भ्रथम मे सोलह अध्ययन हैं भौर 
द्वितीय मे सात अध्ययन । श्र्‌ तस्कन्ध के प्रथम समय अध्ययन के चार उद्देशक 
है--पहले मे २७ गाथाएं हैं, दूसरे मे ३२, तीसरे मे १६ तथा चौथे मे १३ है। इस 
मे वीतराग्र के अहिसा-सिद्धान्त को बताते हुए अन्य बहुत से मतो का उल्लेख किया 
गया है । दूसरे वेतालीय अध्यययन में तीन उद्देशक है। पहले मे २२ गाथाएं, दूसरे 
मे ३२ तथा तीसरे मे २२। वैतालीय छन्‍्द मे रचना होने के कारण इसका नाम 
वैत्तालीय है । इसमे मुख्य रूप से वैराग्य का उपदेश है। तीसरे उपसर्ग अध्ययन के 
चार उद्देशक हैं। पहले मे १७ गाथाएँ है, दूसरे मे २२, तीसरे मे २१ तथा चौथे 
मे २२ | इसमे उपसर्ग अर्थात्‌ सयमी जीवन मे आने वालो विध्न-बाघाओ का 
है। चौथे स्न्नी-परिज्ञा अध्ययन के दो उद्देशक हैं। पहले को ३१ गाथाएँ है और 
दूसरे की २२। इसमे साधको के प्रति स्त्रियों ढ्वारा उपस्थित किए जाते वाले 
ब्रह्मचर्य घातक विध्तो का वर्णन है। उपसर्ग अध्ययन मे प्रतिकूल विध्नो का वर्णन 
था और इसमे अनुकूल विघ्नों का वर्णन है। पाँचवे निरय-विभक्ति अध्ययन के दो 
उद्देशक हैं । पहले मे २७ गाथाएँ और दूसरे मे २५। दोनो मे नरक के दु खो का 
वर्णन है। छठे वीरस्तुति अध्ययन का कोई उद्देशक नही है, इसमे २६ याथाओं मे 
भगवान महावीर की स्तुत्ति की गई है। साँतवें कुशील-मापित अध्ययन मे ३० 
गायाऐं हैं, जिसमे कुशील एवं चारित्रहीन व्यक्ति की दशा का वर्णन है | आठवे 
वीये मे २६ गाथाएं हैं, इसमे वीये अर्थात्‌ शुभ एवं अशुभ प्रयत्न का 
स्वरूप बताया है। नववे घर्मं अध्ययन मे ३६ गाथाएँ हैं, जिसमे धर्म के स्वरूप 
का प्रतिपादन किया गया है। दश्वें समाधि अध्ययन मे २४ गाथाएं हैं, जिसमे 
धर्म मे समाधि अर्थात्‌ धर्म मे स्थिरता का कथन किया गया है। ग्यारहवें 
मार्ग अध्ययन मे ३८ गाथाएँ है, जिसमे ससार के वन्धनो से छुटकारा प्राप्त 
करने का मार्ग वताया गया है। बारहवें ण अध्ययन मे २२ गाथाएं हैं, 
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जिसमे क्रियावादी, अक्रियावादी, विनयवादी और अज्ञानवादी मतो की विन्तारणा 
की गई है। तेरहवे याथातथ्य अध्ययन से २३ गाथाए है, जिरामे मानव-मन के 
स्वभाव का सुन्दर वर्णन किया गया है। चौदहवे ग्रन्थ अध्ययन में २७ गाथाएँ 
हैं, जिसमे ज्ञान-प्राप्ति के माग का वर्णन कया गया है। परद्रहवे आदानीय 
अध्ययन में २५ गाथाएँ है, जिसमे भगवान महावीर के उपदेश का सार दिया गया 
हैं। सोलहवाँ गाथा अध्ययन गद्य मे है, जिसमे भिक्ष अर्थात्‌ भ्रमण का स्वस्प 
सम्णक प्रकार से समझाया गया है। । 


सूत्रकृताग सूत्र के द्वितीय श्रुतस्कध के सात अध्ययन है। उनमे प्रथम अध्य- 
यन पुण्डरीक है, जो गद्य में है। इसमे एक सरोवर के पुण्डरीक कमल की उपमा 
देकर यह बताया गया है कि विभिन्न मत वाले लोग राज्य के अधिपति राजा को 
प्राप्त करने का प्रयत्त करते है, किन्तु स्वय ही कष्टो मे फेस जाते है। राजा वहाँ 
का वही रह जाता है। दूसरी ओर सद्धम का उपदेश देने वाले भिक्षु के पास राजा 
अपने आप खिचा चला आता है। इस अध्ययन मे विभिन्न मतों एवं विभिन्न सप्र- 
दायो के भिक्षुओ के आचार का भी वर्णत किया गया है। द्वितीय अध्ययन क्रिया- 
स्थान है, जिसमे कर्मंबन्ध के च्योदश स्थानों का वर्णन किया गया है । तृतीय अध्य- 
यन आहार-परिज्ञा है, जिसमे बताया गया है कि आत्मार्थी भिक्षु को निर्दोप आहार- 
पानी की एषणा किस प्रकार करनी चाहिए। चौथा अध्ययन प्रत्याख्यान हे, जिसमे 
त्याग, प्रत्याख्यान, ब्रत एवं नियमों का स्वरूप बताया गया है। पाँचवाँ आचार- 
श्रत अध्ययन है, जिसमे त्याज्य वस्तुओ की गणना की गई है, त्तथा लोकपमूठ माच्य- 
ताओ का खण्डन किया गया है । छठा अध्ययन आद्वक है, जिसमे आद्र ककुसार 
की घर्मकथा बहुत्त सुन्दर ढंग से कही गई है। यह एक दाशनिक सवाद है, जो 
उपनिपदो के सवाद की पद्धति का है। विभिन्न सम्प्रदायो के लोग आद्र ककुमार से 
विभिन्न प्रश्न करते है और आदर क उनकी विभिन्न शकाओ का समाधान करते है। 
सातवाँ नालन्दा अव्ययन हैं, जिसमें भगवान महावीर के प्रथम गणधर इन्द्रभूति 
गौतम का नालन्दा मे दिया गया उपदेश अकित है । द 
सूत्रकृताग सूत्र मे जिन मतो का उल्लेख है, उनमे से कुछ का सम्बन्ध आचार 
से है और कुछ का तत्त्ववाद अर्थात्‌ दर्शन-शास्त्र से है। इन मतो का वर्णन करते 
हुए उस पद्धति को अपनाया गया है, जिसमे पूर्वपक्ष का परिचय देकर बाद मे 
उसका खण्डन किया जाता है। इस दृष्टि से सूत्रकृताग का अन्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान 
जन आगमो में माना जाता है। बौद्ध-परम्परा के अभिधम्मपिटक की रचना भी 
इसी शैली पर की गई है। दोनो की घुलनात्मक दृष्टि मननीय है। .' 


पणञ्च सहाभूतवाद 
दर्शनशास्त्र का सर्वाधिक महत्वपूर्ण प्रश्न यह रहा कि यह लोक क्या है ? 
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इसका निर्माण किसने किया ? और ऊफैसे हुआ ? क्योकि लोक प्रत्यक्ष है | अत 
उसकी सृष्टि के सम्बन्ध मे जिज्ञासा का उठना सहज ही था। इसके सम्बन्ध मे 
सूचकृताग मे एक मत का उल्लेख करते हुए बताया गया है कि यह लोक पृथ्वी, 
जल, अग्नि, वायु और आकाश रूप पाँच भूतो का बना हुआ है | इन्ही के विशिष्ट 
सयोग से आत्मा का जन्म होता हे और इनके वियोग से विनाश हो जाता है । यह 
वर्णन प्रथम श्र्‌ तस्कव, प्रथम अध्ययन और प्रथम उद्देशक की ७-८ गाथाओं मे 
बिया गया हे । मूल मे इस वाद का वोई नान नहीं बताया गया। नियुक्तिकार 
भद्रबाहु ने इसे पञच भूतवाद बहा है, विन्तु सूच्रकृताग के टीकाकार आंचार्य शीलाक 
ने इसे चार्वाक मत बताया है। इस मत का उल्लेख दूसरे श्रुतस्कध मे भी है। 
वहाँ इसे पञच महाभूतिक कहा गया है । 
तज्जीव-तच्छरीरवाद 

इस वाद के अनुसार ससार मे जितने शरीर है, प्रत्येक मे एक आत्मा है। 
शरीर की सत्ता तक ही जीव की सत्ता है। शरीर का नाश होते ही आत्मा का भी 
नाश हो जाता है। यहाँ शरीर को ही आत्मा कहा गया है । इससे बताया गया है 
कि परलोकगमन करने वाला कोई आत्मा नही है | पुण्य और पाप का भी कोई 
अस्तित्व नही है। इस लोक के अतिरिक्त कोई दूसरा लोक भी नही है। मुूलकार 
ने इस मत का कोई नाम नही बताया | नियु क्तिकार तथा टीकाकार ने इस मत को 
“तज्जीव-तच्छरी रदाद कहा है। सृत्रकृताग के दूसरे श्र तस्कध मे इस वाद का अधिक 
विस्तार से वर्णन किया गया है | शरीर से भिन्न आत्मा को मानने वालो का खण्डन 
करते हुए वादी कहता है - कुछ लोग कहते है कि शरीर है और जीव अलग 
है । वे जीव का आकार, रूप, गध, रस और स्परश आदि कुछ भी नही बता सकते | 
यदि जीव शरीर से पृथक होता है, तो जिस प्रकार म्यान से तलवार, मूृज से 
सीक तथा मास से अस्थि अलग करके वत्ताई जा सकती है, उसी प्रकार आत्मा को 
भी शरीर से अलग करके बताया जाना चाहिए । जिस प्रकार हाथ मे रहा हुआ 
आँवला प्रतीत होता है तथा दही मे से न, तिल मे से तेल, ईख मे से 
रस एवं अरणि मे से आग निकाली जाती है, इसी प्रकार आत्मा भी शरीर से 
अलग भतीत होता, पर ऐसा होता नही । अत शरीर और जीव को एक मानना 
चाहिए । तज्जीव-तच्छरीरवादी यह मानता है कि पाँच महाभूतो से चेतन का 
निर्माण होता है | अत यह वाद भी चार्वाकवाद से मिलता-जुलता ही है | इस प्रकार 
के वाद का वर्णन प्राचीन उपनिपदो मे भी उपलब्ध होता है । 
एकात्सवाद की मान्यता 

जिस प्रकार पृथ्वी-पिण्ड एक होने पर मी पर्वत, नगर, आम, नदी एवं 
समुद्र आदि अनेक रूपो में प्रतीत होता है, इसी प्रकार यह समस्त लोक ज्ञान-पिण्ड 
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के रूप मे एक होने पर भी भिन्न-भिन्न प्रकार का प्रतीत होता ह। ज्ञान-पिण्ड 
स्वरूप सबंत्र एक ही आत्मा है) वही मनुष्य, पशु, पक्की तथा वृक्ष आदि में अनेक 
रूपो मे परिलक्षित होता है। मूलकार ने इसका कोई नामोत्लेश नहीं क्रिया । 
निर्यक्तिकार भव्दबाहु ने इसे 'एकात्मवाद' कहा है। टीवाकार आचार्य शीलाक ने 
इसे 'एकात्म-अद् तवाद' कह! है । 
निमतिचाद 
कुछ लोगो की यह मान्यता थी कि भिन्न-भिन्न जीव जो सुख और दुख का 
अनुभव करते हैं, मथाप्रस्ग व्यक्तियों का जो उत्थान पतन होता है, यह सब जीव 
के अपने पुरुषा्थ के कारण नहीं होता । इत संवका करने वाला जब जीव स्वय नही 
है, तब दूसरा कौन हो सकता है ? इन सबका मूल कारण नियति है। जहाँ पर, 
जिस प्रकार तथा जैसा होने का समय आता है, वहाँ पर, उस प्रकार और वैसा ही 
होकर रहता है। उसमे व्यक्ति के पुश्पार्, काल, अथवा कर्म आदि कुछ भी परि- 
व॒रतेत नही कर सकते । जगत्‌ में सब कुछ नियत है, अनियह कुछ भी नहीं। सुत्र- 
कृताग सूच के द्वितीय श्र तस्कध मे इस वाद के सम्बन्ध मे इस प्रकार कहा गया है-- 
कुछ अमण तथा ब्राह्मण कहते है कि जो लोग क्रियाबाद को स्थापना करते है और 
जो लोग अक्रियावाद की स्थापना करते हैं, वे दोनों ही नियतिवादी हैं। क्योकि 
नियतिवाद के झनुसार क्रिया तथा अकिया दोदो का कारण नियति है। इस नियति- 
दांद के सम्बन्ध मे मूलकार, निर्युक्तिकार तथा ठीकाकार सभी एकमत है, वे 
तीनो इसे नियतिवाद कहते है। भगवान्‌ मद्दावीर के युग से गोशालक का भो यही 
मत था, जिसका उल्लेख भगवती सूत्र आदि अन्य आागमो से भी उपलब्ध हीता है । 
लिश्चय ही यह नियतिवाद गोशालक से भी पूर्व का रहा होगा। पर गोशालक ने 
इस सिद्धान्त को अपने मत का आधार बनाया था। सुबकुताय सूत्र मे इसी प्रकार 
के अन्य मत-मतात्तरो का भी उल्लेख है। जैसे क्रियादाद, अक्रियावाद, विनयवाद, 
अशानवाद, वेदबाद, हिसावाद, हस्तितापसवाद, आदि अनेक मतो का सूत्रकृताग सूभ 
मे सक्षेप रूप से भौर कही पर विस्तार रूप में उल्लेख हुआ है। परन्तु निर्युक्ति- 
कार भद्गवाहु ने इसे विस्तार दिया तथा टीकाकार आचार शीलाक ने मत्त-मतान्तरो 
की मान्यताओं का ताम लेकर उल्लेख किया है। आचार्य शीलाक का यह प्रयास 
दार्शनिक क्षेत्र मे बहुत ही महत्त्वपूर्ण माना जाता है । 
आचाराग और सुत्रफतांग 
एकादश बगो मे आचाराग प्रथम अगर है, जिसमे आचार का प्रधानता से वर्णेन 
किया गया है। अ्रमणाचार का पह मूलभूत आधम है। आाचाराग सूत्र दो श्रुतस्कषो 
मे विभक्त है--अथम श्रुतस्कध तथा द्वितीय श्र तस्कघ । नियु क्तिकार जाचार्य भद्रबाहु 
ते आचाराग के प्रथम अर तस्कघ को ब्रक्षचर्य अध्ययन्त कहा है। यहाँ ब्रह्मचयें का अर्थ 
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सयम है । द्वितीय श्र तस्कध को आचाराग कहा जाता है। यह आचाराग्र पॉच 
चूलाओ मे विभक्त था। पाँचत्री चूला, जिसका नाम आज निशीय है तथा नियुक्ति- 
कार ने जिसे आचार-प्रकल्प कहा है, वह आचाराग से पृथक्‌ हो गया । यह पृथक्‌- 
करण कब हुआ, अभी इसकी पूरी खोज नही हो सकी है । आचाराग मे अथ से 
इति तक आचारधम का विस्तार के साथ वर्णन हुआ हे । जैन-परम्परा का यह 
मूलभूत आचार-शास्तर हे । दिगम्बर-परम्परा का आचाये वद्टकेरकृत मूलाचार 
आचाराग के आधार पर ही निर्मित हुआ हे, ऐसा प्रतीत होता है। सूत्रकृ॒तागसूत्र, 
जो एकादश अगो मे द्वितीय अग हैं, उसम विचार की सुरूयता है । भगवान्‌ महावीर- 
कालीन भारत के जो अन्य विभिन्न दाशनिक मत थे, उन. विचारो का खण्डन 
करके अपने सिद्धान्त-पक्ष की स्थापना की है। सूत्रकृताग जैन-परम्परा मे प्राचीन 
आगमो मे एक महान आगम है । इसमे नवदीशित श्रमणो को सयम मे स्थिर रखने 
के लिए और उनके विचार-पक्ष को शुद्ध करने के लिए ज॑नसिद्धान्तो का विस्तृत 
वर्णन है । आधुनिक काल के अध्येता को, जिसे अपने देश का प्राचीन वौद्धिक विचार- 
दर्शन जानने की उत्सुकता हो, जैन तथा अजैन दर्शन को समझने की दृष्टि हो, उसे 
इसमे बहुत कुछ उपलब्ध हो सकता है। प्रस्तुत आगम मे जीव, अजीव, लोक, 
अलोक, पुण्य, पाप, आस्रव, सवर, निज्जेरा, बन्ध और मोक्ष का विस्तृत विवेचन 
हुआ है । सूत्रकृताग के भी दो श्रुतस्कध है । दोनो में ही दार्शनिक विचार-चर्चा है । 
प्राचीन ज्ञान के तत्त्वाभ्यासी के लिए सूत्रकृताग मे वणित अजैन सिद्धान्त भी रोचक 
तथा ज्ञानवद्ध क सिद्ध होगे । जिस प्रकार की चर्चा प्राचीन उपनिषदो मे उपलब्ध 
होती है । उसी प्रकार की विचारणा सूत्रकृताग मे उपलब्ध होती है। वौद्ध-परम्परा 
के तजिपिटक-साहित्य मे इसकी तुलना ब्रह्मजालसुत्त से की जा ी है। ब्रह्मजाल 
सुत्त मे भी वुद्धकालीन अन्य दाशैनिको का पूर्वपक्ष के रूप में उल्लेख करके अपने 
सिद्धान्तो का प्रतिपादन किया है। इसी प्रकार की शैली जँन-परम्परा के भणिपिटक 
में सूत्रक्ताग की रही है । भगवान्‌ महावीर के पूर्व तथा भगवान्‌ महावीरकालीन 
भारत के सभी दर्शनो का विचार अगर एक ही आगम से जानना हो तो वह सूच्रकृताग 
से ही हो सकता है। अत जैन-परम्परा मे सृत्रकृताग एक प्रकार से दार्शनिक विचारों 
का गणिपिटक है । 
भस्तुत सर 
सूतकृताग सूत्र का स्थानकवासी-परम्परा मे सुन्दर प्र ज्योतिर्घर 
आचाय जवाहरलालजी महाराज के तत्त्वाववान मे चार भागों मे प्रकाशित हो चुका 
है । यह प्रकाशन पर्याप्त सुन्दर था, व्यवस्थित या | इसका सम्पादन व्यापक हृष्टि- 
कोण से हुआ था। परन्तु, वह प्राचीन सस्करण अब सर्वसामान्य को उपलब्ध 
नथा।अत मुझे प्रसन्नता है कि सुत्रकृताग जैसे गमीर आगम का प्रकाशन एक 
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सुगोग्य विद्वान के द्वारा हो रहा है! प्रस्तुत सस्करण सूत्रकुताग एक विरादुकाय 
सस्करण है। सर्वप्रथम शुद्ध मूलपाठ है, तदनन्तर सस्कृत-छाया, पदान्वयार्थ, मूलाय्थ 
और विस्तृत विवेचन है, जिनसे मूल का स्पष्ट अर्थ बोध हो जाता है। सावारण से 
साधारण पाठक भी मूल सूत्र के गभीर भावों को आसानी से समझ सकता है । अत 
प्रस्तुत सस्करण की अपनी एक पुथक्‌ विशिष्टता है, जिसमे व्यास्याक्षार का गहन 
एवं विस्तृत सध्ययत्त, दाशेनिक चिन्तन एव प्रगाढ पाण्डित्य गर्वत्र प्रतिविम्बित हो 
रहा है । 
व्यास्यारार पण्डित श्री हेमचन्द्रजी महाराज 
प्रस्तुत सस्करण के व्यास्याकार मेरे अपने श्रद्ध य गुरुदेव उपाध्याय अमरमुनि 
के अभिन्‍न स्नेही सुहृद्वर पण्डित श्री हेमचन्द्रजी महाराज है। सस्क्ृत एवं प्राकृंत्त 
भाषाओं का उनका अध्ययन गभीर एवं व्यापक है । व्याकरण की मर्मेजञता तो उनकी 
सब ओर प्रसिद्ध रही हैं। जैनधर्म दिवाकर आचार्यदेव श्री आत्मारामजी महाराज 
के श्रीचरणो मे जब से दीक्षा ली, तभी से अध्ययन में सलग्न हुए और अपने अध्ययन 
को निरन्तर सूक्ष्म, गभीर एवं व्यापक वनाते गए। जैनधर्म दिवाकर आचार्य श्री 
आत्मारामजी महाराज स्वयं भी महान आगमधर, दार्शनिक एवं विचारक थे । अपने 
युग मे वे आगमो के सर्वमान्य लव्धप्रतिष्ठ अध्येता एवं व्यास्याता माने जाते थे । 
आगमसागर का उन्होने ठतलस्पर्शी अवगाहन किया था। अनुयोगहार, आचाराग, 
स्थानाग, उत्तराष्ययनन, दशवैकालिक तथा नन्‍दी आदि अनेक गभीर एवं ग्रूढ कहे 
जाने वाले आगमो पर उन्होने हिन्दी टीकाएँ लिखी हैं, जिनका सर्वत्र समादर हुआ 
है । आचायंश्री की विवेचन शैली स्पष्ट, अर्थवोधक एवं हृदयग्राहिणी है । अत श्री 
सध ने उन्हे जैनागम-रत््ताकर के महनीय पद से समलकृत किया था । गुरु-परम्परा 
से शान की यह उज्ज्वल ज्योति उनके प्रिय शिष्य मे भी समवतरित हुई। आचार्य 
शी के साहित्य-निर्माण मे भी पण्डिततप्रवर श्री हेमचन्द्रजी महाराज का प्रारम्भ से 
ही बहुमूल्य योगदान रहा है । पण्डितजी महाराज की यह बौद्धिक सेवा अपचार्मश्री के 
साहित्य के साथ समाज की चेत्तना मे चिरस्मरणीय रहेगी । 


प्रस्तुत सल्करण के प्रेरक एवं सम्पादक 
प्रस्तुत आगम प्रकाशन के मूल प्रेरक रहे है पण्डित मुनि श्री पदमचन्दजी 
महाराज, जो भण्डारीजी महाराज के नाम से समाज मे सर्वत्र विश्वुत है। भण्डारीजी 
मेरे पूज्य गुरुदेव के शिष्यवत श्रद्धासिक्त स्नेही रहे है। उनकी काफी यमय से इच्छा 
थी कि अपने गुरुदेव की यह रचना जनना के समक्ष आए | सृत्रक्राग का लेखन 
वहुत समय पहले हो चुका था । अपने सौम्य स्वभाव के फारण अथवा छ्याति को 
जाकाक्षा न होने के कारण उन्होने (प० हेमचन्द्रजी महाराज ने) इसके प्रकाशन की 
दिशा में कोई सक्रिय प्रयत्न नहीं किया ॥ फलत यह महती कृति वर्षो तक यो 
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सयम है । द्वितीय श्र्‌तस्कध को आचाराग्र कहा जाता है। यह आचाराग्र पॉच 
चूलाओ मे विभक्त था। पाँचवी चूला, जिसका नाम आज निशीय है तथा नियुक्ति- 
कार ने जिसे आचार-प्रकल्प कहा है, वह आचाराग से पृथक्‌ हो गया । यह पृथक्‌- 
करण कब हुआ, अभी इसकी पूरी खोज नही हो सकी हे । आचाराग मे अथ से 
इति तक आचारधममम का विस्तार के साथ वर्णन हुआ है । जैन-परम्परा का यह 
मूलभूत आचार-शास्त है | दिगम्वर-परम्परा का आचार्य वट्टकेरकृत मूलाचार 
आचाराग के आधार पर ही निर्मित हुआ हे, ऐसा प्रतीत होता है। सुत्रकृंतागसूच, 
जो एकादश अगो मे द्वितीय अग हैं, उसमे विचार की मुख्यता है। भगवान्‌ भहावीर- 
कालीन भारत के जो अन्य विभिन्न दाशनिक मत थे, उन सबके विचारो का खंण्डन 
करके अपने सिद्धान्त-पक्ष की स्थापना की है। सूत्रकृताग जैन-परम्परा मे प्राचीन 
आगमो मे एक महान्‌ आगम है। इसमे नवदीक्षित श्रमणो को सयम मे स्थिर रखने 
के लिए और उनके विचार-पक्ष को शुद्ध करने के लिए जैनसिद्धान्तो का विस्तृत 
वर्णन है । आधुनिक काल के अध्येता को, जिसे अपने देश का प्राचीन वौद्धिक विचार- 
दर्शन जानने की उत्सुकता हो, जैन तथा अजैन दशेन को समझने की दृष्टि हो, उसे 
इसमे बहुत कुछ उपलब्ध हो सकता है । प्रस्तुत आगम मे जीव, अजीव, लोक, 
अबलोक, पुण्य, पाप, आजसत्रव, सवर, निज्जेरा, बन्ध और मोक्ष का विस्तृत विवेचन 
हुआ है। सूत्रकृताग के भी दो श्रुतस्कध है | दोनो मे ही दाशेनिक विचार-चर्चा है । 
प्राचीन ज्ञान के तत्त्वाभ्यासी के लिए सूत्रकृताग मे वणित अजैन सिद्धान्त भी रोचक 
तथा ज्ञानवर््ध क सिद्ध होगे। जिस प्रकार की चर्चा प्राचीन उपनिपदो मे उपलब्ध 
होती है । उसी प्रकार की विचारणा सूत्रकृताग मे उपलब्ध होती है । बौद्ध-परम्परा 
के तिपिटक-साहित्य मे इसकी तुलना ब्रह्मजालसुत्त से की जा सकती है। कब्रह्मजाल 
सुत्त मे भी बुद्धधालीन अन्य दाशॉेनिको का पूर्वपक्ष के रूप मे उल्लेख करके अपने 
सिद्धान्तो का प्रतिपादन किया है। इसी प्रकार की शैली ज॑न-परम्परा के गणिपिटक 
में सून्नकृताग की रही है। भगवान्‌ महावीर के पूर्व तथा भगवान्‌ महावीरकालीन 
भारत के सभी दर्शनो का विचार अगर एक ही आगम से जानना हो तो वह सूचकृताग 
से ही हो सकता है । अत जैन-परम्परा मे सृत्रकृताग एक प्रकार से दार्शनिक विचारो 
का गणिपिटक है | 

प्रस्तुत सर 

सूचकृताग सूत्र का स्थानकवासी-परम्परा मे सुन्दर पभ्र ज्योतिर्घर 

आचाय जवाहरलालजी महाराज के तत्त्वाववान मे चार भागो मे प्रकाशित हो चुका 
है। यह प्रकाशन पर्याप्त सुन्दर था, व्यवस्थित था । इसका सम्पादन व्यापक हृष्टि- 
कोण से हुआ आ। परन्तु, वह प्राचीन सस्करण अब सब्वंसामान्य को उपलब्ध 
नथा।अत मुझे प्रसन्नता है कि सूत्रकृताग जैसे गमीर आगम का प्रकाशन एक 
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सुयोग्य विह्वान्‌ के हारा हो रहा है। प्रस्तुत सस्करण सूच्रकृताग एक विशद्काय 
सस्करण है। सर्वेप्रथम शुद्ध मुलपाठ है, तदनल्तर सस्कृत-छाया, पदान्वयार्थ, मूलार्थ 
और विस्तृत विवेचन है, जिनसे मूल का स्पष्ट अर्थ चोध हो जाता है। सावारण से 
साधारण पाठक भी मूल सूत्र के ग़भीर मावी को आसानी से समझ सकता है । अत्त 
प्रस्तुत सहकरण की अपनी एक पृथक्‌ विशिष्टता है, जिसमे व्याय्याकार का गहन 
एवं विस्तृत अध्ययन, दार्शनिक चिन्तन एव प्रगाढ़ पाण्टित्य सर्वश्र प्रतिविम्वित हो 
रहा है। 
च्यास्यादगर पण्डित श्री हेमचन्द्रजी महाराज 
प्रस्तुत सस्करण के व्याख्याकार मेरे अपने श्रद्धे य ग्रुरदेव उपाध्याय अमरमुनि 
के अभिन्‍न स्नेही सुहृद्वर पण्डित श्री हेमचन्द्रजी महाराज है। ससस्‍्क्ृत एवं प्राकृत 
कझाषाओ का उनका अध्ययच् गभीर एवं व्यापक है । व्याकरण की मर्मज्ञता तो उनकी 
सब ओर प्रसिद्ध रही है। जैनधर्म दिवाकर आचारयदेव श्री बात्मारामजी महाराज 
के श्रीचरणो मे जब से दीक्षा ली, तभी से अध्ययन मे सलग्न हुए और अपने अध्ययन 
को निरन्तर सूक्ष्म, गभीर एवं व्यापक बनाते गए! जैनघमे दिवाकर आचार्य श्री 
आत्मारामजी महाराज स्वय भी सहानू आगमधर, दार्ननिक एवं विचारक थे । अपने 
युग मे वे आगमो के सर्वेमान्य लव्धप्रतिष्ठ अध्येता एवं व्यास्याता माने जाते थे । 
जागमससागर का उन्होने ठतलस्पर्णी अवगाहन क्रिया था। अनुयोगद्वार, आचाराग, 
स्थानाग, उत्तराष्ययन्, दशवंकालिक तथा नन्‍्दी आदि अनेक ग्रभीर एच गूढ कहे 
जाने वाले आगमो पर उन्होने हिन्दी टीकाएँ लिखी हैं, जिनका सर्वत्र समादर हुआ 
है। आचार्यश्वी की विदेदन शैली स्पष्ट, अर्थवोघक एवं हृदयग्राहिणी है । अत्त श्री 
सध ने ऊन्हे जेनागभ-रत्ताकर के महनीय पद से समलकृत किया था । गुरु-परम्परा 
से ज्ञान की यह उज्ज्वल ज्योति उनके प्रिय शिष्य मे भी समवतरित हुईं । आचार्य 
श्री के साहित्य-निर्माण मे भी पण्डितप्रबर श्री हेमचन्द्रजी महाराज का प्रारम्भ से 
ही बहुमूल्य योगदान रहा है। पण्डितजी महाराज की यह बौद्धिक सेवा आचार्येश्री के 
साहित्य के साथ समाज की चेतना मे चिरस्मरणीय रहेगी । 
प्रस्तुत सस्करण के प्रेरक एवं सरपावक 
भस्तुत आग प्रकाशन के मूल प्रेरक रहे है पण्डित मुनि श्री पदमचन्दजी 
मद्दाराज, जो भण्डारीजी महाराज के नाम से समाज में सर्द विश्वुत्त हैं। भण्डारीजी 
मेरे पृज्य गुरुदेव के शिष्यवत श्रद्धासिक्त स्नेही रहे है। उनकी काफी समय से इच्छा 
थी कि अपने भुर्देव की यह रचना जनता के समक्ष आए। सृूत्रकृताग का लेखन 
चहुत समय पहले हो चुका था । अपने सौम्य स्वभाव के फारण अथवा ख्यात्ति की 
आकाक्षा न होने के कारण उन्होने (१० हेमचन्द्रजी महाराज ने) इसके प्रकाशन की 
दिशा में कोई सक्रिय प्रयत्त नही किया । फलत यह महती कृत्ति वर्षो तक यों 
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सयम है । द्वितीय श्र्तस्कध को आचाराग्र कहा जाता है। यह आचाराग्र पाँच 
चूलाओ मे विभक्त था। पाँचवी चूला, जिसका नाम आज निशीय है तथा नियु क्ति- 
कार ने जिसे आचार-प्रकल्प कहा हे, वह आचाराग से पृथक्‌ हो गया । यह पृथक्‌- 
करण कब हुआ, अभी इसकी पूरी खोज नही हो सकी हे । आचाराग मे अथ से 
इति तक आचारधर्म का विस्तार के साथ वर्णन हुआ हे । जैन-परम्परा का यह 
मूलभूत आचार-शास्त्र हे | दिगम्बर-परम्परा का आचार्य बट्टकेरक्ृत मुलाचार 
आचाराग के आधार पर ही निर्मित हुआ हे, ऐसा प्रतीत होता है। सूतच्रक्ृतागसूत्र, 
जो एकादश अगरो मे द्वितीय अग है, उसमे विचार की मुख्यता है । भगवान्‌ महावीर- 
कालीन भारत के जो अन्य विभिन्न दाशनिक मत थे, उन सबके विचारों का खण्डन 
करके अपने सिद्धान्त-पक्ष की स्थापना की हे। सूत्रकृताग जैन-परम्परा मे प्राचीन 
आगमो मे एक महान्‌ आगम है। इसमे नवदीक्षित श्रमणो को सयम मे स्थिर रखने 
के लिए और उनके विचार-पक्ष को शुद्ध करने के लिए जैनसिद्धान्तो का विस्तृत 
वर्णन है । आघुनिक काल के अध्येता को, जिसे अपने देश का प्राचीन बौद्धिक विचार- 
दर्शन जानने की उत्सुकता हो, जैन तथा अजैन दशेन को समझने की दृष्टि हो, उसे 
इसमे बहुत कुछ उपलब्ध हो सकता है। प्रस्तुत आगम मे जीव, अजीव, लोक, 
अलोक, पुण्य, पाप, आस््रव, सवर, निजेरा, बन्ध और मोक्ष का विस्तृत विवेचन 
हुआ है। सूत्रकृताग के भी दो श्रुतस्कध है | दोनो मे ही दाशेनिक विचार-चर्चा है । 
प्राचीन ज्ञान के तत्त्वाभ्यासी के लिए सूच्रकृताग मे वर्णित अजैन सिद्धान्त भी रोचक 
तथा ज्ञानवर्धक सिद्ध होगे । जिस प्रकार की चर्चा प्राचीन उपनिषदो मे उपलब्ध 
होती है । उसी प्रकार को विचारणा सूत्रकृताग मे उपलब्ध होती है। बौद्ध-परम्परा 
के त्रिपिटक-साहित्य मे इसकी तुलना ब्ह्मजालसुत्त से की जा है। ब्रह्मजाल 
सुत्त मे भी बुद्धकालीन अन्य दाशेनिको का पूवेपक्ष के रूप में उल्लेख करके अपने 
सिद्धान्तो का प्रतिपादन किया है। इसी प्रकार की शैली जैन-परम्परा के गणिपिटक्‌ 
मे सूत्रकृताग की रही है । भगवान्‌ महावीर के पूर्व तथा भगवान्‌ महावीरकालीन 
भारत के सभी दर्शनो का विचार अगर एक ही आगभ से जानना हो तो वह सूत्रकृताग 
से ही हो सकता है । अत जैन-परम्परा मे सृत्रुकुताग एक प्रकार से दार्शनिक विचारों 
का गणिपिटक है । 
भस्तुत समर 
सूत्रकृताग सूत्र का स्थानकवासी-परम्परा मे सुन्दर प्रकाशन ज्योतिर्घर 
आचाय जवाहरलालजी महाराज के तत्त्वावधान में चार भागों मे प्रकाशित हो चुका 
है । यह प्रकाशन पर्याप्त सुन्दर था, व्यवस्थित था | इसका सम्पादन व्यापक हृष्टि- 
कोण से हुआ था। परन्तु, वह प्राचीन सस्करण अब सर्वेसामान्य को उपलब्ध 
नथा।अत मुझे प्रसन्नता हैं कि सूत्रकृताग जैसे गमीर आगम का प्रकाशन एक 
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सुयोग्य विद्वान के द्वारा हो रहा है। भ्रस्तुत सस्करण सूनकृताग एक विराद्काय 
सस्करण है। सर्वप्रथम शुद्ध मूलपाठ है, तदनन्तर सस्कृत-छाया, पदाल्वयाये, मूलाथ 
और विस्तृत विवेचन है, जिलसे मूल का स्पष्ट धर्थ वोध हो जाता है। साधारण से 
साधारण पाठक भी मुल सूत्र के गभीर भावों को आसानी से समझ सकता है । अत 
प्रस्तुत सल्करण की अपनी एक पृथक्‌ विशिष्टता है, जिसमे व्याख्याकार का गहन 
एब विस्तृत अध्ययन, दार्शनिक चिन्तन एव प्रगाढ पाण्डित्य सर्वत्र प्रतिबिम्बित हो 
रहा है । 
व्याय्यायार पण्डित श्री हेमचन्द्रजी महाराज 
प्रस्तुत सस्करण के व्याल्याकार मेरे अपने श्रद्धे य ग्ुरदेव उपाध्याय अमरमुनि 
के अभिन्‍न स्नेही सुहृद्ुवर पणष्डित श्री हेमचन्द्रजी महाराज हैं। सस्कृत एवं प्राकंत 
भाषाओं का उनका अध्ययन गभीर एवं व्यापक हे । व्याकरण की मर्मेज्नता तो उनकी 
सव ओर प्रसिद्ध रही है। जैनधर्भ दिवाकर आचार्यदेव श्री आत्मारामजी महाराज 
के श्रीचरणो मे जब से दीक्षा ली, तभी से अध्ययन मे सलसर्त हुए और अपने अध्ययन 
को मिरन्तर सुक्ष्म, गभीर एव व्यापक बनाते गए। जैनधर्म दिवाकर आचार्य श्री 
आत्मारामजी सहाराज स्वय भी महान्‌ आगमधर, दाशेनिक एवं विचारक थे । अपने 
युग से वे आगमो के सर्वेमान्य लब्घप्रतिष्ठ अध्येत्ता एवं व्याख्याता माने जाते थे । 
आगमसाभर का उन्होने तलस्पर्शी अवगाहत किया था। भअनुमोगद्वार, आचाराग, 
स्थानाग, उत्तराष्ययन, दशर्वकालिक तथा नन्‍दी आदि अनेक गभीर एवत्र गूढ कहे 
जाने वाले आगमो पर उन्होने हिन्दी टीकाएँ लिखी हैं, जिनका सर्वत्र समादर हुआ 
है । आचार्यक्ली की विवेचन शैली स्पष्ट, अर्थवोधक एवं हृदयग्राहिणी है । अत श्री 
सध ने उन्हे जैनागम-रत्नाकर के महनीय पद से समलकृत किया था । गुरु-परम्परा 
से ज्ञान की यह उज्ज्वल ज्योति उनके प्रिय शिष्य मे भी समवतरित हुईं। आचार्य 
श्री के साहित्य-निर्माण मे भी पण्डितप्रवर श्री हेमचनल्नजी महाराज का प्रारम्भ से 
ही बहुमूल्य योगदान रहा है । पण्डित॒जी महाराज की यह बौद्धिक सेवा आचार्यश्री के 
साहित्य के साथ समाज की चेतना मे चिरस्मरणीय रहेगी । 


प्रस्तुत सस्करण के प्रेरक एवं सम्पादक 

प्रस्तुत आगम प्रकाशन के मूल प्रेरक रहे है पण्डित मुनि श्री पदमचन्दजी 
भहाराज, जो मण्डारीजी महाराज के नाम से समाज पे सर्वत्र विश्वुत हैं । भण्डारीजी 
मेरे पूज्य गुरुदेव के शिष्यवत श्रद्धांसिक्त स्नेही रहे हैं। उनकी काफी समय से इच्छा 
थी कि अपने गुरुदेव की यह रचना जनता के समक्ष आए। सूत्रकताग का लेखन 
वहुत समय पहले हो चुका था। अपने सौम्य स्वभाव के फारण अथवा डछयाति की 
आकाक्षा न होने के कारण उन्होने (प० हेमचन्द्रजी महाराज ने) इसके प्रकाशन की 
दिशा में कोई सक्तिय प्रयल्त लही किया ॥ फलत यह महती कृति वर्षों तक यो 
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सयम है । द्वितीय श्र्‌तस्कध को आवचाराग्र कहा जाता है। यह आचाराग्र पाँच 
चूलाओ मे विभक्त था | पाँचत्री चूला, जिसका नाम आज निशीथ है तथा नियु क्ति- 
कार ने जिसे आचार-प्रकल्प कहा हे, वह आचाराग से पृथक्‌ हो गया । यह पृथक्‌- 
करण कब हुआ, अभी इसकी पूरी खोज नही हो सकी है । आचाराग मे अथ से 
इति तक आचारधमं का विस्तार के साय वर्णन हुआ है । जैन-परम्परा का यह 
मूलभूत आचार-णारत है । दिग्म्वर-परम्परा का आचार्य वट्टकेरक्ृत मूलाचार 
आचाराग के आधार पर ही निर्मित हुआ हे, ऐसा प्रतीत होता है। सुत्रकृतागसृत्र, 
जो एकादश अगो मे द्वितीय अग है, उसमे विचार की मुख्यता है । भगवान्‌ महावीर- 
कालीन भारत के जो अन्य विभिन्न दाशनिक मत थे, उन सबके विचारो का खण्डन 
करके अपने सिद्धान्त-पक्ष की स्थापना की हे। सुत्रकुताग जैन-परम्परा मे प्राचीन 
आगमों मे एक महान्‌ आगम है । इसमे नवदीजशित श्रमणो को सयम मे स्थिर रखने 
के लिए और उनके विचार-पक्ष को शुद्ध करने के लिए जैनसिद्धान्तो का विस्तृत 
वर्णन है । आधुनिक काल के अध्येता को, जिसे अपने देश का प्राचीन वौद्धिक विचार- 
दर्शन जानने की उत्सुकता हो, जैन तथा अजैन दशेन को समझने की दृष्टि हो, उसे 
इसमे बहुत कुछ उपलब्ध हो सकता है। प्रस्तुत आगरम मे जीव, अजीव, लोक, 
अलोक, पुण्य, पाप, आसत्रव, सव॒र, नि्जेरा, वन्ध और मोक्ष का विस्तृत विवेचन 
हुआ है। सुत्रकृताग के भी दो श्रुतस्कध है | दोनो मे ही दाशेंनिक विचार-चर्चा है | 
प्राचीन ज्ञान के तत्त्वाभ्यासी के लिए सुत्रकृताग भे वर्णित अजन सिद्धान्त भी रोचक 
तथा ज्ञानवद्ध क सिद्ध होगे । जिस प्रकार की चर्चा प्राचीन उपनिषदों मे उपलब्ध 
होती है | उसी प्रकार को विचारणा सूत्रकृताग मे उपलब्ध होती है । बौद्ध-परम्परा 
के त्रिपिटक-साहित्य मे इसकी तुलना ब्रह्मजालसुत्त से की जा ी है। ब्रह्मजाल 
सुत्त से भी बुद्धकालीन अन्य दाशैंनिको का पूरेपक्ष के रूप मे उल्लेख करके अपने 
सिद्धान्तो का प्रतिपादन किया है। इसी प्रकार की शैली ज॑न-परम्परा के गणिपिटक 
में सूच्रकृताग की रही है । भगवान्‌ महावीर के पूर्व तथा भगवान्‌ महावीरकालीन 
भारत के सभी दर्शनो का विचार अगर एक ही आगम से जानना हो तो वह सुत्रकृताग 
से ही हो सकता है । अत जैन-परम्परा मे सुत्रकृताग एक प्रकार से दाशनिक विचारों 
का गणिपिटक है ॥ 
प्रस्तुत सर 
सूतकृताग सूत्र का स्थानकवासी-परम्परा मे सुन्दर प्रकाशन ज्योतिर्घर 
आचाय जवाहरलालजी महाराज के तत्त्वाववान भे चार भागो मे प्रकाशित हो चुका 
है । यह प्रकाशन पर्याप्त सुन्दर था, व्यवस्थित या । इसका सम्पादन व्यापक हृष्ठि- 
कोण से हुआ था। परन्तु, वह प्राचीन सस्करण अब सर्वंसामान्य को उपलब्ध 
नयथा।अत मुझे प्रसन्नता है कि सूत्रकृताग जैसे गमीर आगम का प्रकाशन एक 
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सुय्रोग्य विद्वान के हारा हो रहा है। प्रस्तुत सस्करण सूत्नकृताभ एक विरादट्काय 
सस्करण हैं। सर्वप्रथम शुद्ध मूलपा5 है, तदननन्‍्तर तस्कृत-छाया, पदास्वयया4, मुलार्थ 
भौर विस्तृत विवेचन है, जिनसे मूल का स्पष्ट अर्थ वोध हो जाता है। साधारण से 
साधारण पाठक भी मूल सूत्र के गमीर भावों को आसानी से समझ सकता है । अत 
प्रस्छुत सत्करण की अपनी एक पृथक्‌ विशिष्दता है, जिसमे व्या्याकार का गहन 
एवं विस्तृत अध्ययन, दा्शतिक चिन्तन एवं प्रगाढ़ पाण्डित्य सर्वेत्र प्रतिबिस्वित हो 
सहाहै। 
व्याल्याड्ार पष्डित श्रो हेमचम्द्रजी सहाराज 
भस्तुत सस्करण के व्यास्यावार मेरे अपने श्रद्धे य गुरुदेव उपाध्याय अमरमुनि 
के अभिन्‍न स्नेही सुद्ददूवर पण्डित श्री हेमचन्द्रजी महाराज है। संस्कृत एवं प्राकृत 
भाषाओं का उनका अध्ययन गभीर एवं व्यापक है । व्याकरण की मर्मज्ञता तो उनकी 
सब ओर प्रसिद्ध रही है। जैनधर्म दिवाकर आचायेदेव श्री आत्मारामणी महाराज 
के श्रीचरणो मे जब से दीक्षा लो, तभी से अध्ययन मे सलग्न हुए और अपने अध्ययन 
को निरन्तर सूक्ष्म, गभीर एवं व्यापक बनाते गए। जैनधर्म दिवाकर आचाये श्री 
आत्मारामजी महाराज स्वय भी महान्‌ आगमधर, दार्भनिक एवं विचारक थे | अपने 
युग मे वे आगमों के सर्वमान्य लब्धप्रतिष्ठ अध्येता एवं व्यास्याता माने जाते थे । 
आगमसागर का उन्होने तलस्पर्शी अवगराहन किया था। अनुयोगद्वार, आचाराग, 
स्थानाग, उत्तराध्ययत, दशर्व॑कालिक तथा ननन्‍्दी आदि अनेक गभीर एव गृढे कहे 
जाने वाले आग्रमो पर उन्होने हिन्दी टीकाएँ लिखी हैं, जिनका सर्वन्र समादर हुआ 
है! आचायंश्री की विवेचन शैली स्पष्ट, अर्थवोधक एवं हृदगग्राहिणी हैं। अत श्री 
सभ ने उन्हे जेनागम-रत्नाकर के महनीय पद से समलकृत किया था | गुरुपरपरा 
से ज्ञान की यह उज्ज्वल ज्योति उनके प्रिय शिष्य में भी समवतरित हुईं। जआचाय॑ 
भरी के साहित्य-निर्माण में भी पण्डितप्रवर श्री हेमचन्द्रजो महाराज का प्रारम्भ से 
ही बहुमूल्य योगदान्त रहा है । पष्डितजी महाराज की यह बौद्धिक सेवा आचायंश्री के 
साहित्य के साथ समाज की चेतना मे चिरस्मरणीय रहेगी । 


मस्तुत सस्करण के प्रेरक एवं सस्पादक 
#स्तुत्त आगम प्रकाशन के मूल प्रेरक रहे है - पण्डित मुनि श्री पदमचन्दजी 
महाराज, जो भण्डारीजी महाराज के ताम से समाज थे सर्वत्र विश्वुत हैं । भण्डारीजी 
मेरे पृज्य गुरुदेव के शिष्यवत श्रद्धासिक्त स्‍्नेही रहे हैं । उनकी काफी समय से इच्छा 


जनता के प्मक्ष आए | 
बहुत समय पहले हो चुका भा। अपने सौम्य स्वभाव के कारण सृत्रक्ृताग़ का लेखन 


रण अथवा ख्याति 
काला न होने के कारण उन्होंने (१० हेमचन्द्रजी आय क 
दिशा मे कोई सक्रिय प्रथस्त नही किया । पलत कह केले कप के 
पक 
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ही रखी रही । पण्डितजी के प्रिय शिप्य श्री भण्डारीजी महाराज के अन्तर्मन मे 
भावना जगी कि यह विराट शास्त्र आधुनिक शैली से पुन सम्पादित होकर जन- 
चेत्तना के समक्ष आए । मुझे हादिक प्रसन्नता है कि भण्डारीजी की उक्त मगल भावना 
ते आज सुचारु रूप से मूर्त रूप लिया है । 

पूर्व प्रकाशित प्रश्नव्याकरणसूत्र के समान सूत्रकृरताग के सम्पादन का यह 
महान्‌ कायें भी भण्डारीजी के प्रिय शिष्य प्रवचनभूपण श्री अमरमुनिजी के द्वारा 
सम्पन्न हुआ हे। श्री अमरमुनिजी प्रस्तुत आगम के व्याख्याकार प० हेमचन्द्रजी 
महाराज के प्रशिष्य है। वे एक महान्‌ कर्मठ, योग्य विचारक एवं जिनशासनरसिक 
तरुण मुनि हैं । वर्तमान पजाब जैन श्रमण-सध में मुनिजी एक महान्‌ यशसस्‍्वी प्रवक्ता 
हैं। उनकी वाणी से सहज ही वह अमृतकल्प रस धारा बरसती है, जो हजारो-हजार 
श्रोताओ के अन्तर मन को गहराई से स्पर्श कर जाती है, आनन्द से सराबोर कर 
देती है | वस्तुत वे सही अर्थ मे प्रवचनभूषण हैं । सेवा की तो वे जीवित प्रतिमूर्ति 
ही है। सन्‌ १६६४ के पूज्य गुरुदेव के जयपुर वर्षावास मे उनकी भअस्वस्थता के 
समय उन्होने जो उदात्त सेवा-परिचर्या की है, वह हम सबके स्मृति-कोप की एक 
अक्षुण्णनिधि है। वस्तुत अमरमुनिजी मे अपने पूर्व गुरुजनो की सस्कारघारा प्रवाहित 
है, जो उन्हे यशस्वी बनाती रही है और बनाती रहेगी । इन दिनो मे पुज्य गुरुदेव 
का स्वास्थ्य ठीक नही चल रहा है । अत इस महान्‌ कार्य मे प्रस्तावना के रूप मे 
में अपना योगदान देकर परम प्रसन्‍नता का अनुमव कर रहा हूँ | मुझे आशा है कि 
भविष्य मे भण्डारीजी और अमरमुनिजी आगम प्रकाशन के इस महान काय की 
परम्परा को आगे भी चालू रखेंगे । प्रस्तुत सुत्रकताग सूत्र के व्याख्याकार की व्याख्या 
भी सुन्दर है, सम्पादक का सम्पादन भी मधुर है और प्रेरक की प्रेरणा भी प्रशसा के 
योग्य है | प्रस्तुत प्रकाशन से आगमान्यासी एवं स्वाध्यायप्रेमी भाई-बहन अधिक से 


अधिक लाभान्वित हो, यही मेरी मगल भावना है। सुरभित सुमन की सुगन्ध सब 
ओर मुक्तगति से फंलनी ही चाहिए । 


वीरायतन, राजगृह 
अक्षय तृतीया 
२६ अप्रैल ७६ 


योग के दो ब्द 


वर्तमान से उपलब्ध ११ अगो में सूत्रक्ताग का महत्त्वपूर्ण स्थान हैं। यह 
द्वितीय अगशास्त्र है। इसके दो श्र्‌ तस्‍्कन्ध है । प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध मे १६ अध्ययन हूँ 
और द्वितीय श्र तस्कन्ध मे सात ) 

यो देखा जाय तो सूत्रकृताग दार्शनिक शैली का शास्त्र है, इसलिए 
प्रारम्भ भे अध्येत्ता को जरा दुर्ह एवं विलष्ट प्रतीत होता है, लेकिन ज्यो- 
ज्यों इसके भन्दर वह अवग्ाहन करता जाता है त्यो-त्यो इस शास्त्र समुद्र भे असख्य 
मुक्ताफल ज्ञान और दर्शन के रूप में मिलते है । 


इस व्याख्या का महृत्त्व 
यो तो इस शास्त्रराज पर अद्यावधि कई व्याख्याएँ प्रकाशित हो चुकी हैं । 


इस पर सबसे प्राचीन आचार्य भद्रबाहुस्वामी रचित नियुक्ति है। इसके पश्चात्‌ श्री 
शीलाकाचार्य की टीका प्रसिद्ध हैं। इस पर चूणि और दीपिका भी मिलती है। 
इसके अतिरिक्त स्थानकवासी जैनाचार्य पूज्य श्री जवाहरलालजी महाराज के तत्त्वाव- 
धान में शीलाकाचार्य कृत टीका का प अम्बिकादत्तजी ओझा व्याकरणाचायं द्वारा 
किया हुआ अनुवाद ४ भागों मे प्रकाशित हुआ है | साथ ही जैनाचाय प मुनि श्री 
घासीलाल जी महाराज द्वारा कृत सस्क्ृत, हिन्दी-गुजराती टीका भी प्रकाशित हुईं है । 
परन्तु इन सब व्याख्याओ के होते हुए भी सुबकृत्ताग की यह व्याख्या कुछ विलक्षण 
है । इसमे प्राजल हिन्दी भाषा में व्याल्या इतनी सरस व हृदयस्पर्शी है कि मुल पाठ 
के शब्दों का पूर्जा-पुर्जा खोलकर रख देती है । एक तरह से मृलपाठ का हृदय खोलकर 
रख देती है। व्याख्या मे किसी प्रकार का साम्प्रदादिक पक्षपात न रखकर समन्वय 
का दृष्टिकोण रखा गया हैं। जहाँ कही किसी अन्य दर्शन के मत का निराकरण भी 
मूलानुसार किया गया है, वहाँ उस दर्शन का पूर्वपक्ष मली-माँति प्रस्तुत करके फिर 
उसका उत्तरपक्ष सुचारुरूपेण समझाया गया है । इस सृूत्रकुताग-व्याख्या से 
मूलपाठ, सस्कृत-छाया, शब्दार्थ, अच्वयार्थ और व्याख्या यो ५ विभाग साथ-साथ 
दिये गये हैं, जिससे पाठक सुभमता से वस्तुत्तत्व को दृदयगम कर सके । 


शास्त्ररसिको से 
इसलिए यह निद्सन्देह कहा जा सकता है कि व्याध्यासद्वित यह शास्त्रराज 
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आगम-जिज्ञासुओ, आगमवेत्ताओ, शास्त्रज्ञ साधु-साध्चियो, णास्त्रशोधकर्ताओ तथा 
आगमरसिको के लिए अत्यन्त उपयोगी सिद्ध होगा। इस व्याख्या को देख लेने के 
पश्चात अन्य टीका और नियुक्त देखने की पाठक को आवश्यकत्ता नही पडेगी | यो 
तो यह शास्त्रराज वहुत ही दुरूह है, अगर मनोयोगपूर्वक न पढा जाय तो झटपट 
समझ मे आने वाला नही है, और न ही इसमे कोई कथा कहानी हू, जिससे उपन्यास- 
कहानी की त"ह इसे पढने मे शीघ्र दिलचस्पी जग्रे | परन्तु इतना अवश्य हं कि जो 
भी मुमुक्षुजन इसे रुचिपूर्वक पढेगा, उसे इसमे से अनेक अनुभवरत्न मिलेगे, आत्म- 
साधना की अटपटी घाटियो को पार करने थे इस शास्त््रराज से बहुत ही मार्गेदर्शन 
मिलेगा, और मिलेगा युक्ति, सूक्ति और अनुभूति का प्रकाश, जिससे प्रत्येक साधक 
अपनी जीवननैया को विषय-कपायो के तूफानों से, एव काम, क्रोध, मोह, राग, हें प 
आदि की चट्टानो से टकराने से बचा सके । 
शास्त्र-सम्पादन एव प्रकाशन का श्रेय 

इस शास्त्रराज को इतनी सुन्दर व्याख्या के साथ सम्पादन और प्रकाशन 
कराने का श्रेय है श्रद्वय जैन विभूषण भडारी श्री पदमचन्द जी महाराज को, 
जिल्होने व्यास्यासहित इस शास्त्र के सम्पादन की अनवरत श्रेरणा दी और शास्त्र 
की सुन्दरतम व्याख्या के लिए सतत उत्साहपूर्ण शब्दों मे लिखते रहे । इस प्रकार 
जैनशासन की मह॒ती सेवा करके आप महान पुण्योपार्जन कर रहे हैं। आपकी इस 
थू तसेवा से अनेक शास्त्ररसिक, सिद्धान्त जिज्ञासु साधुसाध्चियो एवं अन्य महानुभावो 
को महान्‌ श्रुतज्ञान का लाभ होगा, इसमे कोई सन्देह नही । आपकी यह श्र तसेवा 
चिरस्थायी होगी तथा आपकी कीति को दिगूदिगन्त मे प्रसारित करेगी । 

आशा ही नही, पूर्ण विश्वास है कि इस शास्त्रराज को प्रत्येक आगमरप्तिक 
उत्साह और श्रद्धा के साथ पढेगा | 

श्रद्ध य श्री भण्डारीजी महाराज बडे उदार, सरलचेता एवं गभीर साघु है। 
पजाब के लब्धभ्रतिष्ठ साघुओ में से आप एक हैं । आपने इससे पूर्व श्री प्रश्न- 
व्याकरणसूत्र की व्यास्या प्रकाशित करवाई है, इसके अतिरिक्त 'भ० महावीर सिद्धान्त 
ओर उपदेश” का अग्नेजी में अनुवाद तथा अन्य कत्तिपय पुस्तकों का गरुरु- 
मुखी मे अनुवाद कराकर प्रकाशित करवाया है। सचमुच, आप मे अद्भुत लगन है, 
उन्साह है, मगवान महावीर के जीवनोपयोगी सिद्धान्तों को जन-जन मे प्रसारित 
करने का ! इस मिशन को लेकर आपने अपने शिष्य प्रसिद्धप्रवक्ता, वाणीभूपण श्री 
अमरमुन्ति के साथ पजाब, हरियाणा, दिल्ली, उत्तर प्रदेश, राजस्थान आदि प्रदेशों मे 
सर्वत्र भ्रमण किया है। वयोवृद्ध होते हुए भी आप से युवको का-सा उत्साह है। 
शास्त्र सम्पादन की कहानी 


जब मैं आगरा में था, तव आपका स्नेहानुरोध भरा समाचार प्राप्त हुआ 
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कि आपको (मुझे) सूत्रकताग सूत्र व्याख्यासहित सम्पादन कराना है| मैने आपके 
कृपापूर्ण स्नेहानुरोध को मानकर अपने तत्त्वावधान मे सूत्रकृतग का व्याख्यासहित 
समभ्पादन का काय्ये हाथ मे लिया जिसका प्रतिफल पाठकों के हाथों मे है। इसकी 
व्याख्या के सम्पादन मे अनेक ग्रन्थों मे सहायता ली गई है। में उन सव ग्रन्थकारो 
के प्रनि हृदय से कृतज्ञ हें । साथ ही श्रद्धे य श्री भण्डारीजी मद्दाराज को कोटि-कोटि 
घन्यवाद देता हूँ, जो सम्पादन कार्य शीक्र कराने के लिए सत्तत मेरा उत्साह बढाते 
रहे । अगर आपके द्वारा इतना उत्साहसवर्द्धँन न होता तो मैं इतना शीघ्र इस भगी- 
रथ कार्य को सम्पन्न नही करा सकता था। साथ ही अपने साथी सम्पादक प्रवचन 
भूषण श्री अमरमूनि जी को भी घन्यवाद देता हूँ जिनकी अविचल निष्ठा और 
सौजन्यपूर्ण व्यवहार से में इस कार्य मे यशस्वी बना हूँ । 
सुन्दर सुद्रण के लिए 
ज्यों ही इस भास्त्रराज का सम्पादन पूर्ण हुआ, श्रद्धय श्री भण्डारीजी 
- महा राज ने इसके शीघ्र एवं सुन्दरतम मुद्रण का कार्य प्रसिद्ध सिद्धहस्त लेखक श्री 
श्रीचन्दजी सुराना के हाथो मे सौपा । उन्होने शुद्ध और सुन्दर रूप में उत्तरदायित्व- 
पूर्ण ढग से इसे मुद्रित करवाया है। इसके लिए वे धन्यवादाहु है। सुन्दर और शुद्ध 
मुद्रण के लिए सुरानाजी प्रसिद्ध हैं ही । 
आशा है, इस शास्त्रराज को पढकर पाठक श्रुतभक्ति का परिचय देंगे और 
अपने जीवन मे इन सगलमय सिद्धान्तो को स्थान देंगे । 


अहिसा निकेतन, वेलचम्पा (बिहार) 


दिनाऊ---8-७-७६ चातुर्मासिक पर्व -- धुनि नेमिचन्द् 


ग- बना 
/, उपाध्याय श्री फूलचन्द्र जी महाराज 'श्रमण 


आगम-शास्त्र श्रमण सस्कृति के मृलाघार होने के कारण हमारे के 
केन्द्र हैं। पच परमेष्ठी और नवतत्त्वों का बोध, स्व-पर का भान, दु खो के मुल 
कारणो से निवृत्ति, परम-पद-आप्ति के उपायो की खोज हमे आगरम-शास्त्र साहित्य 
मे ही उपलब्य होती है । साधक के गरुण-दोषो का प्रतिबिम्ब ये आगम-शास्त्र ही हैं । 
आज के युग मे यदि किसी को भगवान के दशंन करने हो तो इन्ही के माध्यम से 
हो सकते हैं । 
आगम--जो ज्ञान-स्रोत भगवान महावीर से प्रस्फुटित हुआ, वह श्रुतज्ञान 
गणधरो, आचार्यो, उपाध्यायो एवं बहुश्नत मुनियो के माध्यम से अब तक चला आ 
रहा है और आगे भी चलता *हेगा। यही श्रुत ज्ञान आगम कहलाता है। 
शास्त्र- लोक मे विभिन्न प्रकार के शास्त्र हैं। जैसे --कामशास्त्र, अर्थशास्त्र, 
नीतिशास्च्र, आयर्वेदिकशास्त्र, ज्योतिषशास्त्र, वास्तुकलाशास्त्र, न्यायशास्त्र, तकें- 
शास्त्र, दशशनशास्त्र, विज्ञानशास्त्र, शब्दशास्त्र, वर्मेशास्त्र आदि । इन सब मे 
अगम-शास्त्र का स्थान सर्वोपरि है। जीवाजीव का बोध करवाकर आध्यात्मिक 
आनन्द देने वाला केवल आगम-शास्त्र ही है। 
आगम-शास्त्रो मे अगप्रविष्ट श्रृतज्ञान की मुख्यता है। इसका स्थान उसी 
तरह उच्च है जेसे शरीर मे उत्तम अगो का। अगप्रविष्ट शास्त्रों की गणना कुल 
१२ है, उनमे 'सूत्रकृताड्ु' या सू यगडग' का क्रम से दूसरा स्थान है । 
सुयगडग 
घर्म और दर्शनशास्त्रो मे 'सूयगडग” का स्थान महत्त्वपूर्ण है। इसके 
भाषा में तीन रूप बनते हैं--सूतकृताग, सूत्रकृताड़ और सूचाकृतादु | जो 
तीर्थकरों द्वारा अर्थंरूप मे उत्पन्न होकर गणधघरो द्वारा ग्रन्यथरूप मे रचा गया है 
उस सत्र को 'सूतकृत कहते हैँ । सूत्र के अनुसार जिससे तत्त्वार्थं का बोध 
किया जाता है उस अग शास्त्र को सूच्रकृत' कहते है। स्व-समय और पर-समय को 
सूचित करने वाला अगश्ञास्त्र 'सूचाकृत कहलाता है। ये तीनो अर्थ प्रस्तुत शास्त्र 
मे घटित होते हैं ॥ इस शास्त्र की भापा और विपय दोनो जटिल हैं। स्व-समय 
और पर-समय पिद्धान्त को मूलत अलग्र-अलग ही सम्यग्शान है। साघक 
की मनोवृत्ति जिस ज्ञान से अन्तर्मुखी हो जाय वही स्व-समय है। जिस ज्ञान से 
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अन्तर्मुखी होकर भी बहिम्‌खी मनोवुत्तियाँ हो जाएं या सदैव वहिमु सती मनोवृत्तियाँ 
वनी रहे वह अज्ञान या पर-समय कहलाता है। प्रस्तुत शाघ्त्र मे स्व-समय को 
समझाने के लिए पर-समय और पर-समय को समझाने के लिए स्व-समय का निर्देश 


किया गया है । सत्य को समझने के लिए असत्य को और असत्य को समझने के लिए 
सत्य को समझना आवश्यक है | 


प्राचीन और अर्वाच्चीन व्याव्याएँ 

प्रस्तुत शास्त्र पर सर्वप्रथम भद्रवाहु स्वामी ने प्राकृंत भाषा मे निर्युक्ति 

लिखी । शास्त्र और निर्युक्ति दोनो का आधार लेकर आचार्य शीलाक ने सस्कृत 

भाषा मे बृहद्वृत्ति लिखी, जिनका कालमान नवाड्भी टीकाकार अभयदेवसूरि से 

पहले का माता जाता है। आचाये अमोलक ऋषि जी म० ने हिन्दी मे सक्षिप्त 

व्याख्या लिखी । आचार्य जवाहरलाल जी म० की ओर से भी चार भागो में सूत्त 

और बृहदुवृत्ति का हिन्दी अनुवाद भी प्रकाशित किया गया । 'सूत्रकृताग” के हिन्दी 

व्याज्यासहित जितने भी सस्करण आजतक प्रकाश मे आए है उन सबमे जो पुस्तक 
आपके हाथो को सुशोभित कर रही है यह अपने आप मे अद्वितीय एवं अपूर्द है । 


अनुदादक और सम्पादक 
अनुवादक दुभापिये का काम करता है और सम्पादक विषय तथा भाषा को 
परिमाजित करके सर्वेजनग्राह्म साहित्य की रचना करता है। इस शास्त्र के अनु- 
वादक जैनरत्न, पण्डितरत्न, उपप्रवर्तक स्वनामधन्य श्री हेमचन्द्र जी म० है और ये 
शअसण सघ के प्रथम पट्टधर महामहिम साहित्यरत्न, जैनागम, रत्नाकर, आचार्येप्रवर 
पूज्य क्ली अत्सारास जी स० के कषिष्य हैं। ससकृत और पाकृत भाषा के घुरघर 
विद्वान हैं। इनके सुशिष्य नवयुग सुधारक, जैनविशूषण भण्डारी श्री पदमचन्द जी है 
जिन्होंने आचाये श्री आत्माराम जी म० की बहुत वर्षो तक मथक सेवाएँ की, फलस्वरूप 
आपके मन में एक तरग उठी, वह थी भगवद्वाणी की सेवा या प्रवचनवत्सलता । 
उनकी इस भावना को साकार बनाने के लिए प्रकृति देवी ने एक होनहार, प्रभावक, 
तेजस्वी, मनीपी, प्रवचनभूषण मुनिरत्न श्री अमरमसुनि जी को शिष्य रूप मे आपको 
प्रदान किया | भ्रस्तुत शास्त्र का अत्युत्तम सम्पादन करके प्रवचनभूषण श्री अमर- 


मुनि जी ने समाज का जो कल्याण किया है वह्‌ समस्त जैन तथा जैनेतर विद्वानों के 
लिए उपादेय होगा ऐसी हमारी कामना है । 


धुं४ राष्ट्सत उपाध्याय कवि औी अमरसुनि 
भाशू । 


आगम प्रकाशन की चिरकाल से एक लम्बी श्वद्धला वनती चली आ रही 
है। विभिन्न स्थानों से विभिन्‍न रूपो मे आगमो का प्रकाशन हुआ है, और हो रहा 
है । आये दिन आगम प्रकाशन योजनाओ का कोई-न-कोई नया शखनाद सुनने को 
मिल जाता है । 

मै बहुत वर्षो से चाहता था कि आगम प्रकाशन से पूर्व आगम सपादन के 
लिए एक सर्वेदलीय विद्वत्सम्मेलव हो । उसमे परस्पर खुले मन से नये-पुराने सभी 
मस्तिष्क चिन्तन मनन करें। अन्त मे सर्वंसम्मति से था वहुसम्मति से जो भी 
सत्यानुलक्षी एकवाक्यता हो, एक निणय हो, तदनुसार आगम-साहित्य का, आगमो 
की गरिमा के अनुरूप सम्पादन एवं प्रकाशन किया जाय । अखिल भारतीय स्थानक- 
वासी जैन कान्फ्रे नस और पूर्वकाल मे नव प्रस्थापित स्था० वर्धभान श्रमण सघ के द्वारा 
जव-जब मुझे आगम साहित्य के सम्पादन आदि का काम सौंपने हेतु चर्चाएँ चली, 
तब-तत्र मैंने स्पष्ट शब्दों मे अपने उपयू क्त विचार व्यक्तिगत-परामर्शों एवं समाचार- 
पत्रो के माध्यम से जनता के सामने रखे हैं । परन्तु हादिक खेद है, सामूहिक कर्म 
की उदार मनोवृत्ति के अभाव मे यह बेल चढाने पर भी मढे न चढ सकी । इतना 
लम्बा समय हो चुका है, आज भी यही स्थिति है। प्रतीक्षा है, आगम मन्दिर पर 
कृभमी-न-कर्भमी सामूहिक चिन्तन-मन्तन का, यथार्थंदर्शी सम्पादन-प्रकाशन का स्वण्ण- 
कलश चढेगा और जनमानस मे साम्प्रदायिक दुराग्रहो |के कारण फैलती आई 
पुरानी भ्रान्तियाँ दूर होगी, साथ ही नयी भ्रान्तियों की अमुक सीमा तक ययोचित 
रोक-थाम होगी । 


जब तक उपयुक्त पवित्र ब्रह्म वेला न आए, तब तक हमारे योग्य स्नेही 
साथी इस दिशा मे जो भी एकागी प्रयत्न कर रहे हैं, उनका हृदय से स्वागत है । 
एकान्त नकार से चलो कुछ हो तो रहा है । 

एक ऐसे ही धन्यवाद के पात्र हैं प्रस्तुत मे जैनघर्मं दिवाकर महान्‌ आचार्य- 
देव महामहिम पूज्य श्री आत्माराम जी म० के प्रिय शिष्य प* श्री हेमचन्द्रजी । 
पण्डितजी विद्वान्‌ है, शास्त्राम्यासी हैं, फिर भी इतने विनम्र एव निरभिमान कि 
देखें तो आश्चर्य होता है । अपने स्वर्गीय गुरुदेव के समान ही जाप भी नियमित 
स्वाध्याय मे अनुरत रहते है । इधर-उधर के प्रपचों से आपको दुछ लेना-देना नही 
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है। आप मेरे उन चिर-परिचत स्नेही साथियों मे से एक है, जिन भी स्नेहसिक्त 
आत्मीयता की मबुवारा अनेकानेक विध्नो, उपद्रवो एव अवरोधो भें वाद भी उसी 
सहज प्रवर्धमान गति से प्रवाहित हे। पण्टितजी और पण्डितजी के अनुयायी 
शिष्य-प्रशिष्य सुविश्युत नीतिकार भत्त हरि की उस सज्जन मैत्री के पक्षघर है, जो 
पूर्वा्े दिन की छाया की भाँति निरन्‍्तर क्षीण नहीं होती, अपितु पराघे दिन की 
छापा की भाँति सतत प्रवर्धमान होती जाती हे ! 
'मदिनस्थ पूर्वार्ध-परार्धभिन्ना, छामेद मेत्री खल-सज्जनानाम्‌ । ध 
श्री सूत्रकृत्‌ द्वितीय अगर आागम का अस्तुत स्स्करण मेरे आत्मप्रिय पण्डित 
जी की ही उल्लेखनीय देन है। आपके द्वारा पूर्व सम्पादित प्रश्नव्याकरण अगर 
आगम, जो सन्पति ज्ञानपीठ आगरा से प्रकाशित हुआ है, उसी की उदात्त शैली के 
अनुरूप प्रस्तुत आगम की भी अपनी शैली है । मूलपाठ और अर्थ आदि मे शुद्धता का 
काफी ध्यान रखा गया है। अनन्तर विस्तृत व्याख्या में मूल के गूक एव गुरुगमीर 
भावों के उद्घाटन मे अत्यधिक श्रम किया गया है| जहाँ तक साधतत उपलब्ध थे, 
बहुत कुछ अच्छा बन पडा हे । अस्वस्थता के कारण मैं अधिक विस्तार में गहराई 
से तो प्रस्तुत सस्करण का अवलोकन नहो कर सका हू किन्तु विहगम दृष्ठि से बन्न- 
तन्र जो दृष्टिपात किया है, उस पर से मैं यह कह सकता हूँ कि अन्य सस्करणो की 
अपेक्षा यह सस्करण अधिक सुच्दर है, अधिक हितकर है । 
पण्डितजी अनुवादक हैं, व्यास्याकारक है और उनके प्रपौनत्र-प्रशिष्य 
प्रवचनभूषण श्री अमरमुनि जी सम्पादक है। सम्पादक का भी अपना एके 
सुकर्म होता है, वह पुरवेनिमित स्वर्णालकार पर योग्य परिमार्जन है, आकर्षक 
सस्कार है। श्री असरमुनि जी का यह सम्पादन-सस्‍्कार काफी मनोमोहक हे । पंजाब 
के श्रमण सघ में मुनिश्नी उदीयमान ओजस्वी तरुण प्रवक्ता है। हजारो की सख्या 
में जैन-अजत श्लौता मुतिजी की सुधावर्षिणी मधुरवाणी जब भी सुनते हैं, तो मत्र- 
मुख हो जाते है । प्रसन्नता है, प्रवचन के साथ साहित्य मे भी मुनिजी अपना एक 
विशिष्ट कीतिमान स्थापित कर रहे हैं, जिसकी मुखर साक्षी प्रस्तुत सम्पादन दे 
रहा है। मैं उनके उस उज्ज्वल एंव महनीय भव्य मविष्य की कामना करता हें, जो 
जँन सध के वर्तमान गौरव को शीक्र ही चार चाँद लगाएं, निरमेल यशोगान से 
दिगूदिगन्त ग्रुजाए। 
उक्त साहित्य स्वर्णश् खला के निर्माण एवं प्रकाशन मे प्रेरणात्रोत हैं 
मुत्रि श्री पदमचन्द्रजी, जिन्हे हम सव भडारीजी के अतिप्रिय मधुर नाम से सम्बोधित 
करते है। भडारीजी सेवाधर्म की जीवन्त मूर्ति है। सर्वत्तोभावेन सेवा के प्रति बे 
प्रारम्भ से ही समपित रहे है। भगवान महावीर के शासन के गौरव की श्रीवृद्धि के 
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लिए यत्नशील रहते हैं, भण्डारीजी । अनेक सेवा एवं शिक्षा सस्थाओ के 
निर्माण सथा विकास मे भण्डारीजी का योगदान इतिहास की वस्तुवृत्त है। साहित्य 
प्रकाशन मे भी आपकी सहज अभिरुचि है। अनेक प्रकाशन आपकी प्रेरणा से ही 
प्रकाश भे आए हैं, मुनिश्वी की यह कर्मघारा निरन्तर प्रवहमान रहै, यही महाश्रमण 
भगवान्‌ महावीर के चरण कमलो मे हादिक अम्यर्थना है । 


निर्मल व्याख्या, कुशल सम्पादन और मगल प्रेरणा की उपयुक्त 
तिवेणी मे स्‍्नात सूत्रकृताग का प्रस्तुत सस्करण आग माभ्यासी स्वाध्यायप्रेमी गे 
द्वारा ताहं है। पूर्व प्रकाशित प्रश्व्याकरण सूत्र के समान ही प्रस्तुत आयम 
भी आशा है, विद्वानों एव सर्व साधारण जनो मे समुचित प्रतिष्ठा पाएगा * 
मानव जाति के कल्याण-पथ पर दिव्य आयोक विकीर्णं करेगा | अन्तमेन के कण- 
कण से शत-शत __ [द] 


वीर , राजगृह 
ज्येष्ठ गगा दशहरा वि० स० २०३६ 
सन्‌ १६७६ ई० 


श्री सूत्नकृतांग , : प्रथम श्र्‌ तस्कन्ध 
विषया मणि [ 
उपोद्धात १---१७ 


सूत्रक॒ताग की पृष्ठभूमि, सूत्रकृताग की सार्थंकता, सुत्रकृताग की 
रचना कब, किसके द्वारा, कैसी मनस्थिति में ? सूत्रकृताग की 
तित्यता, सुत्रकृताम के अध्ययनी और विपयो का परिचय, शास्त्र 


की उपादेयता के लिए चार अनुवन्ध, शास्त्र की उपादेयता के पाँच 
निमित्त । 


प्रथम अध्ययच ' ससमध_ १८---२८० 


समय प्रथम अध्ययन एक विश्लेषण १८---२० 
प्रथम अध्ययन के उद्देशक और अर्थाधिकार । 
प्रथम उद्देशक २३---१ ३८ 


बोध ही मनुष्य के लिए सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण, बोध क्‍या और 
किसका ?, बच्चन को जातो, समझो जौर तोडो, बन्चन की परिभाषा 
कारण और प्रकार, बन्धन का स्वरूप व उसे तोडतने के सम्बन्ध भे 
प्रघन, परिग्रह बन्धन का प्रधान कारण, परिणग्रह का लक्षण और 
पहिचान, परिग्रह के दो रूप, परिभ्रह रखना, रख्ाना' और अनु- 
मति देता, अनर्थ का मूल, परियग्रह दु रूप क्यो और कैसे ?, 
हिंसा स्वरूप, कारण और परिणाम, हिसा क्या और कैसे ?, हिसा 
कृत, कारित, अनुमोदित रूपो भे समान, मसत्य, अन्नह्मचर्य एवं स्तेय 
भी बन्धन के कारण, जन्स, सवास एव अति ससझ समत्द का 
कारण, बन्धन तोडने का उपाय, परसभय मिधथ्यात्व के कारण 

क्यो और कैसे २ प्रमहाभूतवादी चार्वाक मत का स्वरूप और 
विश्लेपण, आत्माहँ त्वाद का स्वरूप और विश्लेषण, आत्मादँ तवाद 
का निराकरण, आत्मा अनेक किन्तु शरीर के साथ समाप्त, 
पुण्य-पाप का अभाव एक दृष्टि, आत्मा का कतृ तत्व एक विश्ले- 
पण, तज्जीव-तच्छरी रखादी मत का निराकरण, प्रत्यक्ष सिद्धलोक 
और विचित्रता की सिद्धि के लिए अकारकवादी साख्यमत का 


( रेर ) 


निराकरण, साख्यमत की मिथ्यात्वता, पट्पदार्थेवादियों के मत का 
स्वरूप, छह पदार्थी की नित्यता की सिद्धि, साख्य के एकान्त- 
नित्यत्व का खण्डन, असत्कायंवादी बौद्धमत मे आत्मा का स्वरूप, 
चातुर्घातुकवादी बौद्धमत-निरूपण, अफलवादी बौद्ध आदि के मिथ्या 
मन्तव्यो का खण्डन, अन्यदर्शन वालो का अपना-अपना मताग्रह, 
अन्यदशेनी लोगो की सच्रि के विपय मे अनभिज्ञता, अन्यद्शनियो 
को मिलने वाला भमयकर फल, सर्वेश महावीर द्वारा भविष्यवाणी | 
द्वितीय उद्दे शक १३९---१६६ 


नियतिवादियो के मत का निरूपण, नियतिवादियो का भिथ्या 
प्रत्वषण, नियतिवाद की अ्रमपूर्ण मान्यता का निराकरण, नियति- 
वादियो के सिथ्यात्व का फल, एकान्तवादी अज्ञानियो की दशा का 
चित्रण, सूर्ख मृंग के समान अज्ञानियो की दशा, अहितबुद्धि मृग 
की-सी दशा, अज्ञानी मृग के समान मिथ्याहप्टि श्रमणो की भमनो- 
दशा, शकनीय-अशकनीय का विपर्यास, समस्त कषाय-नाश_ ही 
सर्वेथा कर्मक्षय का कारण, मिथ्याहृष्टि अज्ञानवादियों का अनन्त- 
जन्म-मरण, ज्ञान के प्रदर्शको मे भी जीवो के ज्ञान का अभाव, 
अज्ञानियो की तोता रटन, अज्ञानवाद अज्ञान-पक्ष से सिद्ध नहीं हो 
सकता, अधे के पीछे अधा विनाश का धघा, आजीवक आदि 
मतो हारा निरूपण, अज्ञानवादियो के कुतक, धर्माधर्म से अनभिज्ञ 
अज्ञानवादी स्व॒मत-प्रशसा, परमत-निन्दा ही एकार का मूल, 
कम्म चिन्ता के प्रति लापरवाह, एकान्त क्रियावादी दर्शन, कर्म 
चिन्ता से दूर, क्रियावादी कमं-बन्धन के त्तीन आदान बौद्धमत मे 
भाव विशुद्धि से क्मे-बन्धन नही, बौद्ध प्रदत्त हृष्टान्त, मन से हंप 
करने पर भी कर्मंवन्ध नहीं, घोर असत्य, विभिन्न मतबादियों द्वारा 
नि शक पाप सेवन, विभिन्न दाश्शनिको की जन्मान्धता और सछिद्र 
नौकारोहण, तथाकथित मिथ्यात्वी श्रमणो की दशा । 


तृतीय उहे शक १९६७---२४५ 


दोपदूषित आहार-सेवन द्विपक्ष दोपसेवन, आवाकर्मी आहारसेवी 

अत्यन्त दुख के भागी, सुखशील आचारहीन श्रमणो की दशा, लोक 
की रचना के सम्बन्ध मे विविध मत, लोक ईश्वरक्ृत एव प्रधाना- 
दिकृत, जगत की रचना विष्णु और माया से, अण्डें से रचित 
न्रम्हाण्ड की कहानी, जगत की रचना के सम्बन्ध मे पर्वोक्त मतो 


( ३३ ) 


का खण्डन, ईश्वरक्तवादियों का कभ्रन युक्तिविषद्ध, स्वभाव, 
नियति आदि कथचित्‌ जगत के कारण, दुखोत्पत्ति से शनभिनज्न दुस 
निरोध से , निष्पाप शुद्ध मुक्त आत्मा पुन कर्म के कटघरे 
में, मुनि की निर्मेल निष्पाप आत्मा पुन मलिन, अपनी-अपनी 
ढपली, अपना-अपना राग !, अपने-अपने अनुष्ठान से ही मुक्ति 
एक विश्लेषण, स्वमतानुसारी सिद्धि मे जआासक्त सिद्धिवादी, मतताग्रही 
सिद्धिवादियो क। अन्धकारपूर्ण भविष्य । 
चतुर्थ उ्े शक स्व-पर-समय वक्तव्यता २४६--३८० 
पूर्व-सयोगी भी सावधोपदेशक होने से अशरण्य है, ऐसे वेपधारी से 
अनासक्त व्‌ अससगे होकर रहे, आरम्म-परिग्रहवादियो का मोक्ष, 
अनारभी-अपरिग्रही की ही शरण लो, भिक्षाजीवी साधु को आहार 
के सम्बन्ध मे कतेव्यवोध, लोकवाद कितना हेय, शे ये, उपादेय ?, 
लोकवाद की विचित्र मान्‍्यताएँ, तीर्थकर ईश्वर का अवतार 
कितना ज्ञाता, कितना नहीं ” लोकंवाद का खण्डन ब्रस॒स्थावर 
पर्माय-परिवर्तत, सभी प्राणी अहिस्य है. क्यो और कैसे ?, ज्ञानी पुरुष 
के लिए न्‍्याय्य अहिसाचरण, कर्मबन्चनों से आत्म-रक्षा के लिए 
चारित्र शुद्धि, समितियुक्त सुनि के लिए कषाय्‌ का परित्याग 
गावश्यक, साबक भोक्ष-प्राप्ति तक समभ मे डटा रहे । 
द्वितोथ अध्ययन बेतालोंब * २८१---३९९ 
प्रथम उद्देशक्क अनित्थता-सम्बोध २०१---३२० 
वैतालीय नाम क्यो *, द्वितीय अध्ययन की पृष्ठभूमि, उद्देशको का 
परिचय, दुर्लेभवोधि प्राप्त करने का उपदेश, मृत्यु किसी को नही 
छोडती, माता-पिता आदि का मोह ससार-परिश्रमण का कारण, 
मोहान्ध को सुगति सुलभ कहाँ ?, महापुरुप द्वारा चेतावनी, अपने- 
अपने कर्म अपने-अपने फल, सभी स्थान अनित्य है, कामो एव 
परिचितों मे आसक्त जीवो की दशा, दास्मिक साधको की. दशा, 
मोक्षमार्भी या ससारमार्गों ” कृश और नग्न फिर भी ससार- 
सलग्न, पापकर्मों से निवृत्ति का उपदेश, उपयोगपुवंक सयम पथ 
पर चलो, वीर कोन ” परीपह आने पर वीर पुरुष का चिन्तन, 
परीपह और उपसर्ग के समय भुनि का धममें, अहिसाधर्म के परि- 
पालन का फल्न, अनुकूल उपस्ग मुनि की हढता, परिपक्व एव 
सावधान साधु की पहिचान, भय और भ्रलोमन से भी अविचल 


( रेड ) 


साधक, और भी अनुकूल उपसर्ग,, कायर असयमियों का पतन, 
वीर ही मोक्ष के महापथ को पाते है, वेदारक पथ पर आने 
वालो से । 

हितीय उद्देशक्क अभिमानादि त्याग का उपदेश ३२१-- २३७१ 
कर्मादानरूप मद एवं निन्‍्दा का त्याग आवश्यक, परतिरस्कार एव 
परनिन्दा दोषो की जननी, उत्कपं और अपकए मे सम रहे, 
समता का आराधक क्या करे ? समभावपूर्वक सयम मे स्थिर रहने 
का उपाय, स्थितप्रज्ञ धर्मी मुनि का धर्म, बहुजन प्रशसनीय 
घर्म का आचरण कंसे करे ? प्रथम धर्म प्राणिधात से निवृत्ति, 
आरम्म से परे धर्मेपारमत मुनि परिग्रह से दूर, उभयलोक दु खप्रद 
परिग्रह मे अनासक्ति ही हितावह, परिजनससर्ग एवं गव॑ सुन्निं 
के लिए त्याज्य, योग्य मुनि को एकाकी चर्या से लाभ, शुन्यग्रह मे 
निवास की साधुमर्यादा, जहाँ सूर्य अस्त वही साधु का निवास, 
शुन्यागारस्थमुनि त्रिविध उपसर्य सहन करे, जीवन और पूजा- 
प्रतिष्ठा की आकाक्षा से दूर ही अभयस्त, राजादि से ससर्ग 
असमाधिकारक, कलहकारी साधु सयम का नाशक, सामायिक- 
चारित्री साथु जीवन की आचार मर्यादा मे हढ, टूटा जीवन गदवें 
किस पर ?, मायाचार और स्वेच्छाचार से साधु दूर रहे, कुशल 
झ तकार द्वारा कृत नामक स्थान-प्रहण, चतुर द्यूतकार की तरह 
सर्वोत्तम धर्म ग्रहण करो, दुर्जेय कामनिवृत्त साधक ही अहंदुधर्मा- 
नुयाथी, उत्थित-समुत्यित साधक कौन और केसे ? समाधि के 
मूल-मन्न, सयमी पुरुणप की जीवननीति, घमेनिष्ठ विवेकी सयमी 
वही जो कपाय-विजयी हो, आत्मकल्याण के कुछ सूत्र, सामायिक 
आदि का कितना श्रवण, कितना आचरण ? ससारसागर से कौन 
और कंसे पार हुए ? 

तुतीय उद्देशक *उ “सहन ३७२---३१९६ 
अज्ञानजनित कर्मापचय सयम से, कामिनी ससर्ग त्याग ही मुक्त 
सहश ] है, रात्रिमोजनविरति सहित महान्नतो का घारण 
क्यो और कैसे ?, सुख-मोगो के पीछे जीवन समाधि को न समझने 
वाले !, भार ढोने मे असमर्थ मरियल बैल विषममार्ग पर नही चल 
सकता, कामी के लिए शास्त्रकार का उचित मार्गेद्शन, साथु काम 
का त्याग क्यो और फैसे करे ? क्षणभगुर जीवन में विपयासक्ति 


( ३५ ) 


कैसी ?, आरम्भासक्त साधको के कुंकृत्यो फा दुष्परिणाम, असस्कृत 
जीवन होने पर भी पाप करने की घुष्टता, अन्धतुल्य नास्तिको के 
मन्तव्य का खण्डन, सब प्राणियों को आत्मवत्‌ समझे, ब्रतधारी 
गृहस्थ भी सुगति प्राप्त करता है, भगवदनुशासन और भिक्षु का 
कर्तव्य, साधु की मोक्षयात्रा के पायेय, घन आदि पदार्थ शरणभूत 
नही, दु खमोग तथा परलोक गमनागमन अकेले का ही, जीव का 
स्वकमेंसूत्रग्रथित ससार-अ्रमण, मोक्षसाधना एवं बोधप्राप्ति का 
दुर्लभ अवसर मत खोओ, मोद्षसाधघक गुणों के सम्बन्ध में सभी 
त्तीथंकर एकमत, त्रैकालिक मुक्त साधको का मोक्षप्राप्ति मे एकमत, 
यह उपदेश किसने, कहाँ और किससे कहा ? 
तृतीय अध्ययन ' उपसगरपरिज्ञा * ४००--५०१ 

इस अध्ययत्त का सक्षिप्त परिचय, उपप्तमं स्वरूप, अर्थ, प्रकार और 
विश्लेषण 

प्रथम उददे शक्त प्रतिकूल उपसर्गाधिकार ४०३--४२१ 
कायर तभी तक अपने को शूरवीर मानता है , वीराभमिमानी युद्ध 
के मोर्चे पर तो चला जाता है, पर , तव-दीक्षित साधु भी तभी 
तक अपने को वीर मानता है, भयकर शीत स्पर्श पे भन्‍्द-साधक को 
विपाद, ग्रीष्मताप से पीडित साधक की मनोदशा, याचना का 
परीषह अत्यन्त दुसह, ये आक्रोश परीषह एच उपसर्भ सहने भे 
कायर साधक, क्रूर प्राणियों के द्वारा उपसर्ग आने पर, साधु विद्वे पी 
जनो द्वारा वाकाहार के सभय, बनारयों द्वारा प्रयुक्त ये कठोर वाक्य !, 
साधु विद्रोही जनो के कुकृत्यो के फल, दशमशक आदि परीषहो के 
समय कायर साधक का चिन्तन, कितना दुष्कर है केशलोच और 
बरह्मचर्य पालन !, साधु को उपसय (पीड़ा ) देने थाले, चोर या 
खुफिया समझकर साधु को बाँध देते है, शस्भ्रास्त्रो से प्रहार श्ञाति- 


जनो की याद, सयम क्षेत्र छोडकर नामर्द दबापस घर को लोट 
जाते है। 


हितीय उहे शक अनुकूल-उपसर्गाधिकार '४२२९--.४४३ 
अनुकूल उपसर्ग बड़े सूहम, सत्यन्त दुस्तर !, पारिवारिक जनो का 
अपने भरण-पोषण के लिए अनुगेब, स्वजनों के द्वारा मोह मे 
फेसाने का एक और प्रवार, लौकिक राग मे फेंसाने का स्वजनो का 
तरीका, साध् को फुसलाने का तरीका, कर्मचोर साधक को घर 


( ३६ ) 


चलने का आमत्रण, घर चलने का दूसरी तरह से अनुरोध, द्रव्य का 
लोभ देकर गृहवास का अनुरोध, प्रन्नज्या छोडकर घर की ओर 
दौड, वन्यवृक्ष को लता और साधक को स्वजन बाँध लेते है, ग्रहस्थ 
मे फेस जाने के बाद, ग्रहस्थ मे फेंस जाने के बाद साधक की स्थिति, 
समुद्रवत्‌ दुस्तर सग मे पडा हुआ साधक, सगों से बचो, असयमी 
जीवन मे मत पडो, ज्ञानी साधक सग के चक्‍करो से दूर, राजाओं 
आदि हारा भोगो का आमन्रण मिलने पर, किन विपयोपभोगो का 
प्रलोभन दिया जाता है, अन्य भोग्य सामग्री का आमत्रण, साधक 
को ग्ृहवास मे रहने का आश्वासन, साधक को ग्रहवास मे फँसाने 
का दुश्चक्र, सयम से विचलित साधको की दशा, उपसर्ग उपस्थित 
होने पर विपाद पाने वाले, उपसगे-पराजित साधको की दशा | 
तृतीय उहे शक चि७षादयुक्त बचनो घिकार ४४४-.....४६ ६ 
सग्राम मे कायर पहले छिपने के स्थान ढूँढता है, कायरता का 
भीरुतापूर्ण चिन्तन, मन्दपराक्रमी साधक की भावी कल्पना, अल्प 
सत््व साधको का ऊटपटाँग चिन्तत, सयम पालन के विषय मे 
सशयशील साधक, वीर पीछे नही, आगे ही देखते हैं, सयम मे 
सुहठ साधक की मन स्थिति, आक्षपात्मक वचनरूप उपसर्ग, 
गृहस्थो का-सा व्यवहार है इन साघुओ का !, सुविहित साधुओ 
पर प्रत्यक्ष आक्षेप, मोक्ष विशारद साधुओ द्वारा अन्यतीथिको 
को उत्तर, अन्यतीर्थियो के आक्षेप का प्रत्याक्ष प, आक्षेप- 
कर्ताओ को युक्तिसगत उत्तर, प्रेम से सच्ची और साफ-साफ बातें 
कहे, वास के अग्रमाग की तरह युक्तिरहित पोचा कथन, सर्वेज्ञ 
प्रदेत्त धर्म -देशना का विपरीत बर्थ, स्वपक्ष सिद्धि मे परास्त अन्य- 
तीर्थी पुन उसी घृष्टता पर, विवाद मे हार जाने पर अन्यतीधियो 
हारा आक्रोश का आश्रय, दूसरो के साथ विवाद के समय मुनि 
का धर्में, रण साघु की सेवा श्रसन्नचित्त मूनि का धर्म, उपसर्गों 
को सहते हुए मोक्ष पर्यन्त सयम पालन करे | 
चतुर्थ उं शक उपसगो-स्थे्यं-अधिफार ४७०---५ ० १ 
शीतोदकसेवन से मोक्ष प्राप्ति एक अ्रान्ति, अपरिपक्व साधु 
अआान्ति-उत्पादकों करे चक्कर मे, सुख से सुख प्राप्ति की मान्यता 
” गये के विरुद्ध है, आानन्‍्त मान्यता के शिकार लोगो को उप- 
देश, मिथ्या मान्यता के चत्तर में पचाखवसेवन, स्त्रीसेवन में 


( ३७ ) 


दोष ही क्‍या ? एक मिच्या मान्यता, बच्चो पर आमक्त पूतना की 
तरह ये कामासक्त अनार्य ।, दुष्कर्मी लोग पछताते है, क्यो व कब ?, 
समय पर चेतने वाले साधक वाद मे पछताते नही, अविवेकी साचक 
के लिए स्त्री परीपह दुलंध्य, स्त्रीससगग विमुख सर्व उपसर्ग विजेता, 
सर्वे उपसर्ग विजेता साधक ही समारसागर पा रगामी होता है, उपसर्ग 
विजयी साधु कौत, बया करे ? सर्वत्र सवंदा अहिसा पलन से ही 
निर्वाण प्राप्ति, उपसर्यो पर विजय, धर्माचरण मोक्ष प्राप्ति तक । 
चतुर्थ अध्ययन : स्त्रीपरिज्ञा : ४०२--५७१ 
चतुर्थ अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, निश्षेप की दृष्टि से स्त्री के 
विभिन्न अर्थ, स्त्री के विपक्षमत पुरुष के निक्षेपहृष्टि से अथे । 
प्रथम उद्देशक स्त्रीससर्ग से शीलनाश ५०६---५४६ 
दीक्षा के ममय साधक का सकलप, अविवेकी स्त्रियों द्वारा 
साधु को शीोलप्रष्ट करने का प्रयत्न, स्नियो द्वारा काम-जाल 
में फेसाने के लिए अग प्रदर्शन, एकान्त में भोग्य पदार्थों की 
मनुहार कामपाश के बन्धत, स्त्रियों के वशीभूत न होने के 
नुस्खे, स्लियो के मधुर शब्दों को मोहबघन माने, चतुर स्त्रियों के 
द्वारा साधु को आकर्षित करने के उपाय, सिह की त्तरह सवृत्त 
पुरषसिह को भी वश में कर लेती है, एक बार मोहपाशबद्ध 
साधु छूट नही सकता, स्त्री के मोहपाश भे बेधने से पश्चात्ताप, स्त्री- 
समर्ग विपलिप्त कण्टक्सम त्याज्य, स्त्रीससग्रेंड्प सिल्यकर्म मे 
आसक्त कुशील है, इस स्त्रियों के साथ भी साधु ससर्ग न करे, 
एकान्त स्थान में स्त्री-सम्प्कें के कारण शका और प्रतिक्रिया, 
श्रमण एवं स्त्री के प्रति लोगो का क्रोध और शका, स्त्री-परिचयी 
अमण समाधियोग से श्रष्ट है, मिलमार्गी प्रन्नुजितो का वकंवास, ये 
शुद्धता की बुहाई देते वाले प्रन्छन्न पापी !, प्रच्छन्न पापी कुशील 
द्रव्यलिंगी की दुश्चेष्टाएं, स्द्री-पोपण के अनुभवी बुद्धिशील भी स्त्री 
वशीभूत हो जाते है, परस्त्रीससर्भ का इहलौकिक भयकर दण्ड, 
परस्त्रीगामी ढवारा भयकर दण्डसहन, किन्तु पाप से विरत नहीं, 
श्रूति, युक्ति और अनुभूति से काम बुरा, किन्तु दुस्त्याज्य, स्नियो 
के मत, वचन, कर्म से विभिन्न रूप, नारी साध्वी वतने के बहाने 
साध्‌ को ठयने वाली, स्त्री श्राविका के बहाने प्ताधु को फँसाती है, 
स्त्री के स्पर्ग से भी कितना अनर्थ ! स्त्री-मोहित सदनुष्ठान ्रष्ट 
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साधवो की माया, पाप-कर्ग करना और उसे छिपाना दोहरा पाप 
है, व्यभिचारिणी स्त्रियों ह्वारा जाल मे फेंसाने का प्रयत्न, साधक 
उन प्रलोभनो से दूर रहे । 
द्वितीय उद्देशक शोलभ्रष्ट पुरुष को दशा ५४७---५७ १ 
भोगकामना ज्ञाननल से हटाए, भोगो मे मुच्छित स्त्री-आसक्त 
साधु की विडम्बना, कामुक स्त्री द्वारा साधु को वचनवद्ध करने का 
तरीका, नारी वशीभूत साध के साथ नौकर-सा व्यवहार, स्त्री 
नौकर की तरह तुच्छ कार्यों मे जुटाएं रखती है, स्त्री-मोहित की 
विडम्बना, वशीभूत साधु से स्त्री की माग पर माग, पुत्र उत्पन्न होने 
पर तो और अधिक गुलाम, स्त्रीदास कौन-सा नीच कार्य नही 
करते ? स्त्री-दास अतीत मे कैसे थे, क्‍या थे ? स्न्नी-ससगे त्याग 
की प्रेरणा, स्त्री-ससर्ग ही नही, स्त्री-पशु सस्पशश से भी दूर रहे, 
अनगार परक्तिया का त्रियोग से त्याग करे, अन्तिम उपदेश । 
पचस अध्ययन नरफवि मक्ति * ५७२--६६३ 
प्रथम उद्देंशक नरक विभक्ति ५७२---६० ७ 

अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, नरक क्या, क्यो और कंसे ”? नरक 
विभक्ति नाम क्यो ? नरक के सम्बन्ध मे जिज्ञासा, नरक के सम्बन्ध 
में मगवान महावीर का सक्षिप्त उत्तर, कौन, क्यो और कैसे नरक 
में जाते हैं, हिसक, चोर आदि पापियों को नरक का दण्ड, परमा- 
घाभिको के भयकर शब्द सुनकर सज्ञाहीन नारक, नरक की तप्त 
भूमि का स्परश कितना दुखदायी ?, वैतरणी की तेज धार मे कूदने 
को बाध्य नारक, कठ मे कीलें चुमाने वाले ये परमाधामिक , 
परमाघाभिको का क्रूर व्यवहार, नरक की भयकरता कितनी ?, 
गुफासथ आग मे सदा जलते हुए ये नारकी, नारको पर कहर 
वरसाने वाले क्रकर्मी नरकपाल, सतक्षण नरक मे कुल्हाडा लिए 
हुए परमाघाभिक, छटपटाते नारको को गर्ग रक्तपूर्ण कडाही मे, न 
मस्मीभूत, न मृत फिर भी चिरकाल तक दुशित, एक तो नरक 
का ताप, उस पर नरकपालो का सन्‍्ताप, नरक के जीवो का भय- 
कर हाहाकार और दुख, दिये गये दण्ड के अनुसार ही दण्ड, 
कितनी गन्दी नरकमूमि में निवास ? दुखो और सन्‍्तापो से भरा 
नरकालय, परमाधघामिको हारा अगरो का छेदन और उत्पीडन, 
नारको के अगो से रक्तादि-स्नाव एवं आतंनाद, रक्त और से 
पूर्ण कुम्भी कैसी और कितनी वडी, प्यास बुआने के लिए पिवला 


( ६ ) 


हुआ गरम सीसा और ताँवा, जेसा ओर जितना दुष्फर्म॑ वैसा और 
उतना ही दुख, अनायें पुरुषों का इृष्ट स्पर्शादि मे रहित होकर 
नरकनिवास । 
द्वितीय उद्देशक नरकाधिकार ६०८---६ रे ३ 
सतत दुख स्वभाव वाले अन्य नरक ओर पापी नारक, परमा- 
धार्मिको द्वारा नारकी जीवो को यातना, पापकर्मो की यांद दिला 
कर रोपपूर्वक ताडन, नरक की जलती भूमि पर चक्तमण, नोक- 
बार आरे से बेघ, परमाधामिको द्वारा वलात्‌ चलने को बाध्य, चिर- 
काल तक सतापनी में सतप्त नारक, नारक गेंद के समान आकार 
की नरक-कुम्भी भे, नारकी जीवो की वही हाय-हाय, नरक के लोह- 
भमुखी पक्षियो द्वारा घोर कष्ट, नरकपालो द्वारा नारकी जीवो पर 
वरसाया जाता कहर, सदा अग्निमय-प्राणिघातक स्थानों में दुखी 
नारकी जीव, प्रज्वलित चिता मे झोक देने पर भी पानी-पानी, एक 
तो सदा गर्म स्थान फिर ढडो से पिटाई, नारकों के समस्त अग 
झग और गर्म सीसा पीने को वाध्य पूर्व पापों की याद दिलाकर 
भारवहन को वाध्य, यातता पर यातना, आकाशस्थ विशाल वैता- 
लिक पर्वत नारकों के लिए महाकाल, अब इन आँसुओ का कोई 
मूल्य नही, नलारको की भयकर दुदंशा, तारकों को खा जाने वाले 
ये खूंढबार और भूले गीदड, सदाजला नदी नारको को कष्ट- 
दायिनी, अकेले ही दीर्घकाल तक दुखरूप फलभोग ! जैसे जिसके 
कर्म, बसा ही फलभोग, 'नरक विभक्ति' से साधक शिक्षा या प्रेरणा 
ले, चातुर्गतिकरूप अनन्त ससार का स्वरूप सभझो | 
छठा अध्ययन * वीरस्तुति . ६३४--६७२ 

अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, वीर जऔर स्तुति शब्द के निक्षेपार्थ, 
विश्व हितकर अनुपम घर्म का प्ररूुपषक कौन ? प्र० महावीर के 
ज्ञान, दर्शन, शील के सम्बन्ध में पुन प्रश्न, ऐसे भगवान्‌ की महत्ता 
को जानने हेतु उनके धर्म व बैये को देखो, जीव के नित्यानित्य 
स्वरूप और धर्म का कथन, निग्र॑न्‍्य ज्ञातपुत्र की विशेपताएँ, भ० 
महावीर के विशिष्ट गुण, भ० महावीर धर्मनेता और सर्वश्रेष्ठ 
पुरुष थे, अक्षय, अपार और निममल प्रज्ञा से सम्पन्न बीर प्रभु, पूर्ण 
शक्तिमान, सर्वश्रेष्ठ प्राणी मात्र के मोदकारी वीर प्रभ, पर्वत- 
राज सुमेर के समान गुणो मे सर्वेश्नेष्ठ महावीर, समस्त मुनियो मे 


साधवो की माया, पाप-कर्म करना और उसे छिपाना दोहरा पाप 
है, व्यमभिचारिणी स्त्रियों द्वारा जाल मे फेंसाने का प्रयत्न, साधक 
उन प्रलोमनों से दूर रहे । 
हितीय उद्देशक शीलश्रष्ट पुरुष को दशा ५४७--५७१ 
भोगकामना ज्ञानवनल से हटाए, भोगो में सुच्छित स्त्री-आसक्त 
साधु की विडम्बना, कामुक रूत्री द्वारा साधु को वचनवद्ध करने का 
तरीका, नारी वशीभूत साधु के साथ नौकर-सा व्यवहार, स्त्री 
नौकर की तरह तुच्छ कार्यो मे जुटाए रखती है, स्त्री-मोहित की 
विडम्बना, वशीभूत साधु से स्त्री की माग पर माग, पुत्र उत्पन्न होने 
पर तो और अधिक गुलाम, स्त्रीदास कौन-सा नीच कार्य नही 
करते ? स्त्री-दास अतीत मे कैसे थे, क्‍या थे ? स्त्री-समसर्ग त्याग 
की प्रेरणा, स्त्री-ससर्ग ही नही, स्त्री-पशु मसस्पर्ण से भी दूर रहे, 
अनगार परक्रिया का त्रियोम से त्याग करे, अन्तिम उपदेश । 
पच्स अध्यपन नरकवि भक्ति ५७२--६६३ 
प्रथम उह शक * नरक विभक्ति ४७२---६०७ 
अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, नरक क्या, क्यो और कंसे ? नरक 
विभक्ति नाम क्यो ? नगक के सम्बन्ध मे जिज्लासा, नरक के सम्वन्ध 
मे मगवान महावीर का सक्षिप्त उत्तर, कौन, क्यो और कंसे दचरक 
में जाते हैं, हिसक, चोर आदि पापियों को नरक का दण्ड, परमा- 
घामिको के भयकर शब्द सुनकर सजाहीन नारक, नरक की तप्त 
भूमि का स्प्ण कितना दु _“ ?, वैतरणी की तेज धार में कूदने 
को वाध्य नारक, कठ में कील चुमाने वाले ये परमाघासिक , 
परमाधामिको का क्रर व्यवहार, नरक की भयकरता कितनी रे, 
गुफामय आय में सदा जलते हुए ये नारकी, नारको पर कहर 
वरमसाने वाले क्रकर्मी नरकपाल, सतक्षण नरक मे कुल्हाडा लिए 
हुए परमाधामिक, छटपटाते नारको को गर्म रक्तपूर्ण कडाही मे, न 
मस्मीभूत, न मृत फिर भी चिरकाल त्तक दुशित, एक तो नरक 
का ताप, उस पर नरकपालो का सनन्‍्ताप, नरक के जीवो का मय- 
कर हाहाकार और दुख, दिये गये दण्ड के अनुसार ही दण्ड, 
कितनी गन्दी नरकभूमि में निवास ?े दुखो और सन्‍्तापो से मरा 
नरकालय, परमाधामिकों हारा अगो का छेदन और उत्पीडन, 
नारको के अगो से रक्तादि-स्नाव एवं आतंनाद, रक्त और मवाद मे 
पूर्ण कुम्भी कैसी और कितनी वडी, प्यास बुझाने के लिए पिवला 
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हुआ गर्म सीसा और ताँवा, जैसा और जितना दुष्कर्म वैसा और 
उतना ही दुख, अतार्य पुरुषों का इष्ट स्पर्शाद से रहित होकर 
नरकनिवास । 
द्ितीय उद्देशक्त नरकाधिकार ६०८--६३२३ 
सतत दुख स्वभाव वाले अन्य नरक और पापी सारक, परमा- 
धामिको द्वारा नारकी जीवो को यातना, पापकर्मो की यांद दिला 
कर रोपपूर्वक ताडत, नरक की जलती भूमि पर चक्रषमण, नोक- 
दार आरे से वेघ, परमाधाभिको द्वारा वलातू चलने को वाध्य, चिर- 
काल तक सतापनी में सतप्त नारक, नारक गेद के समान आकार 
की नरक-कुम्भी मे, चारकी जीवो की वही हाय-हाय, नरक के लोह- 
मुखी पक्षियों द्वारा घोर कष्ट, नरकपालो द्वारा नारकी जीवो पर 
बरसाया जाता कहर, सदा अस्निमय-प्राणिधातक स्थानों में दुखी 
त्तारकी जीव, प्रज्वलित चिता मे झोक देने पर भी पानी-पानी, एक 
तो सदा गर्म स्थान फिर डडो से पिटाई, नारकों के समस्त अग 
भग और गर्म सीसा पीने को बाध्य, पूर्व पापो की याद दिलाकर 
भारवहन को बाध्य, यातना पर यातता, आकाशस्थ विशाल दैता- 
लिक पर्वत नारकों के लिए महाकाल, अब इन जाँसुओ का कोई 
मूल्य नही, नारको की भयकर दु्दशा, नारकों को खा जाते वाले 
ये खूंख्वार और भूखे गीदड, सदाजला नदी नारकों को कष्ट- 
दायिनी, अकेले ही दीर्घभटाल तक दुखरूप फलभोग ! जैसे जिसके 
कर्म, वैसा ही फलभोग, “नरक विभक्ति' से साधक शिक्षा या प्रेरणा 
ले, चातुगेंतिकहूप अनन्त ससार का स्वरूप समझो | 
छठा अध्ययन . चोरस्तुति . ६३४--६७२ 

अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, वीर और स्तुति शब्द के निक्षेपार्थ, 
विश्व हितकर अनुपम घर्म का प्ररूपक कौन ? 'भ० महावीर के 
शान, दर्शन, शील के सम्बन्ध से पुन्न प्रशत, ऐसे भगवान की महत्ता 
को जानने हेतु उनके धर्म व थेये को देखो, जीव के नि त्यानित्य 
स्वरूप और धर्म का कथन, निम्न॑न्‍्थ ज्ञातपुत्र को विशेषताएं, भ० 
महावीर के विशिष्ट गुण, म० महावीर घर्मनेता और सर्वेश्रेष्ठ 
पुरुष थे, अक्षय, अपार और निर्मल प्रज्ञा से सम्पन्न वीर प्रभु, पूर्ण 
शक्तिमान, सर्वेश्नेष्ठ प्राणी मात्र के मोदकारी वीर 


र प्रभु, पर्वंत- 
राज सुमेर के समान गुणो मे सर्वेश्रे ८ महावीर, समस्त मुनियो मे 
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श्रेष्ठ महावीर - कंसे३?, मगवान का सर्वश्रेष्ठ ध्यान शुक्लघ्यान, 
वीर प्रभु ने सिड्धिगति कैसी और कैसे प्राप्त की ? ज्ञान और शील 
मे सर्वेश्रंष्ठ महापुरुष महावीर, म्रुनियों मे श्रेष्ठ महावीर * क्यो 
और किस तरह ?, तप साधना के क्षत्र मे सर्वोपारि मुनिश्रष्ठ म० 
महावीर, निर्वाण मार्ग के उपदेशको मे प्रधान ज्ञातपुत्र महावीर, 
ऋषियो में सर्वेतोमहान्‌ ऋषिवर वद्ध मान कं! जत्रिलोक मे 
सर्वोत्तम श्रमण भ० महावीर, ज्ञानियो मे सर्वश्रेष्ठ ज्ञात॑पुत्र महावीर, 
अनेक विशिष्ट गुणों के निधि भ० महावीर, अन्तरग दोषो एव 
पापो से स्वंथा दूर अहँन्‌ महर्षि, मत-मतान्तरो वेट बीच भी सत्य 
और सयम मे स्थिर, कठोर त्यागमार्गे के उत्कृष्ट साधक वीर 
प्रभु, जिनेन्द्रभापित घर्मं के आराधको की गति । 


सप्तम अध्ययन कुशोल-०्रिभाषा : ६७३--७१३ 
इस अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, शील-अशील और कुशील का 
निक्ष पदष्टि से अर्थ, जीवों के प्रकार तथा उनके नाश से अपनी 
महाहानि, प्राणियो का विनाशकर्ता स्वय विनष्ट होता है, कर्म 
कदापि और कही भी नही छोडते, अग्निकाय समारम्भी कुशील- 
घर्मा है, साधक के लिए अग्निकाय समारम्भ का निपेध, अग्निकाय 
का आरम्भ अनेक जीवो के वधघ का कारण, वनस्पति के विभिन्न 
अगो का छेदन उनका विनाश है, बीजो का नाश उनकी सतान 
वृद्धि का नाश, आत्मनाश, वनस्पतिनाशक अल्पायु या अनियतायु 
होते हैं, एकान्त दु खी ससार मे बोधिलाभ ही महत्त्वपूर्ण, ये सस्ते 
मोक्ष के दावेदार, जलस्पर्श एव अग्निहोभादि क्रियाओं से मोक्ष 
कंसे ? अत्यन्त दु खमय परिणाम र प्राणिहिसा' से बचो, 
लोलुपता, शोभा एव हुगार की सयमनाशिनी है, 
सुशील-साधु-चर्या की ओर इशारा, गाहँँस्‍थ्य छोडकर भी स्वादिष्ट 
भोजन के चक्कर मे, भोजन के लिए घर्मोपदेश और गुण-कीतंन 
क्यो ? पेट के लिए कितनी दीनता ” कितनी चापलूसी ? साधु 
का वेप परन्तु साघुत्व से रहित थोथा नि सार, सुशील साधक 
का आचार-बिचार, सुशील साधु की सबम साधनाएँ, सुशील साधु 
चार वातो से सावधान रहे, सुशील साधक द्वारा अतिम मजिल 
पाने का उपाय । 
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अब्टस अध्ययन वीय॑ ७१४--७४५ 
इस अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, विभिन्न पहलुओ से वीय और 
उसके प्रकार, वीये, वीर और वीरत्व, कर्म और अकर्म॑ वीये के दो 
भेद, प्रमाद कर्मे-- बालवीर्य एवं अप्रमाद अकर्म - पण्डितचीर्य, 
प्राणिविधातक शास्त्रो एवं मत्रों का अध्ययन, सुखेच्छाओ के पीछे 
दौडने वाले कपटी लोगो के कारनामे, असयमी पुरुप हिसा करतते- 
कराते है, जीवहिसा वबैर परम्पराजनक एवं दुखान्त, स्वय 
पापकारी, सॉम्परायिक कर्मवन्ध करते है, सके बीये का उप- 
सहार, अकर्मेवीय॑ का प्रारम्भ, पण्डितवीयें के धनी की विशेषताएं, 
पण्डितवीयंगाली का पुरुपार्थ और बालबवीयंबान का भी, सभी 
स्थान और सम्बन्ध अनित्य, ममत्व छोडे समत्व पकडे, सद्धमें 
का ज्ञान पाप का प्रत्यास्यान, आयुष्यक्षय से पहले सलेखना 
ग्रहण करे, कछए की तरह पापो को समेट ले, सन, वचन, काया 
की अशुभ से निवृत्ति आवश्यक, कपायो और सुखैपणाओ से दूर 
रहे, जितेन्द्रिय पुरुष का धर्म, शान्तिपूर्वक आत्माराधना मे शक्ति 
लगाये, आत्मरक्षातत्पर साधक त्रैंकालिक पाप का अनुभोदन नही 
करते, भिथ्याहृष्टि का समस्त पराक्रम कर्मवनन्‍्धफलजनक, सम्यक्‌ 
दृष्टि का पराक्मम शुद्ध और कर्मेबन्धफल से रहित, महाकुलीन 
साधु पूजा प्रतिष्ठा के लिए तप न करे, साधु का निवृत्तिमय शात्त 
पु्पार्थ, काया की भक्ति से दूर रहकर आत्म-मक्ति मे ओतप्रोतते 
रहे ॥ 
चबस अध्ययन ध॒र्म॑ ७४४६---७८० 
अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, निश्षेपहृ॒ष्टि से घ॒र्मं के विभिन्न अर्थ, 
भ० महावीर ने कौन-सा घर्म बताया था ? आरम्म-परिग्रहरत जीवो 
का स्वमाव और दुष्परिणाम, स्वकृत कर्मो के दुखद फल का स्वय हरी 
मोक्ता, जिनभापित धर्म का आचरण क्यो करें ? सासारिक ममत्व छोड 
कर सयम से प्रगति करे, पट्जीवनिकाय के आरम्भ-परियग्रह का त्याय 
करे, विद्वान्‌ साधु इन अनाचरणीय बातो का त्याग करे, बर्म का 
यह्‌ उपदेश म० महावीर का है, साधु कैसी भाषा बोले, कैसी नही ? 
हढवर्मी साथु ने लिए कुणील-ससर्य निषिद्ध है, साधुजीवन की कुछ 
मर्यादायें, अप्रमादयुक्त साधुचर्या, साथु आपे से वाहर न हो, साधना मे 
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विवेक ही धर्म का मूल है, गुरु शुश्र पा करने वाले साधक ही धर्मे- 
निष्ठ होते हैं, वन्धयनम॒क्त, पुरुपषादानीय कौन साधक होता है, 
निपिद्ध बाते अनाचरणीय है, समस्त विकारो का त्याग कर मोक्ष मे 
ही लौ लगाए । 
दशम अध्ययन सम धि ७८१--८१३ 
अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, सर्वक्ष भगवान महावीर हारा कथित 
समाधि धमे सुनो, प्राणातिपात और अदत्तादान से स्वंथा विरमण से 
भावसमाधि श्रुतसमाधि, दर्शनसमाधि और आचारसमाघधि के उपाय, 
जितेन्द्रिय एव बन्धनमुक्त वनकर सभी सतप्त प्राणियो को देखो, 
प्राणिहिसा करने-कराने से समाधि का नाश, समाधि, कौन-सी भ्रान्त « 
कौन-सी अशभ्लान्त, समत्व ही समाधि का उत्तम मार्ग, ये समाधि- 
भाव को प्राप्त नही कर सकते । सर्वंबन्वनमृक्त मुनि अपने धर्म पर 
हृढ रहे, समाधिअर्थी साधक के लिए कुछ शिक्षाएँ, समावि-प्रापष्ति 
का एक उपाय शरीर के प्रति निरपेक्षता, एकत्व भावना ही मोक्ष- 
प्रदायक समाधि का द्वार, नि सन्देह वह साधु समाधिप्राप्त है, विषयो 
मे अनासक्त साधु भावसमाधि कैसे पाए ? समाधिप्राप्त के कुछ लक्षण, 
मोक्ष के सम्बन्ध मे अस्पष्ट लोग दर्शंनसमाथि से दुर, अज्ञानमूलक मतो 
के एकान्त आश्रय से समाधि नही, इन्हे किसी प्रकार की समाधि 
प्राप्त नहीं होती, ममत्व का पुतला समाधि नहीं पा सकता, 
समाछि-प्रार्थी साधक पापको पास न फटकने दे, समाधि-धर्मन्न 
हिंसादि पापों से दुर रहे, असत्य एवं अन्य पापो से दूर रहना ही 
सम्पूर्ण समाधि, आचारसमाधि के लिए क्‍या हेय क्‍या उपादेय ? 
आदर्श तपञसमाधि के पाँच मुलमत्र । 
एकादश अध्ययन - सार्ग : छश्ड--८ढंफ 

अ का सक्षिप्त परिचय, निक्षेप की दृष्टि से मार्ग का विवेचन, 
चौभगी की दृष्टि से भावमार्ग का निरूपण, सम्यकूमार्ग और 
मिथ्यामार्ग, सत्यमार्ग के एकार्थक शब्द, एक प्रश्न कौन-सा मोक्ष- 
मांगें ? स्वंदु खमोक्षक शुद्ध श्रेष्ठ मार्ग के स्वरूप की जिज्ञासा, कौन- 
सा मोक्ष-मार्ग बताएं ? उन्हे यह मार्ग बताना ! सर्वेज्ञ महावीरकथित 
मार्ग का माहात्म्य, तीनो काल मे ससारसागर से पार करने वाला 
मार्ग, अहिंसा का आचरण ही मोक्ष प्राप्ति का मार्ग है, मोक्षमार्ग पर 
चलने के लिए दोपो ब्गैर विरोधो से निवृत्ति आवश्यक, मोक्षमार्ग का 
पथिक साधक एपणा समिति से युक्त हो, ऐसा करने से ही मोक्षमार्गे 


( ४३ ) 


का पालन, शुद्ध भाह्वर मोक्षमार्गं का कारण, साधू जीवहिंसा- 
मय कार्य मे अनुमति न दे, हिसाजनित पुण्यकार्यों में साधु पुण्य कहे 
या अपुण्य ?े मुनि एकमान्न मोक्ष की साधना में जुटा रहे, कर्मे- 
पीडित जीवो के लिए यही मार्गरूप उत्तम द्वीप, परिपूर्ण अनुपम शुद्ध 
घमं का उपादेशक, वे शुद्ध वर्म के तत्त्वज्ञान से काफी दूर हैं, भाव- 
मार्ग से दूर क्यों और कैसे ?, मुत्ति साधुधर्म से मोक्ष तक की दोड 
लगाए, शान्तिरूप भावमार्ग ही समस्त तीर्थकरों का आधार, भाव 


मार्ग से विचलित न हो, सवृत और शान्त साधक की अन्तिम 
साधना | 


बारहवोँ अध्ययन . समवसरण ८डढ&-पर८प््‌ 
समवसरण ,अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, निक्षेप की हृष्टि से 
ससवसरण के अर्थ, चार वाद के रूप मे चार समवसरण, अज्ञान- 
वादियो का स्वरूप, सर्वेज्ञ सिद्धि के कारण अज्ञानवाद का 
खण्डन, विनयवादी और अक्रियावादी का मन्तन्य, अक्रियावादियों 
की रीति-नीति, एकान्तक्रियावादियो के रग ढग, धघर्मनायक 
तीयंकर आदि और उनकी शिक्षाएँ, यथार्थ क्रियावाद के प्ररूपक 
कौन और कैसे ? समवसरण के योग्य क्रियावादी साधु क्‍या करे ? 


तेरहवाँ अध्ययन यायातथ्य * ८८६--६१६ 
अध्ययन का सक्षिप्त परिचय; याथातथ्य शब्द का निर्वंचन, याथा- 
तथ्य के निरूपण का अभिवचन, धर्मोपदेशक से घर्मं पाकर उन्हीं 
की निनन्‍्दा करने वाले !, परम्परा से विरुद्ध व्याज्या, प्ररूपणा, श्रेष्ठ 
भुणो की अपात्ता का कारण, ऐसे मायावी लोग यथार्थ साधुता से 
हर, कलहकारी साधक अत्यन्त दुखभागी, साथक के परस्पर 
विरोधी दो रूप, याथातथ्यचारित्र से सम्पन्न साधक, बभिमानी 
साधक अपने ही मोक्ष के लिए बाघक, भूढ्मदान्ध साधक मुनीन्‍्द्र 
पद मे स्थित नही, कुल, गोत्र, जाति का गये न करे, वही सच्चा 
साधु, ज्ञान और चारित्र के सिवाय कोई भी वस्तु ससार-परिभ्रमण 
से बचा नहीं सकती, इतना उच्च त्याग होने पर भी मद त्याग ने 
फरने का फल, सुसाधु एपणा-अनैषणा का विचार करके शुद्ध 
भिक्षा ले, साधु के लिए साधना के कुछ सूत्र, साधु धर्मोपदेश देने से 


पहले मौर पीछे कया सोचे ? ” भाथातय्य धर्म का प्राणप्रण से पालन 
करे | 


( ड४ ) 


चौद ३ अध्ययन, ग्रन्थ : ६१७--€६५० 
अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, ग्रन्यत्यागी शिष्य ग्रुरु के सान्निध्य मे 
शिक्षा ग्रहण करे, अपरिपक्व साधक के लिए ग्रुरुकुल से वाहर 
खतरा हे, गरुरुकूलनिवास से साधक को लाभ, निम्नेन्थ मुनि पचेन्द्रिय 
विपयक ग्रन्थ को तोडे, भूल बताने वाले का वचन शिरोधार्य करे, 
धरंतत्व मे कब अनिपुण, कब निपुण, निम्न न्थ साथु समस्त 
प्राणियो की हिसा आदि अ्न्थो से मुक्त रहे, गुरुकुलवासी निग्नेन्थ 
द्वारा ली जाने वाली शिक्षा की विधि, गुरुकु ी साधु द्वारा 
वाणी प्रयोग कब और कैसा ? 

पन्‍द्र | अध्ययन : आदान : ६४५१--६८० 
अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, निक्षेपहष्टि से आदान शब्द के अथ्थें, 
त्रि र्ती पदार्थों का ज्ञाता, गत सर्वंवस्तुतत्त्वनिरूपक 
अन्य दर्शनो मे नही, अहंद्भापित तत्त्वकथन ही सत्य है, प्राणि 
मात्र के साथ मैत्री की साधना का क्रम, भावनायोग साधक की 
गति-मति बन्धनमुक्त मेघावी साधक, कर्मंबन्धन से मुक्ति और 
उसके वाद, पूर्वेकृत कर्म एव स्त्रीवश्यता नही, वही पुरुष महाबीर है, 
स्‍त्री-सेवन से दूर मोक्ष के अत्यन्त निकट, मोक्षाभिमुख साधको की 
साधना का साराश, सोक्षप्राप्ति योग्य मनुष्य जन्म तथा अभ्युदय 
कितना दुर्लभ, परिपूर्ण अनुपम शुद्धघर्मे के व्याख्याता जन्म-मरण 
रहित, ऐसे मृक्त महापुरुषो का पून जन्म कहाँ, नामक प्रधान 
स्थान ससार के अन्त का कारण, कर्मो से मुक्त मोक्ष सम्मुख 
साधक, सयम एव मोक्षमार्ग की साघना का सुपरिणाम । 

सोलहवों अध्ययन * गाथा : €&८१--६६६ 
अध्ययन का सक्षिप्त परिचय, गाथा अध्ययन क्या और कैसे, 
समाहन, शअ्रमण, भिक्षु और निग्नेन्थ स्वरूप और प्रतिप्रश्न, ऐसे 
साधुओ को 'माहन” क्यो कहा जाए ?, ऐसे साधक को “अमण” कहने 
मे कोई आपत्ति नही, इतने गरुणो से सम्पन्न ही वास्तव मे भिक्षु है, 


इसे निग्न॑ न्‍्थ कहना चाहिए, आप्तपुरुष के इस कथन की सत्यता मे 
सदेह नही ? 


« ब्णोंग | 
सूल-अन्वय-भावार्थ 
असर चछ "बोधिनी व्याख्या सहित 


प्रथ'. | स्कन्ध £ उपोद [त 


सुत्नकुतागसुत्र की. भूमि 
इस दू खमय ससार मे विविध गतियो, योनियो मे एवं विविध कायो को 
घारण करके अनादि-काल से परिभ्रमण करते हुए जीव को आत्मस्वरूप का बोध 
प्राप्त नही हुआ । अब असीम पुण्यराशि सचित होने के कारण उसे अतिदुर्लस मनुष्य 
जन्म प्राप्त हुआ । पाँचो इन्द्रियाँ स्वस्थ और पूर्ण मिली, स्वस्थ एवं सशवत शरीर 
मिला। उत्तम आार्यक्षेत्र एवं उत्तम कुल भें जन्म हुआ। परिपाश्विक वातावरण 
भी अच्छा मिला । दीघें जायुप्य की भी सभावना प्रत्तीत हुई । ऐसी उत्तम सामग्री से 
युक्त व्यक्ति को पूर्वजन्म के सस्कार एवं शञानावरणीय कर्म के क्षयोपशमवश ऐसी 
जिज्ञासा होती है कि जब अहेन्त भगवान तथा सिद्ध परमात्मा और मेरी आत्मा मे 
निश्चयनय की हृप्टि से कोई अन्तर नही है, तब अहँन्त भगवाव तो चार घनघाती 
कर्मो से सर्वथा रहित हो गए त्तथा सिद्ध परमात्मा दो आठो ही कर्मो से सर्वंधा मुक्त, 
सिद्ध, बुद्ध होकर कृतकृत्य हो गए और मैं अभी आठो ही कर्मो के चक्कर में पडा 
हैँ । यह ठीक है, कि मुझे शुभ कर्म के बल से मनुष्य जन्म, उत्तम क्षेत्र, श्रेष्ठ कुल, 
इन्द्रियो की परिपूर्णता, स्वस्थ शरीर, दीरघाथुष्प आदि सयोग मिले, लेकिन मेरी 
आत्मा तो अभी तक सिद्ध परमात्मा एवं अहँन्त भगवान के क्षेत्र से करोडो कोस 
दूर है, काल से भी हजारो वर्ष दूर है, द्रव्य से भी मेरी पात्रता, योग्यता भौर उनकी 
आत्मा की योग्यता एवं क्षमता में लाखों गुना अन्तर है और भाव से भी तो उनकी 
आत्मा परम क्षायिक भाव मे है, अनन्त चतुष्टय से युक्त है और मेरी आत्मा अभी 
उपशम तथा क्षयोपशम भाव में ही चक्‍कर लगा रही है। मेरी योग्यता और क्षमता 
क्यों नही बढ पाती ? मैं कौन-सा उपाय करूँ, जिससे यह अन्तर दूर हो ? अपने 
जीवन मे में किस प्रकार की साधना करू, जिससे इस व्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव की दूरी 
को समाप्त कर सकूँ ? क्‍या मेरा जन्म यो ही सासारिक इन्द्रियजनित क्षणिक वैषयिक 
सुखो मे लिप्त होकर पुन चौरासी लक्ष जीवयोनियो मे भटकने के लिए है या इन 
सासारिक सुल्तो से निलिप्त होकर भत्यन्त दुर्लभ मनुष्य-धरीर के द्वारा वीतराग- 


भाषित शुद्ध धर्म का पालन करके आत्मा को कर्मचक् से पृथक्‌ करने के 
लिए है ? 


है सूत्रक्ृतांग सूत्र 


ये और इस प्रकार की आत्मविकास-विषयक जिज्ञासाएँ उत्पन्न होने पर 
॥ समाधान उन्ही से हो है, जो आत्मा के सम्बन्ध मे सर्वेतोमुखी-सर्वा- 
गीण अनुभव प्राप्त कर चुके हो, जिनकी आत्मा अत्यन्त अविकसित अवस्था से क्रमश 
उन्नत अवस्था को आरोहण करतो हुईं पूर्ण विकसित और पूर्ण स्वतन्न अवस्था को 
प्राप्त कर चुकी हो, जिनके ज्ञान का सूर्य पृर्णझूप से प्रकाशित हो चुका हो, जो निखिल 
जगत की, विश्व के समस्त प्राणियो की समस्त गतिविधियों को अपने सर्वेज्ञान के 
प्रकाश मे जानते-देखते हो, जिभके राग, 6 ष, काम, क्रोध, मोह आदि समस्त विकार 
नष्ट हो चुके हो । तात्पयं यह है कि सर्वेज्ञ वीतराग आप्तपुरुष के उपदेश के बिना 
आत्मविकास की जिज्ञासाओ का समाधान पूर्णूू्पेण नहीं हो सकता | लौकिक 
बातो की जिज्ञासा का समाधान मनुष्य अपने माता-पिता एवं गुरुजनन आदि विश्वस्त 
एवं लोकिक आप्तपुरुषो से प्राप्त कर लेता है, क्योकि लौकिक बातो के अनुभव मे 
वे ही उससे आगे बढे हुए होते हैं, उनको समाज, देश, काल आदि का अनुभव होता 
है। वैसे ही लोकोत्तर बातो की जि का समाधान लौकिक आप्तपुरुषो से नही 
हो सकता, क्योकि उन्हे इस विषय का सायोपाय अनुभव नहीं होता, न उनका ज्ञान 
सर्वाँगपूर्ण या आत्मपत्यक्ष होता है । इसलिये लोकोत्तर गाप्तपुरुषो से ही अआत्मचिकास 
विषयक सागोपाग अनुभवजज्ञान प्राप्त हो सकता है। आत्म-विकास के विषय मे 
सागोपाग अनुभव ज्ञानी आप्तपुरुष अरिहन्तदेव ही हो सकते हैं। क्योकि सिद्ध 
परमात्मा तो निरजन-निराका र, सिद्ध, बुद्ध, मुक्त एब अशरीरी हो गए, वे प्रत्यक्ष 
उपदेश दे नही सकते । अरिहन्तदेव सशरीरी वीतराग सवंज्ञ होने से वे ही प्रत्यक्ष 
उपदेश दे सकते है । 


अत ऐसे जिज्ञासु पुरुष को पूर्योक्त प्रकार की जिज्ञासाएँ उत्पन्न होना 
स्वाभाविक है, परन्तु चह चाहता है कि भेरे और अहुंन्त प्रभु के बीच के अन्तर को 
दूर करने हेतु भुझे मेरे परम आप्तपुरुष वीतराग अहंन्तदेव से उपदेश मिले 
किन्तु वे उपदेष्टा आप्त-पुरुष अन्तिम तीर्थंकर भगवान महावीर तो सिद्ध, बुद्ध, मुक्त 
हो चुके, वे निर्वाण को प्राप्त हो चुके, उनकी उपस्थिति मे उनके निकटतम अन्तेवासी 
गंणघरो ने उतसे जो उपदेश सुना था, वह आगम के रूप मे उपलब्ध है । किन्तु 
आगस तो समुद्र के समान बहुत गम्भीर एव €ि हैं, उनमे अवगाहन करना हर 
एक साघक के बस की बात नही है । परम-भप्त वीतराग ओऔ भगवान्‌ महावीर ने 
विभिन्न समय में जो भी उपदेश अपने निकटतम शिष्यो-गणघरो को दिये थे, वे कोई 
लिखे नही गये थे, क्योकि उस समय तक लिखने की कोई प्रथा नही थी और मुद्रण- 
यन्रो से मुद्रित-पअकाशित करने की प्रथा तो बहुत बाद मे प्रचलित हुई है । गणघरो 
के युग मे भगवान्‌ महावीर के उपदेश जो गणधरो ने सुने, उन्हे वे अपने शिष्यो को 


प्रथम श्रतस्कन्ध उपोद्घात भ्‌ 


सुनाकर कण्ठस्थ करा देते थे । वे शिष्य अपने शिष्यो को कण्ठस्थ कराते थे | इस 
प्रकार कर्णोपकर्ण परम्परा से भगवान महावीर द्वारा उपदिष्ट ज्ञान चला । किन्तु 
एक बात निश्चित है कि भगवान्‌ महावीर के उपदेश सुक्ष्माथंदर्शी गणधरो ने जिस 
क्रम से उनसे सुने थे, उन्द्दीने उसी क्रम से नही रखें । उन्होने अर्थरूप मे वीतराग प्रमु 
से उनके उपदेश सुने और अपनी विशिष्ट प्रखर बुद्धि से उन उपदेशो के भावों को 
व्यवस्थित रूप से वर्गीकरण करके सम्यक्‌ रूप से ग्रथित-सम्पादित किया । आवश्यक 
नियुक्ति (7० १६२) तथा धवला भाग १ मे इस सम्बन्ध भे कहा गया है -- 


अत्य भासद्द अरहा, सुत्त गुम्फन्ति गणहरा निउणा । 
स्‌ हियद्ठवाएं, ततो सुत्र पबत्तेइ ॥ 


अर्थात्‌--अहवेन्त देव अर्थेरूप मे उपदेश देते हैं, किन्तु उनके उन विशिष्ट 
उपदेशो को सुक्ष्मा्थंदर्शी गणघरदेव शासन (घर्मंसघ) के द्वित के लिये निपुणरूप से 
सूत्ररूप मे ग्रथित करते है । इस प्रकार सूत्र की परम्परा प्रचलित हुई । 


अत जिज्ञासुओो और भुमुक्षुओं की पूर्वोक्त प्रकार की जिज्ञासाओं के 
समाघान के लिये समग्र सूत्र के कर्ता--अर्थागम के उपदेष्टा---अहँन्त भगवान्‌ 
महावीर के उपदेश के भावो को इन्द्रभूति गौतम एव सुधर्मा स्वामी आदि गणधरो ने 
तो अक्षण्ण रखा, ताकि भगवान्‌ महावीर के उपदेशो का सीधा लाभ जिज्ञासुओ को 
मिल सके, किन्तु उन्होने उन उपदेशो को सूत्र रूप मे ग्रयित्त-सम्पादित कर दिया | 
सूत्रकृतागसूत्त भगवान भहावीर के उन्ही उपदेशों का साररूप मे---सू तर रूप मे--भ्रथित 
सत्र है। गणधघरो ने इस सूथ को अपने जिज्ञासू शिष्यो-- क्षुओ की जिज्ञासाओं के 
अनुरूप इस खूबी से पग्रथित कर दिया है कि भगवान्‌ महावीर ने उन जिज्ञासाओ 
या घश्नो के समाघान के रूप मे जो उपदेश दिया (कहा) था, और जैसा आचरण 
किया था, उन [सार इस सूजकुतागमूत्र मे आ गया है। यही कारण है कि 
इस सूत्र के प्रारम्भ मे आत्म-स्वरूप का बोध प्राप्त करने का उपदेश 'बुज्छिज्जत्ति' 
पद से सूचित किया है, और फिर जब शिष्य को जिज्ञासा हुई कि भगवान्‌ महावीर 
ने बन्चन और उसके कारण किन-किन को बताया है तथा उन्हे कैसे जान-परखकर 
तोडा जाए ? त़व उसके समाघान के रूप में इस सूत्र के विभिन्‍न अध्ययनो में बन्धनों 
के कारणो और उनके निवारण के सम्बन्ध मे भगवान्‌ महावीर के उपदेश का सार 
दे दिया है तथा वन्धनो से सर्वेया मुक्त वीतराग परमात्मा---शुद्ध स्वतन्त्र आत्मा का 
स्वरूप कसा होता है ? इसे बौरत्थुई (वीरस्तुति) नाम के अध्ययन द्वारा सागोपाग 
रूप से सूचित कर दिया है। सचमुच सूचकृतागसूत्र मे अर्थागम रूप से आद्यसूच्ोप- 
देप्टा भगवान्‌ महावीर के उपदेश सूत्रो के रूप मे आत्मा को विविध भाव बन्धनोी 


है सृत्रकृताग सूत्र 


ये और इस प्रकार की आत्मविकास-विपयक जिज्ञासाएं उत्पन्न होने पर 
समाधान उन्ही से हो सकता है, जो आत्मा के सम्बन्ध मे सर्वतोमुखी-सर्वा- 
गीण अनुभव प्राप्त कर चुके हो, जिनकी आत्मा अत्यन्त अविकसित अवस्था से 
अवस्था को आरोहण करतो हुईं पूर्ण विकसित और पूर्ण स्वतत्र अवस्था को 
प्राप्त कर चुकी हो, जिनके ज्ञान का सूर्य पर्णझप से प्रकाशित हो चुका हो, जो निखिल 
जगत की, विश्व के समस्त प्राणियो की समस्त गतिविधियों को अपने सर्वज्ञान के 
प्रकाश मे जानते-देखते हो, जिम॑के राग, हे ष, काम, क्रोध, मोह आदि समस्त विकार 
नष्ट हो चुके हो । तात्पयं यह है कि सर्वज्ष वीतराग आप्तपुरुष के उपदेश के बिना 
आत्मविकास की जिज्ञासाओं का समाधान प्ूर्णल्पेण नहीं हो सकता | लौकिक 
बातो की जिज्ञासा का समाधान मनुष्य अपने माता-पिता एवं गुरुजनन आदि विश्वस्त 
एवं लौकिक आप्तपुरुषो से प्राप्त कर लेता है, क्योकि लौकिक बातो के अनुभव मे 
वे ही उसमे आगे बढे हुए होते है, उनको समाज, देश, काल आदि का अनुभव होता 
है। वैसे ही लोकोत्तर बातो की जिज्ञासा का समाधान लौकिक आप्तपुरुपो से नही 
हो सकता, क्योकि उन्हे इस विषय का सागोपाग अचुमव नहीं होता, न उनका ज्ञान 
सर्वांगपूर्ण या आत्मप्रत्यक्ष होता है । इसलिये लोकोत्तर भाष्तपुरुषो से ही अत्मविकास 
विषयक सागोपाग अनुभवनज्ञान प्राप्त हो  है। आत्म-विकास के विषय मे 
सागोपाग अनुमव ज्ञानी आप्तपुरुष अरिहन्तदेव ही हो सकते हैं। क्योकि सिद्ध 
परमात्मा तो निरजन-निराका र, सिद्ध, बुद्ध, मुक्त एव अशरीरी हो गए, वे प्रत्यक्ष 
उपदेश दे नही सकते । अरिहन्तदेव सशरीरी वीतराग सर्वज्ञ होने से वे ही प्रत्यक्ष 
उपदेश दे सकते है । 


अत ऐसे जिजशासु पुरुष को पूर्वोक्त प्रकार की जिज्ञासाएँ उत्पन्न होना 
स्वाभाविक है, परन्तु वह चाहता है कि मेरे और अहुन्त प्रभु के बीच के अन्तर को 
दूर करने हेतु भुझ मेरे परम आप्तपुरुष वीतराग अहंन्तदेव से उपदेश मिले 
किन्तु वे उपदेष्टा आप्त-पुरुष अन्तिम तीर्थकर भगवान महावीर तो सिद्ध, बुद्ध, मुक्त 
हो चुके, वे निर्वाण को प्राप्त हो चुके, उनकी उपस्थिति मे उनके निकटतम अन्तेवासी 
गणधरी ने उनसे जो उपदेश सुत्रा था, वह आगम के रूप मे उपलब्ध है । किन्तु 
आगम तो समुद्र के समान बहुत गम्भीर एवं रि है, उनमे अवगाहन करना हर 
एक साधक के बस की वात नही है । परम-आप्त वीतराग श्री भगवान्‌ महावीर ने 
विभिन्न समय में जो भी उपदेश अपने *. म शिष्यो-गणधरो को दिये थे, वे कोई 
लिखे नही गये थे, क्योकि उस समय तक लिखने की कोई प्रथा नही थी गौर मुद्रण- 
यन्नो से मुद्रित-प्रकाशित करने की प्रथा तो बहुत बाद मे श्रचलित हुई है । गणघरो 
के युग मे भगवान्‌ महावीर के उपदेश जो गणधरो ने सुने, उन्हे वे अपने शिष्यो को 


प्रथम श्रुतस्कन्ध॒ उपोद्घात ५ 


सुनाकर कण्ठस्थ करा देते थे | वे शिष्य अपने शिष्यो को कण्ठस्थ कराते थे | इस 
प्रकार कर्णोपकर्ण परम्परा से भगवान महावीर द्वारा उपदिष्ट ज्ञान चला । किन्तु 
एक बात निश्चित है कि भगवान्‌ महावीर के उपदेश सूक्ष्मार्थडर्शी गणघरो ने जिस 
क्रम से उनसे सुने थे, उन्होने उसी क्रम से नही रखे । उन्होने अर्थरूप मे वीतराग प्रभु 
से उनके उपदेश सुने और अपनी विशिष्ट प्रखर बुद्धि से उन उपदेशो के भावो को 
व्यवस्थित रूप से वर्गीकरण करके सम्यथक्‌ रूप से अ्रथित-सम्पादित किया | आवश्यक 
निर्यु क्ति (गा० १६२) तथा घवला भाग १ में इस सम्बन्ध में कहा गया है -- 


अत्य अरहा, सूत्त शुम्फन्ति गणहरा निउणा 
सास हि _ एं, ततो सुत. पवचचेइ श॥ 
अर्थात--अहेंन्त देव अरथेरूप मे उपदेश देते हैं, किन्तु उनके उन विशिष्ट 
उपदेशो को सूक्ष्मार्थदर्शी गणघरदेव शासन (घर्मंसघ) के हित के लिये निपुणरूप से 
सूत्ररूप मे ग्रथित करते है । इस प्रकार सुत्र की परम्परा प्रचलित हुईं । ह 


अत जिज्ञासुओ जौर मुमुक्षुतो की पूर्वोक्‍ति प्रकार की जिज्ञासाओ के 
समाधान के लिये समग्र सूत्र के कर्ता--अर्थागम के उपदेष्टा--अहँन्त भगवान्‌ 
महावीर के उपदेश के भावो को इन्द्रभूति गौतम एव सुधर्मा स्वामी आदि गणघरो ने 
तो अक्षुण्ण रखा, ताकि भगवान्‌ महावीर के उपदेशो का सीधा लाभ जिज्ञासुओ को 
मिल सके, किल्तु उन्होने उन उपदेशो को सूत्र रूप मे भ्रथित-सम्पादित कर दिया । 
सूत्रकृतागसुत्त भगवान महावीर के उन्ही उपदेशों का साररूप मे--सुत्र रूप मे---ग्रथित 
सूत्र है। गणधरो ने इस सूच को अपने जिज्ञासू शिष्यो--  क्षुओ की जिज्ञासाओं के 
अनुरूप इस खूबी से ग्रथित कर दिया है कि भगवान्‌ महावीर ने उन जिज्ञासाबों 
या प्रश्नो के समाधान के रूप मे जो उपदेश दिया (कद्दा) था, और जैसा आचरण 
किया था, उन ॥ सार इस सूअक्ृतागसृत्र मे आा गया है। यही कारण है कि 
इस सूत्र के प्रारम्भ में आत्म-स्वरूप का बोध प्राप्त करने का उपदेश 'बुज्क्षिज्जत्ति' 
पद से सूचित किया है, और फिर जब शिष्य को जिज्ञासा हुईं कि सगवान्‌ भहावीर 
ने बन्धचन जौर उसके कारण किन-किन को बताया है तथा उन्हें कैसे जान-परखकर 
तोडा जाए ? तव उसके समाधान के रूप में इस सूच के विभिन्‍न अध्ययनो में बन्धनो 
के कारणो और उनके निवारण के सम्बन्ध मे भगवान्‌ महावीर के उपदेश का सार 
दे दिया है तथा वन्धनो से सर्वेथा मुक्त वीतराग परमात्मा--शुद्ध स्वतन्त्र आत्मा का 
स्वरूप कैसा होता है ? इसे यौरत्थुई (वीरस्तुत्ति) नाम के अध्ययन द्वारा सागौपाग 
रूप मे सूचित कर दिया है। सचमुच सूत्रकृंतागसूत्र में अर्थागम रूप से चोप- 
देष्टा भगवान्‌ महावीर के उपदेश सूत्रों के रूप मे आत्मा को विविध भाव बन्धनी 


६ सुन्नकृताग सूत्र 


में जकडने वाले कमें-बन्धनो का स्वरूप, उनके कारण, उनके निवारण के उपाय तथा 
घाती कर्म-बन्धन से मुक्त शुद्ध आत्मा का स्वरूप महावीर स्तुति के रूप मे बता दिया 
है। इस प्रकार सूत्रकृृत अर्थात्‌ मूल मे अर्थागम रूप से सूत्र कर्ता--उपदेश सूत्र के 
कर्ता--भगवान्‌ महावीर के अगभूत (वाणी या उपदेश उनका ही अग है इस हेतु से) 
होने के कारण इसके नाम के साथ अत में 'अग” शब्द और जोडा गया, जिससे 
इसका नाम 'सुत्रकृताग” प्रचलित हो गया । 


अथवा भगवान्‌ महावीर के अथेरूप में दिये गये उपदेश को गणघरो द्वारा 
सूत्रूप मे कृत (किया गया) होने से इसका नाम 'सूचकृत' पड गया । 


यद्यपि भगवान्‌ महावीर द्वारा प्रकाशित ज्ञान को या अर्थागमो को उनके 

परम मेधावी साक्षात्‌ शिप्य गणधर ग्रहण करके अपनी कुशलबुद्धि से हादशागी 
के रूप मे रचना करते हैं। अत गणघर तो सभी अगो को सूत्र रूप मे ग्रथित करते 
हैं, फिर इसी शास्त्र को 'सूत्रकृत” क्यों कहा गया, सभी शास्त्र सुत्रकृत कहे जाने 
चाहिए ”? बात ठीक है, किन्तु इसका नाम सूत्रकृत इसलिये रखा गया कि इस सूच 
की रचना शिप्यो हारा प्रस्तुत विशिष्ट जिज्ञासाओ के समाघान-सूत्र के रूप में ही 
विशेष रूप से की गयी है। इसमे मुख्यतया एक ही प्रश्न --बन्धन के सम्बन्ध में 
सूत्ररूप मे चर्चा है। बन्धन और बधन-मुक्ति से सम्बन्धित विविध प्रश्नों के उत्तर 
मे भगवान्‌ महावीर के बोधसूत्र बहुत ही सुन्दर ढग से इस एक ही शास्त्र मे प्रस्तुत 
किये गये हैं, इसलिये इसका 'सुत्रकृताग” नामकरण समुचित ही है। इसे ही सुत्र- 
कृतागसूच की रचना की पृष्ठभूमि समझना चाहिए । 

सूतअरकृतार की सा 7 

सूत्रकृताग पर आचार्य श्रीमद्रबाहु स्वामी ने नियुक्ति लिखी है। उन्होने 
सूत्रकृताग के एकाथक नामो का उल्लेख करते हुए बताया है-- 
सुघगड अगाण वितिय, तस्सय इमश"णि नामाणि । 
सूतगड॒ सु सुयगड चेथ गोण्णाद ।।' 
“ देतछतागसूत्र बारह अगो में दूसरा (अ न्ञ) है । इसके एकार्यक नाम 
ये है--सूतकृत, सूजकृत जौर सूचाकृत | ये तीन इसके शुणनिष्पल्न नाम हैं ९ 
तीनो का क्रमश च्युत्पत्त्यर्थ इस प्रकार है--'सुतमुत्पल्नमर्थरूपतया तीर्थ 
अेद्भ्यस्तत झत अन्यरचनया गणघरेरिति' तथा 'सृन्नानुसारेण तत्वावबोध कियते 


१० गुणानुसारी नाम के द्वारा जिसकी उत्पत्ति हुई है, उसे ग्रुणनिष्पन्त नाम कहते हैं, 
जैसे इस शास्त्र का गुणानुसारो नाम सूत्रकतत' है । 


प्रथम ञ्र्‌ तस्कन्ध उपोद्घात ७ 


मस्मिन्निति सूत्र _? तथा 'स्वपरसमयायेंसूचन सूचा, साई. छत्तेति सूचा- 
स्‌।! अर्थात्‌--जो तीर्थंकरी के द्वारा अर्थरूप भे उत्पन्त होकर गणघरो के द्वारा 
(ग्रन्थ) सूतरूप भे रचा गया है, उसे 'सूतकृत' कहते हैं। सूत्र का अनुसरण करते 
हुए जिसमे तत्त्ववोध (उपदेश) किया गया है, वह 'सूत्रकृत' कहलाता है । तथा अपने 
और दूसरो के सिद्धान्तो को सूचित करना 'सूचा' कहलाता है, वह इस शास्त्र से 
किया गया है, इसलिये इसका नाम सूचाकहृत' भी है | 
यहाँ एक प्रश्न और समुद्भूत होता है कि 'सूत्रक्ृतागसूत्र की सूच्ररूप मे रचना 
गणघर भगवान्‌ ने की है, परन्तु उन्होने सज्ञासूत्र, सग्रहसूत्र, वृत्तनिबद्धयसूत्न और 
जाति+ सूत्र"*---इन चार प्रकार के सूत्नो मे से सूत्रकुताग की रचना किस सूत्र के 
रूप मे की है ? वैसे सारे शास्त्र का दोहन करने से प्रतीत होता है कि यह भुरूषतयद 
ध्वृत्तनिबद्धसूत्र” है। गौणरूप से सज्ञासूत्र भी है, सग्रहसूत्र भी है और श्रुतस्कध 
के एक अध्ययन को छोडकर शेष पद्चय मे है और दूसरा गद्य-पद्य दोनो मे है| 
अनुष्टुप, वैतालिक और इन्द्रवज्ञा छन्‍्दो का प्रयोग किया गया है। इसलिये यह 
गद्य-पद्मात्मक होने से जातिनिबद्धसूत्र भी है | 
सूत्र शब्द का “निक्षेप' होने के बाद 'कृत” शब्द का निक्षेप इस प्रकार से 
समभनता चाहिए। नाम, स्थापना और द्रव्य-कृत को छोडकर हम सीधे 'भा 
पर विचार करते है। भा या कहेनतदेव के भावों को सूचरूप मे ग्रथित करने 
वाले गणघर हैं । 
तात्पयं यह है कि तीर्थकर भगवान महावीर द्वारा प्रकाशित ज्ञान को उनके 
परम मेघावो साक्षात्‌ शिष्य गणघरो ने ग्रहण करके जो द्वादशागीरूप मे सूत्रबद्ध 
किया, वह अमश्नविष्ट श्रुत होता है तथा कालदोष से बुद्धि बल गौर आयु की 
क्षीगता को देखकर सर्वेतराधारण के हित के लिये उसी द्वादशागी में से भिन्‍न-भिन्‍न 
विषयो पर गणघरो के पश्चादवर्ती शुद्धयुद्धि आचायों ने जो शास्त्र रचे, वे जगवाह्य 


३१ जो सूत्र अपने किये गये सकेत (पारिभाषिक शब्द) के अनुसार रचा गया है, 
उसे 'सज्ञासूत्र' कहते है। जैसे--'जे छेए' इत्यादि सूत्र 'सज्ञात्मक' हैं, इनमे 
'सायारिक' और “आमगर्घा शब्द स्वशास्त्र-सकेतिद हैं । जो सूत्र बहुत से अथों 
का सप्नह करता है, वह सग्रहसूत् है। जैसे 'उत्पादण्ययक्रीष्यपुक्त सत' इस 
सूत्र मे सत्‌ कहने से सभी द्रव्यों (घर्म-अघर्म आदि) का सग्रह होता है। जो 
सूत्र अनेक प्रकार के छदो मे रचा गया है, उसे “वृत्ता-ई -सूत्र” कहते हैं। जैसे 
'बुज्िज्जात्त तिडट्टिज्जा' वृत्तनिबद्धयूत्न है। जातिनिबद्ध सूत्र चार प्रकार का 
है -- कथनीय (कथाएँ हो), गद्ययुन, पद्यसुत्त और गेयसूच्र । 


ष | सूत्रकृताग सुत्र 


श्रुत कहलाते है । यहाँ दादशागी में से दूसरे अग के रूप मे सूत्रकृतागसूत्र है, जो 
द्वितीय अगर है, और अगप्रविष्ट-श्रत के अन्तगंत है । 


|| 
सूत्रकृताग पी रचना कब, किसके द्वारा, कैसी मन'स्थिति से 

कई लोग यह शका करते है कि सूत्र-रूप मे तो अनेक लौकिक शास्त्रो की भी 
रचना होती है, जैसे वात्स्यायन का “कामसूत्र, गौतम का “न्यायसूत्र , कणाद का 
'वैशेषिक सूत्र” एव पातजल का “योगसुत्र” आदि । इसी प्रकार वर्तमान में भी अर्थ- 
शास्त्र, समाजशास्त्र, विधिशास्त्र आदि की भी रचना की जाती है। क्या ये सब भी 
उत्तम कोटि के मोक्षप्रधान शास्त्र या सूत्र कहलाएँगे ? 


इसके उत्तर मे हम नियुक्तिकार का आशय प्रस्तुत करते है। उन्होने बताया 
कि जिस शास्त्र भे सवर, निजेरा, वैराग्य, मोक्ष आदि की आचार-विचार-सम्बन्धी 
बाते हो, उन्हे ही उत्तम कोटि के लोकोत्तर सूत्र या शास्त्र के रूप मे मानना चाहिए। 
प्रस्तुत सूत्रकृतागसूत्र की रचना शुभ-ध्यान में स्थित, निस्पृहु, त्यागी, षड्जीवनिकाय- 
रक्षक गणघरो द्वारा की गई है । किस उच्च-मावस्थिति मे गणघरो मे इस शास्त्र की 
रचना की थी ? इसे बताते हैं--. ' 


जिनकी कर्मस्थिति न तो जघन्य थी, न उत्कृष्ट थी, उनका अनुभाव (विपाक) 
भी मन्द था। वे मन्द-विपाक वाली ज्ञानावरणीय आदि प्रकृति को बाँचते थे, किन्तु 
वे उस कर्मप्रकृति को निधत्त-निकाचित अवस्था मे नही पहुँचने देते थे एवं दीघें- 
स्थिति वाली कमंप्रकृति को हृस्वस्थिति वाली करते थे तथा उत्तर प्रकृतियो को वे 
बाँत्ती जाती हुई कर्मस्थिति में मित्राते'थे |, उधयप्राप्त कर्मों की वे उदीरणा करते 
थे। वे अप्रमत्गु _।नवर्ती थे। सात्त+और अमसातावेदनीय व आयु की उदीरणा 
नही करते थे । मनुष्यगति, पचेन्द्रियजाति, औदारिक-शरीर, तथा उसके अगोपाग 
आदि कर्मो,के उदय मे पुरुषदेद तथा क्षायोपशमिक भाव में वे वर्तमान थे । ऐसे 
शुभध्याज़ी गणघरो ने इस सूत्रकृलागसूत्र की- रचना की थी । वह भी अपनी इच्छा 
या स्वच्छन्दमति से नही, किन्तु पहले क्षायिकज्ञान में वर्तमान तीर्थकरों ने गणघरो 
वृगे यह सुत्र भलीभांत्ति कहा था, फिर अन्य की | रचना करने मे विध्नोत्पादक कर्मों के 
क्षयोपशम हो जाने से एकाग्रचितःगोतमादि गणघ रो ने तीर्थकरों के मत यानी उत्पाद- 
व्यय-प्रौव्य-युक्त मातृकादि पदो को-सुनकर शुस अ॒ [य के साथ इस शास्त्र की 
रचना की यी। के. हे 

यद्यपि नियु क्तिकार ने ग्रन्थकार के रूप मे किसी विशेष व्यक्ति का नाम 

नही बताया है, वक्‍ता के रूप मे जिनवर का तथा श्रोता के रूप में गणघरो का 
निर्देश किया गया है। नियुं क्तिकततर कऋ- कथन है कि जिनवर का वचन सुनकर 
अपने क्षयोपशम द्वारा शुम अभिप्रायपू्वंक गणघरो ने, जिस सूत्र की रचना “कृत” 


प्रथम अ्रुतस्कछ उपोद्घात & 
अर्थात्‌ की उसका नाम 'सूश्रकृत! हो गया। यह सूत्र अनेक योगधर साधुओं को 
स्वाभाविक भाषा अर्थात्‌ प्राकृतभाषा में प्रभाषित किया गया है | इसलिये इसका 
नाम 'सूत्रकृत' है। सूच रचनाकार गणघर भी साधारण पुरुष न थे, किन्तु अनेक 
योगो के धारक थे। क्षीराश्षव आदि अनेक लब्धियों की प्राप्ति को योग कहते है । 
इस प्रकार के अनेक थोगो को वे घारण किये हुए थे । गणघरी के समक्ष अर्यरूप से 
यह शास्त्र (आगम) भगवान्‌ ने प्रकाशित किया था। गणधरो ने भगवान्‌ से उस 


अर्थ को सुनकर वाक्योग के द्वारर जीव के स्वाभाविक गुणानुसार इस शास्त्र की 
रचना की थी 


इस शास्त्र मे बौद्धमत के उल्लेख के साथ बुद्ध का नाम भी स्पष्ट आता है 
एवं बुद्धोपदिष्ट एक रूपक कथा का भी जिक्र किया गया है | इससे यह कल्पना की 
जा सकती है कि जब बोद्धपिटको के सकलन के लिए सग्रीतिकाएँ हुईं, उनकी वाचना 
निश्चित होकर तथागत बुद्ध के विचार लिपिवद्ध हुए, वह काल इस सूत्र के निर्माण 
का काल 'रहा होगा। 


गणधरो ने अक्षरगृूणमतिसघटना और कर्मपरिशाटना (कर्म-सक्षय) इन 


दोनो के योग से अथवा वाकयोग और मनोयोग से इस सूत्र की रचना की थी, 
इसलिए इसका नाम 'सूत्रकृत' है ?६ 


सूच्कुताग की सिर 
अर्थेस्थ सू,. _ सूतच्रम-- सूज की इस व्याख्या के अनुसार जो अर्थ को 
सूचित करता है, वह सूत्र कहलाता है। सूत्र मे कई (अर्थ) बातें साक्षात्‌ कही हुई 
होती है, वे मुख्यरूप से ग्रहीत होती हैं, लेकिन कई बातें (अर्य॑) साक्षात् कही हुईं नही 





१ अचेल परम्परा मे इस अग (सूत्रकुताग) के प्राकृत से तीन नाम मिलते हैं -- 
सुदयड, सूदपड जौर सूदयद । इनमे प्रयुक्त 'सुद! अथवा सूद शब्द 'सूत्र' का 
और “यड' अथवा “यद” शब्द कृत का सूचक है| इस अग के प्राकृत नामो का 

सस्कृत रूपान्तर 'सूत्रकृत ही प्रसिद्ध है। आचायें पृज्यपाद स्वामी से लेकर 

शुतसएगर तक के सभी तत्त्वा्थवृत्तिकारों ने 'सूच्तकृत” नाम का ही उल्लेख 
किया है । सचेलक परम्परा मे भी इसके लिए सूतगड, सूयगड और सुत्तकड ये तीन 
प्राकृत नाम प्रसिद्ध हैं । इनका सस्कृत रूपान्तर भी हरिभद्र आदि आचायों ने 

'सून्रकृत' ही दिया है । 


अर्यवोधक सक्षिप्त शब्दरचना को 'सूच” कहते है और इस प्रकार की 
रचना जिसमे कृत” अर्थात्‌ की गई है, वह 'सूचकृत' है | 


१० सूत्रकृताग सूत्र 


होती, वे अर्थापत्ति-न्याय” से अध्याहृत (आर्षिप्त) की जाती हैं। जैसे किसी 
को कहा गया--'दही लाओ'। इस आज्ञा में दही के बतंन को लाने की वात भी 
अर्थापत्ति से जान ली जाती हे । इसी प्रकार मूलसतन्न भे न कही गई बातें अर्थापत्ति से 
जान ली जाती है | अयवा शास्त्र में कही सूत्रपाठ में अर्थ के एक अश का ग्रहण है 
और कही समस्त अर्थो का ब्रहण है । अत जिन पदों द्वारा उन अर्थो (सिद्धात- 
सम्मत वातो) का पभ्रतिपादन किया गया है, वे पद अत्यन्त सिद्ध है, साध्य नहीं दै 
तथा अनादि हैं । इस समय उत्पन्न करने योग्य नही हे ।* अतएवं यह द्वादशागी 
(जिसमे सूत्रकृुताग भी है) शब्द और अर्थ-रचना द्वारा महाविदेह-क्षेत्र मे नित्य 
है तथा भरत एवं ऐरावत क्षेत्र मे भी इसकी शब्द रचना प्रत्येक तीर्थंकर के 
समय की जाती है। नही तो, और तरह से वह नित्य ही है। 

इस प्रकार सूत्रकृतागसूत्र की रचना किन महापुरुपो द्वारा किन भावों की 
भूमिका मे हुई है, वह हमने पक्षेप मे निय क्तिकार के मतानुसार बता दिया है । 


एम के अध्ययनों और विषयों का पर 


नियु क्तिकार के ही मतानुसार सक्षेप मे सूत्रकृताग के अध्ययनों का परिचय 
यो है--- 


दो चेव सुयक्खधा, अज्ञयणाइ च हुति तेघोस । 
तेरे सणकाला, राओ दुशुणसग ।॥ 
इस सूभकृतागसूत्र में दो श्र्‌ तस्कघ हैं तेईस अध्ययन है तथा तेतीस उद्॒दे- 
शनकाल हैं । वे इस प्रकार हँ---प्रथम अध्ययच मे चार उद्द श, दूसरे अध्ययन से 
तीन उद्देंश और तीसरे अ मे चार उद्देश हैं। चौथे और पाँचवे अध्ययन मे 
दो-दो उद्देश है, शेप ग्यारह अध्ययनों मे एक-एक ही उद्देश है। यह प्रथम श्र्‌ त- 
स्‍्कध के अध्ययनो और उद्देशो का परिमाण है | दूसरे श्रुतस्कध मे सात अध्ययन 
और सात ही उद्देश हैं । इस प्रकार दोनो श्र्‌ तस्कधो मे कुल मिलाकर २३ अ 
हैं । यह सूत्र आचारागसूजन्र से द्विगृण है। इसके पद ३६००० है। 
सूच्कृतागसून्र के प्रथम श्र्‌ तस्कध का नाम “गाथा-षोडशक” है । इसमे गाथा 
नामक १६ अध्ययन है, इसलिए इसे “गाथापोडशक' कहते हैं । 


१ जिसके बिना जिसकी सिद्धि नही होती, उससे उसका आवक्षेप (अध्याहार) करना 
अर्थापत्ति है । 
२ “*इच्चेइप दुवालसग गणिपिडग न कयाइ नासी, न कयाद न भवई, न कयाइ न 
भविस्सद ।' 
“नदीसूत्र 


प्रथम श्रुतस्कन्‍्धउपोद्घात १९ 


युगप्रधान आचार्य आर्यरक्षित ने वर्तमान युग के साधकोी के उपकार के 
लिए द्वादशागी को चरणकरणानुयोग, द्रंव्यानुयोग, घर्मकथानुयोग और गणिता- 
नुयोग रूप चार अनुयोगो* मे विमक्‍त कर दिया है । आवारागसच चरणकरण-प्रधान 
है, सूनकृताग द्रव्यानुयोग एव चरणकर गानुगोग-प्रधान है। 


प्रथम श्रृतस्कथ के एक अध्ययन को छोडकर शेप सब पद्म में है और 
दूसरा श्र्‌ तस्कध गद्य-पद्य दोनो में है। नियु क्तिकार ने प्रत्येक अध्ययन में वणित 
विषयो को निम्नोक्‍त गाथाओ मे प्रदर्शित किया है-- 
ससमय-परससयपरूयणा य णाऊण बुज्ञ्षणा चेव | 
सबुद्धस्सुवसग्गा, थीदोसचिवज्जणा. चेव ॥ 
उचसग्गभीरणो थोवससस णरएसु होज्ज उचवाओ। 
एवं मह्पा वोरो जयमाह तहा जएज्जाह ।। 
परिचत्त-निसील- हल-सुसीलसविग्गसीलय चेष । 
णाऊण बोरियवुय पडियवीरिए पयट्ट ई (पयहिज्जा)॥। 
धम्भो समाहिमर्गो समोसढा चंउसु सब्ववादीसू । 
सीसग्रणदोसकहणा,_ ग्रथमि सदा गुरुनिवासो ॥ 
आदवाणियसकलिया आवाणीयमसि आवयायचरित्त । 
अप्पगर्थ पिडियवयणेण होइद |अहिगारो ॥ 
इसके प्रथम श्रुतस्कध के प्रथम अध्ययन में स्वसमय-परसमय का निरूपण 
किया गया है । द्वितीय अध्ययन मे कहा गया है कि स्वसमय (सिद्धात) के गुण औौर 
परप्तमय के दोषो को जानकर मनुष्य को स्वसिद्धात का बोध प्राप्त करना चाहिए । 
तृतीय अध्ययन मे कहा गया है कि सम्यकूबोध को प्राप्त साधक कैसे उपसर्गों को 
सहन कर लेता है ” चतुर्थ अध्ययन मे स्त्री-सम्बन्धी दोषों से दूर रहने का उपदेश 
है ।पच्रम अध्ययन मे बताया गया है कि जो पुरुष उपसर्गो को सहन नही करता तथा 
स्त्री के वशीमृत होता है, उसका अवश्य नरकवास होता है । छठे अध्ययन मे शिप्यो 
को उपदेश देते हुए यह कहा गया है कि अनुकूल और प्रतिकूल उपसर्गों के सहन करने से 
१ सूत्र पढ़कर उसका अर्थ बताना अथवा सक्षिप्तससूत का विस्तृत अर्थ के साथ 
सम्बन्ध करना अनुयोग कहलाता है। (१) चरणकरणानुयोग---मूलगुणो-उत्तरगुणो 
को बताना, (२) द्व्यानुयोग--जीव अजीब आदि द्रव्यो की व्याख्या जिसमे हो, 
वह । (३) घर्मकथानुयोग--जिसमे अहिसा आदि धर्मों की व्याख्या की गई हो 


अथवा घर्मं मे प्रेरित करने वाली कथाएँ हो, वह । (४) गणितानुयोग - जिसमे 
गणित यानी सखस्यात्मक वर्णन हो, वह । 


१२ सूत्रकृताग सूत्र 


तथा स्त्रीसम्बन्बी दोपो के वजित करने से मगवान्‌ महावीर स्वामी ने विजय प्राप्त 
करते योग्य कर्मों पर अथवा ससार के पराभव पर विजम प्राप्त होना बताया है, 
दैसे ही समी साधको को प्रयत्न करना चाहिए | सातवे अध्ययन मे बताया गया है 
कि शीलवर्जित ग्रहस्थ और कुशील अन्यतीर्थी अथवा पार्श्वस्थ भादि को छोडने वाले 
परित्यक्त-नि शील-कुशील अर्थात्‌ सुशील यानी शास्त्रानुसार सयम-पालक सविग्न 
साधक की जो सेवा करता है, वह साधक शीलवान्‌ होता है। आठवें अध्ययन मे 
कहा गया है कि बालवीयं और पण्डितवीये, इन दोनो वीयों को जानकर पण्डितवीय्य 
मे प्रयत्न करना चाहिए। नवे अध्ययन में घर्मं का यथावस्थित स्वरूप कहा है। 
दशम अध्ययन मे समाधि का वर्णन है। एकादश अध्ययन मे सम्यगदर्शन ज्ञान-चारिच- 
रूप मोक्षमाग का वर्णन है । दादश अध्ययन थे क्रियावाद, अक़ियावांद, अज्ञानवाद। 
और विनयवाद इन चार मतो के मानने वाले ३४३ प्रकार के पाषण्डी, अपने-अपने 
मतो को सिद्ध करते हुए उपस्थित होते हैं। उन पापण्डियो के ह्वारा अपने पक्ष के 
समर्थन के लिए दिये गये साघनो में दोष बताकर उनका निराकरण किया गया है ! 
ते रहवें अध्ययन मे कपिल, कणाद, अक्षपाद, बुद्ध और जेमिनि आदि सब भतवादियों 
को कुमाग्ग का श्रवर्तक सिद्ध किया गया है। ग्रन्थ नामक चौदवहवें अध्ययन मे शिष्य 
सम्बन्धी गुणो और दोपो को बताकर कहा गया है कि साधक को शिष्य सम्बन्धी 
गुणो से सम्पन्न होकर सदा गुरुकुल मे निवास करना चाहिए । आदानीय नामक 
पन्द्रह्वें अध्ययन मे जो शब्द अथवा अर ग्रहण किये जाते है, उन्हे “आदानीय' कहकर 
वे दादानीय पद अथवा अर्थ पूवं-वर्णित पदो और अर्थों के साथ प्राय मिलाये गये 
हैं ।' मोक्षमार्ग साधक सम्यक्‌ चारित्र का भी इसमे वर्णन है। गाथा नामक सोलहवें 
अ॒ मे पाठ बहुत कम हैं, उसमे विशेषत १५ अध्ययनों मे जो अर्थ (बाते) कहा 
गया है, उसी का सक्षेप में वर्णन है । 
इस प्रकार गराथाषोडशक नामक सोलह अध्ययनों मे वर्णित विषयों 
(अर्थाधिका रो) का सक्षेप मे कथन किया गया। 
सूत्रक्कतागसूत्र के दोनो श्रुतस्कन्धो मे कुल तेईस (१६--७5-२३) अध्ययन 
हैं। समवायागसूत्र मे सूत्रकृतागसूत्र के २३ अध्ययनों का नाम इस प्रकार है-- 
स॒ सथगडज्ञ्षयणा / ते जहा---सम्ए वेयालिए उदसरग परिण्णा 
त्योपरिण्ण नरयविभत्तोी महावीरथुई कुसोीलपरिमासए यीरिए धम्से समाहिमग्गे 
समोसरणें अःहत्तहिए गये जमईए गाथा पुडरीए किएिः. णा, आहाररपाि 
अपच्चव्लाणकिरिया अणगारसुथ अहृद्दज्ज चालदइज्ज ॥ 
े सूत्रकृतागसूत्र के २३ अध्ययन कहे है, वे इस प्रकार हैं--समय, वैतालीय, 
उपसर्गपरिज्ञा, स्त्रीपरिज्ञा, नरकविभक्ति, महावीरस्तुति, कुशीलपरिभाषक, वीयें, 


प्रेथम श्र्‌ तस्कन्ध उपोदुधात १३ 


घर, समाधिमागे, समवस रण, याथातथ्य, ग्रन्थ, यमातीत, गाया, पुण्डरीक, पा 
स्थान, जाहारपरिज्ञा, प्रत्याख्यान-क्रिया, अनगारखूत्र, आन कीय और नालदीय । 


समय अध्ययन मे स्व्समय, परसमय का निल्मण करते हुए पचभूतवादी, 
अह्ँ तवादी, तज्जीवतच्छरी रवादी, पुण्य-पाप-अकर्तावादी, पचरभूतात्मपष्ठवादी, क्रिया- 
फल में अविश्वासी आदि मतवादियों के सिद्धान्तों का विवेचन किया गया हे तथा 
नियतिवाद, अज्ञानवाद, जगत्कतू त्ववाद और लोकबाद का निरसन किया है। * गीयप 
अध्ययन मे शरीर की अनित्यता, उपसर्गंसहन, कामपरित्याग और अशरणत्व आदि 
का प्ररूपण है । उपसर्गपरिज्ञा अध्ययन मे श्रमणधर्म के पालन करते समय उपस्थित 
होने वाले विभिन्न उपसर्गों का सागोपाग विवेचन है । सत्रीपरिज्ञा अध्ययन मे बताया 
है कि साथुओ के सामने कैसे-कंसे स्त्रीजन्य-उपसर्ग आते हैं ?े उस समय साधु को 
कैसे सावधान और अपने ब्रह्मचरय से स्थिर रहने की आवश्यकता है ? नरकबविभक्ति 





१ अचेलक (दिगम्बर) परम्परा में भी सूत्रकृताग के रहे अध्ययन मान्य हैं। इन 
नामो व श्वेताम्बर परम्परा के टीका अन्थ आवश्यकवृत्ति मे उपलब्ध नामो मे 
थोडढा-पा अन्तर है। प्राष.॥्ाऑच णप्नन्यन्नयी नामक पुस्तक मे तेवीसाएसुहयब्ज्क्षयणेसु 
ऐसा पाठ है, इस पाठ की प्रभाचन्द्रीय वृत्ति मे इन २३ अध्ययनो के नाम भी 
मिलाये हैं। वे इस प्रकार हैं-१ समय २ वेतालीय ३ उपसर्ग, ४ स्त्रीपरिणाम 
५ नरक, ६ वीरस्तुति, ७ कुशील परिभाषा ८ वीयें, € घर्मे, १० अग्न, 
११५ मार्ग, १६ ससवसरण, १३ बत्रिकालग्रन्यहिंद (?), १४ दात्मा, 
१५ तदित्थनाथा (?) १६ पुण्डरीक, १७ क्रियास्थान, १८ आहारक परि- 
णाम, १६९ प्रत्याख्यान, २० अनग्रारगुणकीति, २१ श्रूत, २२ अर्थ, 
२३ नालदा। हि 
राजवातिक के अनुसार सूत्रकृताग से ज्ञान, विन्तय, कल्प्य तथा अकल्प्य का 
विवेचन है । छेदोपस्थापना, व्यवहा रघर्म एवं क्रियाओं का प्ररूपण है| 
घवबला के अनुसार सूत्रक्ताय का चिषय निरूपण राजवातिक के समान है। 
इसमे स्वसमय एव परसमय का विशेष उल्लेख है । 
जयघवला मे कहा गया है कि सूत्रकृताग मे स्वसमय-परसमय, स्नभीपरिणाम, 
क्लीचता, अस्पृष्टता--मन को बातो की अस्पृष्टता, कामावेश, विश्वम, 
आाल्फालनसुख--स्वीसग का सुख, पुस्कामिता-पुरुषेच्छा आदि की चर्चा है। 
अगपण्णत्ति मे बताया है कि सुत्रकृताग में ज्ञान, विनय, निविध्त, अध्ययन, 


सर्व॑सत्किया, भ्रज्ञापता, सुकथा, कल्प्य, व्यवहार, धर्मक्रिया, छेदोपस्थापना, 
यतिसमय, परसमय, एव क्रियाभेद का निरूपण है । 


१४ सुत्रकृृताग सूत्र 


अध्ययन मे नरक के घोर दुखो का वर्णन है । वीरस्तुति अध्ययन में भगवान महावीर 
को हस्तियों मे ऐरावण, भूयो मे मृग्रेन्द्र, नदियो मे गगा और पक्षियों मे गरुड की 
उपमा देते हुए लोक मे सर्वोत्तम बताया है! वीये अध्ययन मे वीर्यसम्बन्धी विवेचन 
है | धर्म अध्ययन मे सनन्‍्मति महावीर के घर्मों का प्ररूपणण है। समाधि अध्ययन मे 
दर्शन, ज्ञान, चारिन्त और तप रूप समाधि को उपादेय बताया है। मार्ग अध्ययन मे 
महावीरोक्त मार्ग को सर्वेश्रेष्ठ प्रतिपादित करते हुए अहिंसादि धर्मों का निरूपण 
है । समवसरण अध्ययन में क्रियावाद, अक्रियावाद, विनयवाद और अज्ञानवाद का 
खण्डन है। याथातथ्य अध्ययन मे उत्तम साधु आदि के लक्षण वताए गए है। ग्रन्य॑ 
अध्ययन मे साघुओ के आचार-विचार का वर्णन है । गैेय अध्ययन मे स्त्रीसेवन 
आदि के त्याग का विधान हे | भाथा अध्ययन मे माहण, श्रमण, भिक्षु और मिम्नेन्थ 
की व्याख्या है| द्वितीय श्रुतस्कध मे सात अध्ययन हैं। पुण्डरीक अध्ययन में इस 
लोक को पृष्करिेणी की उपमा देते हुए वज्जीवतच्छरीरवाद, पचमहाभूतवाद, 
ईप्रवरकतृ त्ववाद एवं नियतिवाद का खण्डन किया है । साधु को अशन, पान, खादिम, 
स्वादिम, इन चारो प्रकार के आहार के ग्रहण की शुद्ध विधि बताई है। कि 
अध्ययन में १३ क्रियास्थानो का वर्णन है । इसी के अन्तंगत भौम, उत्पाद, स्वप्न 
आदि गे का उल्लेख है। आहारपरिज्ञा अध्ययन मे ति, जलचर 
और पक्षियों आदि का वर्णन है। प्र।/ नक्रिया अध्ययन मे जीवहिसा हो जाने 
पर प्रत्याल्यान की आवश्यकता बताई गई है | र-शआुरुत अध्ययन मे साधुओ के 
आचार का त्रणंन है । पुण्य-पाप, बन्ध-मोक्ष, लोक-अलोक, साधु-असाधु आदि को 
स्वीकार न करने को, वहाँ अनाचार कहा है । छठे आव्र कीय अध्ययन मे गोशालक, 
शाक्यभिक्षु, ब्राह्मण, एकदण्डी और हस्तितापसो के साथ आदर क मुनि का सवाद है। 
सातवें नालन्दीय अ॒ में गौतम गणघर का नालन्दा मे पाश्वेनाथ-शिष्य  - 
पेढालपुत्र के साथ वाद-विवाद हुआ, उसका वर्णन है | अन्त मे पेडालपुत्र ने चातुर्याम 
धर्म का त्याग कर पचमहान्नत स्वीकार किए । 


इस प्रकार सूत्रकृतागसूत्र के अध्ययनों का सक्षिप्त परिचय है | सुत्रकृतागसूत्र 
के अन्त्गंत समायथित विषयो की एक सूची भी नन्‍्दीसूत्र मे दी गई है । वह इस 
प्रकार है--- 

“से कि त सुयगर्ड ? सुयगढे ण लोए सुइज्जदई, अलोए ._ » जलोयालोए 
सु दे । जीवा सु ति, अजोबा सुइज्जति, जीवाजीवा _ ति ) ससमए 
सुइज्जइ, परसमए सुद्दज्जइ, य-परसमए _ ॥ _ असीयस्स किरिया- 

हे गईैंए अकिरियावाइएण सत्तदूठीए अण्णानियवाईण वत्तीसाए 
वेणइयवाईण, तिण्हुतिसद्ठीण पासडियतयाण बूह ६ स्‌ ठाविज्जद ।” 


प्रंथम श्रुतस्क॑न्ध उपोद्घात १५ 


'प्रगवन्‌ | सृत्रकृत (सूचाकृत) क्‍या है ? सूत्रकृत मे लोक का स्वरूप सूचित 
किया गया है, अलोक का स्वरूप सूचित किया गया है, लोकालोक का स्वरूप सूचित 
किया गया है। इसमे जीव का स्वरूप सूचित किया गया है, अजीव का स्वरूप भी 
सचित किया गया है, जीवाजीव का भी । स्वसमय सूचित किया गया है, परसमय 
भी सूचित किया गया है, स्व-पर-समय भी सूचित किया गया है । सून्कताग में १८० 
क्रियावादियों का, ८४ अक्ियावादियो का, ६७ अज्ञानवादियों का एवं ३२ विनयवादियो 


का, यो ३६३ पाषडियो के सिद्धान्त का खण्डन करके स्वसिद्धान्त की स्थापना की 
गई है । 


इस प्रकार सूत्रकृताग सूत्र की रचना बहुत ही महत्वपूर्ण घडियो मे हुई है, 
गणधरो ते भगवान्‌ महावीर के उपदेश को यथातथ्यरूप में अरद्ध मागधी (प्राकृत) 


भाषा भे निबद्ध करके सर्वसाधारण जिज्ञासुओ के सामने प्रस्तुत करके महान उपकार 
किया है । 


सूत्रकृतागसूत्र पर श्री मद्रबाहु स्वामी ने नियुक्ति लिखी है। इस पर चूणि 
भी है। श्री शीलाकाचार्य ने बाहरिगणि की सहायता से इस शास्त्र पर टीका लिखी 
है, जो आज विशेष प्रचलित है। मुनि हषकुल एवं साधुरग ने इम पर दीपिकाओ 
की रचना की है। हमेंन जेकोबी ने 'सेक्रेड बुक्स जॉव द ईस्ट” के '४भवे भाग मे 
इसका अेंग्रेजी मे अनुवाद किया है। इस प्रकार सूत्रकृतागसूत्र प्राचीन-अर्वांचीन कई 
आचार्यो एवं विशिष्ट श्रुतधर मुनियो के चिन्तन से समृद्ध है। भाषा और विपय 


निरूपण की शैली को देखते हुए इस सूत्र की गणना भी प्राचीनतम आमगमो मे की 
जाती है । 


शास्त्र की उपादेयता के लिये. चार अनुबंध 
अगसुत्नो का प्ररूपण था अरथे-कथन सीधे अ्रमण भगवान महावीर स्वामी द्वारा 

किया गया है। बाद मे गणघरो ने इन्हे शव्दो मे सकलित-प्रस्रित किया है । इसलिये 
इस शास्त्र की महत्ता और उपयोगिता मे कोई सन्देह नही रह जाता । नियू क्तिकार 
आचार्य सद्रबाहुस्वामी ने इस सूत्रकृतागसूत्र को भगवान्‌ कहा है। इसका कारण 
यह है कि सर्वेज्ष श्रमण भगवान्‌ महावीर द्वारा साक्षादुपदिष्ट होने से यह भगवान्‌ 
का अग हे । चूँकि 'ज्ञान'ं को ही तो भगवान्‌ का अगर कहा जा सकता है तथा 
भगवान्‌ का अगमूत वह सूजरूप ज्ञान महान्‌ जर्थं का वोधक होने से भगवान्‌ के तुल्य 
माना जाय तो कोई अत्युक्ति नही । इसके अतिरिक्त जो शास्त्र अनेक बधनो में 
जकडी हुई आत्मामो को देखकर परम करुणा और हितबुद्धि से प्रेरित होकर स्वय 
सर्वज्ञ तीर्थंकर प्रभु के मुखारविन्द से निसूत वोव-सूत्र के रूप मे प्राप्त है, औौर 
बन्धनों के कारण एवं निवारणोपाय बताकर मोक्षपण की ओर प्रत्येक मुमुक्षू एव 


१४ सुत्रकुृताग सूत्र 


अध्ययन मे नरक के घोर दुखो का वर्णन है | बीरस्तुति अध्ययन मे भगवान महावीर 
को हस्तियों मे ऐरावण, मृयो मे मृग्रेन्द्र, नदियों मे गगा और पक्षियों मे. की 
उपमा देते हुए लोक मे सर्वोत्तम बताया है। चीयें अ में वीर्यसम्बन्धी विवेचन 
है | धर्म अध्ययन मे सन्‍्मति महावीर के धर्मों का ण है। समाधि अ नमे 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र और तप रूप समाधि को उपादेय बताया है । मार्य अ नमे 
महावीरोक्त मार्ग को सर्वेश्रेष्ठ प्रतिपादित करते हुए अहिसादि धर्मों का निरूपण 
है । समवसरण अध्ययन मे क्रियावाद, अक्रियावाद, विनयवाद ओर अज्ञानवाद का 
खण्डन है। या अध्ययन मे उत्तम साधु आदि के लक्षण बताए गए है । ग्रन्थ 
अध्ययन में साघुओ के आचा र-विचार का वर्णन है । गीय अध्ययन में स्वीसेवल 
आदि के त्याग का विधान हे । गाया अध्ययन मे माहण, श्रमण, भिक्षु और निग्नेन्थ 
की व्याख्या है। द्वितीय श्रुतस्कध मे सात अध्ययन हैं | पुण्डरीक अध्ययन में इस 
लोक को पुष्करिणी की उपमा देते हुए तज्जीवतच्छरीरवाद, पचमहाभूतवाद, 
ईएवरकतृ त्ववाद एव नियतिवाद का खण्डन किया है । साधु को अशन, पान, खादिम, 
स्वादिम, इन चारो प्रकार के आहार के ग्रहण की शुद्ध विधि बताई है | कि यान 
अध्ययन में १३ क्रियास्थानो का वर्णन है | इसी के अन्तेंगत भौम, उत्पाद, स्वप्न 
आदि शास्त्रो का उल्लेख है। आहारपरिज्ञा अ मे ति, जलचर 
और पक्षियों आदि का वर्णन है । प्रत्याख्यानक्रिया अध्ययन मे जीवहिसा हो जाने 
पर प्रत्याख्यान की आ बताई गई है । र-अआुत अव्ययन मे साधुओ के 
आचार का त्र्णन है| पुण्य-पाप, वन्ध मोक्ष, लोक-अलोक, साधु-असाघु आदि को 
स्वीकार न करने को, वहाँ अनाचार कहा है । छठे आदं कौय अध्ययन मे गोशालक, 
शावयभिक्षु, त्राह्मण, एकदण्डी और हस्तितापसो के साथ आद्रक मुनि का सवाद है। 
सातवें नालन्दीय अध्ययन मे गौतम गणघर का नालन्दा में पाश्वंनाथ-शिष्य  - 
पेढालपुत्न के साथ वाद-विवाद हुआ, उसका वर्णन है | अन्त मे पेढालपुत्र ने चातुर्याम 
धर्म का त्याग कर पचमहान्नत स्वीकार किए । 


इस प्रकार सूच्रकृतागसुत्न के अध्ययनों का सक्षिप्त परिचय है । सुत्रकृतागसूत्र 
के अन्तगेंत समाथित विषयो की एक सूची भी नन्‍्दीसूत्र मे दी गई है । वह इस 
प्रकार है-- 


“से कि त सुथग्डे ? सुयगडे ण लोएसु , अलोएं _ » जलोयालोए 
सु इ।जीवा सु ति, अजोया सुइज्जति, जीवाजीवा सुइज्जति | ससमए 
सुइज्जद, परसमए सू _+ ससमय-परसमए | ॥ सु असीयस्स किरिया- 
धाइसयस्स, सींईए अकिरियावाइएण सत्तददीए नियवाईण बवत्तीसाए 


वेणदयवाईण, तिण्हुतिसद्ठीण पासडियतयाण चूहूं £. ससमए ठाविज्जद ।” 


प्रथम श्रृतस्केन्ध॒उपोद्घात १५ 


'भगवन्‌ ! सृत्रकृत (सूचाकृत) क्या है ? सूत्रहुत मे लोक का स्वरूप सूचित 
किया गया है, अलोक का स्वरूप सूचित किया गया है, लोकालोक का स्वरूप सूचित 
किया गया है! इसमे जोव का स्वरूप सूचित किया गया है, अजीव का स्वस्प भी 
सूचित किया गया है, जीवाजीव का भी । स्वसमय सूचित किया गया है, परसमय 
भी सूचित किया गया है, स्व-पर-समय भी सूचित किया शया है। सूत्रकृताग में १८० 
क्रियाबादियों का, ८४ अकियावादियों का, ६७ अज्ञानवा दियो क। एव ३२ वितयवादियों 


का, यो ३६३ पाषडियो के सिद्धान्त का खण्डन करके स्वसिद्धान्त की स्थापना की 
गई है । 


इस प्रकार सूत्रकृताग सूत्र की रचना बहुत द्वी महत्वपूर्ण घडियो मे हुई है, 
गणधरो ने भगवान्‌ महावीर के उपदेश को यथातथ्यरूप में अद्ध मागधी (प्राकृत) 


भाषा में निबद्ध करके सर्वसाधारण जिज्ञासुओ के सामने प्रस्तुत करके महान उपकार 
किया है । 


सूत्नक्ृतागसूत्र पर श्री मद्नवाहु स्वामी ने नियु क्ति लिखी है। इस पर चूणि 
भी है । श्री शीलाकाचार्य ने बाहरिंगणि की सहायता से इस शास्त्र पर टीका लिखी 
है, जो आज विशेष प्रचलित है। मुनि हपेंकुल एवं साधुरग ने इम पर दीपिकाओ 
की रचना की है। हमेन जेकोबी ने 'सेक्रेड बुक्स जॉव द ईस्ट' के ४५वें भाग मे 
इसका अंग्रेजी भे अतुवाद किया है। इस प्रकार सूत्रकृतागसृत्र प्राचीन-अर्वाचीन कई 
आचार्यों एव विशिष्ट श्रुत॒घर मुनियो के चिन्तन से समृद्ध है। भाषा और विपय 


निरूपण की शैली को देखते हुए इस सूत्र की गणना भी प्राचीनतम आगमों मे की 
जाती है । ह 


शास्त्र की उपादेयता के लिये चार मनुबध 
अगसुत्रो का प्ररूपण या अरथ-कथन सीधे श्रमण भगवान महावीर स्वामी हारा 
किया गया है। वाद में गणघरो ने इन्हे शब्दों मे सकलित-ग्रयित क्रिया है । इसलिये 
इस शास्त्र की महत्ता और उपयोगिता मे कोई सन्देह नही रह जाता । निय क्तिकार 
आचार्य भद्बबाहुस्वामी ने इस सूचकृतागसूत्र को 'मगवान्‌' कहा है। इसका कार 
यह है कि सर्वेज्ञ भ्रमण भगवान्‌ महावीर द्वारा साक्षादुपदिष्ट होने से यह भगवान्‌ हे 
का अग हे। चूँकि 'ज्ञान'ं को ही तो भगवान्‌ का अग कहा जा सकता है हक 
भगवान्‌ का अगमूत वह सूचरूप ज्ञान महान्‌ अर्थ का बोधक होने से भगवान्‌ के के 
माना जाय तो कोई अत्युक्ति नही । इसके अतिरिक्त जो शास्त्र अनेक इज 
जकडी हुईं अत्माओो को देखकर परम करुणा और हित्तबुद्धि से प्रेरित कल 
सर्वेज्ष तीथंकर प्रभु के मुखारविन्द से नि सूत बोध-सुत्र के हप-में नल 
बन्धनों के कारण एवं निवारणोपाय बताकर मोक्षपथ की ओ सके परी 
₹ प्रत्यक मुमुक्ष ए्‌व्‌ 


१६ सूत्रकृताग सूच 


जिज्ञासु साधक को ले जाने वाला है, वह नि सन्देह उपादेय है । फिर भी सर्व-साधारण 
जिज्ञासुओ और साधको तथा पाठको गौर श्रोताओ के लिये इस शास्त्र की सार्वभौम 
उपादेयता के लिये प्रत्येक शास्त्र के प्रारम्म मे चार प्रकार का अनुबन्ध बताना 
आवश्यक होता है । 

किसी भी शास्त्र के अध्ययन-अध्यापव या “मनन मे प्रवृत्ति तभी होती 
है, जब उसको उसमे प्ररूपित विषय, उसके प्रयोजन, अधिकारी और सम्बन्ध का 
अच्छी तरह ज्ञान हो । अर्थात्‌ शास्त्र मे प्रवृत्ति करने की प्रेरणा देने वाला ज्ञान 
अनुबध कहलाता है । वह चार प्रकार का है---विषय, अधिकारी, सम्बन्ध और 
प्रयोजन । 


इस शास्त्र मे किन-किन विषयो का वर्णन है, यह पहले बताया जा चुका 
है। इस सूत्र के पठन-पाठन या श्रवण-मनन के अधिकारी श्रमण-श्रमणी एवं श्रद्धालु 
श्रोता है। जो व्यक्ति अह॒निश सासारिक लुमावनी मोहमाया के भँंवरजाल मे ही 
फंसा रहता है तथा रात-दिन महारभ एवं महापरिणग्रह* में रचा-पचा रहता है, 
वह इस शासरूुत्र के पठन-अवण का अधिकारी नहीं हो सकता । बल्कि यो कहना 
चाहिए कि ऐसे महारभी, महापरियग्रह्ठी एव बन्धनो मे चारो ओर से __ हुए व्यक्ति 
को शास्त्र के श्रवण, मनन एव पठन की जिज्ञासा या इच्छा भी नहीं होती । इस 
सूच्र के साथ हमारा प्रेय॑-प्रेरकभाव सम्बन्ध है । यह शास्त्र प्रेरक है यानी आत्तमा 
को जकड कर पराधीन बनाने वाले. घनो एवं उनके कारणों से दुर रखने और 
उन बघनो से दूर रहकर मोक्ष मार्ये में _ होने की प्रेरणा देता है, और जिस 
व्यक्ति को प्रेरणा दी जाती है, वह जिज्ञासु या मुमुक्षु प्रेये है अथवा उपायोपेयभाव 
सम्बन्ध है । यह शास्त्र बन्धनों से निवृत्ति और मुक्ति मे श्रवृत्ति का उपाय बताता 
है और जिसे उपाय बताता है या जो उपाय को अहण है, वह उपेय कहलाता 
है। इस का मुख्य प्रयोजन जीवो को अपनी अज्ञानता के कारण आत्मस्वरूप 
को भूले हुए जीवो को बोध प्राप्त करने की प्रेरणा देना, बन्धनो और वन्धनो के 
कारणो का बोध देकर उनसे मुक्त होने के पुरुषार्थ मे _ करना है। साराश 
यह है कि ससारी जीव बधनो को हेय समभकर उपादेयरूप सवर, निर्जंरा और मोक्ष 
मे प्रवृत्ति करें, यही इस शास्त्र की रचना का मुख्य प्रयोजन है | 
शास्त्र की उपादेयता के पाँच निमित्त 

किसी 'मी शास्त्र या अन्थ की उपादेयता के ५ निमित्त होते है--(१) पूर्वा- 


3 कल नल डक 
१ दो ठाणे अपरियणिता आया णो केवरि घम्म लभेज्ज सवणयाए--तत 
जहा--आरमभे चेव परिर्गहे चेव | -- गसूतर 
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पर सम्बन्ध, (२) उसका प्रतिपाद्य विषय, (३) उसकी सुगमता से प्राष्ति, (४) भाप्त 
द्वारा उसकी रचना और (५) इष्ट प्रयोजन । 


(१) जिस शास्त्र में पूर्वापर सम्बन्ध नहीं होता, वह उन्मत्त वचन की तरह 
आदरणीय नही होता । प्रस्तुत शास्त्र सून्रकृताग में पूर्वापरसम्बद्ध वचन है) प्रथम 
अध्ययन फी पहली गाथा में जिज्ञासु शिष्य का प्रश्न है--किमाह वधण वीरो ?' 
उसी के सन्दर्भ में वधनों के कारण और निवारण के उपाय के सम्बन्ध में अन्त तक 
विभिन्‍न पहलुओ से कहा गया है। (२) जिस शास्त्र मे वास्तविक वस्तु का वर्णन 
न होकर “आकाश के फूलो का सेहरा बाँधकर वन्ध्यापुत्र विवाह करने जा रहा हैं' 
इत्यादि चाकयों की तरह ऊटठ्पटाग बाते लिखी गई हो, अथवा जिस शारत्र से जीवन 
की वास्तविक समस्या को हल करने वाली बातें न हो, वह शास्त्र भी उपादेय नही 
होता । भैसे वेदिक ग्रत्थो मे यह विधान 'त स्त्रीशुद्रो वेदसथीयेयातास ।' “स्त्री और 
शूद्र को वेद का अध्ययन नहीं करना चाहिए।” अगर बेद धर्मेशास्त्र है, जीवन को 
उन्नति-एथ पर ले जाने वाला है, तो स्वरी-शूद्र के लिये उसके अध्ययन का निषेध 
क्यो ? किन्तु सून्रक्ृतागसूत्र मे समस्त प्रतिपाद्य विषय वास्तविक तथ्य से, कर्मेवधन 
से मुक्ति की समस्या से सम्बन्धित है। (३) इसी तरह जिस शास्त्र मे प्रतिपादित 
विपय या दौपनिवा रणोपाय सर्वसुलम या बोधगम्य न हौकर 'तक्षकसपे के मस्तक में 
स्थित मणि का आभूषण बनाकर पहनने से सब प्रकार के ज्वर नष्ट हो जाते हैं! के 
समान दुर्गंग एव दुरूह उपाय बताये गये हो, उन्हे भी सज्जन लोग नही अपनाते। प्रस्तुत 
शास्त्र मे प्रतिपादित वर्णन अनुमवयुक्त, सुलभ और सर्वेजनग्राह्म है! इन्हे पढ-सुन 
कर प्रत्येक व्यक्ति भासानी से हृदयगम कर सकता है और बधन-निवारण कर सकता 
है। (४) तथा जो शास्त्र वीतराग, नि स्वार्थ, हितोपदेशक, जोकोच्तर आप्तपुरुषी 
हारा रचित नही होता, वह भी, जैसे कोई रास्ता चलता मनचला किन्‍्ही बालकों से 
यह कहे कि दोडो-दोडो, वाचको, इस पीयल में देवता रहते है, वे सोना दे देगे' इत्य[दि 
वाक्यों की तरह विश्वसनीय नहीं होता | यह तो पहले ही बताया जा चुका है कि 
वह शास्त्र अर्थरूप मे अहेत्कथित तथा सूत्ररूप मे गणभधर-रचित है, इसलिये इसमे 
प्रतिपादित विषय अविश्वसतीय तहीं है। (५) इसी प्रकार 'पृत्रोत्मत्ति के लिये 
माता के साथ विवाह करो या 'सुखबुद्धि के लिये दूसरो को लृटो-खसोटो' इत्यादि 
वचनो की तरह भनिष्ट प्रयोजन वाले शास्त्र (प्रवचन) सत्पुरुषो द्वारा अग्राह्म होते 
हैं। इस शास्त्र मे 'बुज्किज्जत्ति' इत्यादि पदो हारा बधनों एवं उनके कारणो को 


मिटाकर भोक्ष-आ्राप्लि-तप इत्ट प्रयोजन सूचित किया गया है। इसलिए यह शास्त्र 
पाँचो निमित्तों की दृष्टि से उपादेय है । 


प्रथम अध्ययन 
समय : प्रथम ध्ययन--ए विश्लेषण 


अब प्रसगवश सूत्रकृताग सूत्र के प्रथम अध्ययन का कुछ विश्लेषण करना 
आवश्यक है । 


नामनिष्पन्न निक्षेप के अनुसार इस अध्ययन का गरुणसम्पन्न नाम 'समय' 
हे । 'अमरकोप” के अनुसार समय शब्द शपथ, बआाचार, काल, सिद्धान्त, 
सकेत, प्रतिज्ञा आदि अर्थों मे भ्रयुक्त होता है ।* प्रश्न यह है कि यहाँ इस समय 
अध्ययन में 'समय” किस अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है ? जैन आगमकार एक-एक शब्द का 
नाप-तौल कर प्रयोग करते है, वे निक्षेप के हारा एक विशिष्ट शैली से समय का 
विश्लेषण करके प्रसगवश यहाँ “सिद्धान्त” मे उसका प्रयोग होना सूचित करते है । 
आगमकारों की विश्लेपण-पद्धति के अनुसार समय का निक्षेप १२ प्रकार का 
होता है--( १) नाम, (२) स्थापना, (३) द्रव्य, (४) क्षेत्र, (५) काल, (६) कुतीर्थे, 
(७) सगार, (५) कुल, (६) गण, (१०) सकर, (११) गण्डी और (१२) भाव | 


नामसमय---किसी का नाम 'समय” रख दिया, तदनुसार ग्रुण उसमे नही 
होता वह “नामसमय' है। स्थापनासमय--“पसमय” की आक्रति, प्रतीक, चित्र या 
अक्षर के रूप मे स्थापना करना । ब्रव्यसमय--द्रव्य के सम्यक अयन यानी परिणाम- 
विशेष --स्वभाव को द्रव्य-समय कहते हैं। जैसे---जीव द्रव्य का स्वभाव उपयोग है, 
पुद्‌गल द्रव्य का स्वभाव मूतंत्व है। गति, स्थिति और अवकाश देना, क्रमश धर्म, 
अधम और आकाश-द्रव्य का स्वभाव है। कालसमय--जिस द्रव्य के उपयोग के 
योग्य जो काल है, वह उसका कान-समय है । जैसे वर्षा ऋतु मे नमक, शरद ऋतु मे 
जल | अथवा कमल के सौ पत्तो के बीघने से व्यक्त होने वाले काल-विशेपष को भी काल- 
समय कहते है। को अऋ्रसमय--क्षेत्र का अर्थ है--अआकाश । आकाश के स्वमाच को 


१ 'समया शपथाचारकालसिद्धान्तसविद ” इत्यमर | 


श्ष् 
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क्षेत्रमय कहते है। आकाश एक परमाणु से भी पूर्ण होता है, दो रो भी और सौ 
लाख से भी पूर्ण होता है। अथवा जिस क्षेत्र या प्रदेश (प्रान्त या राष्ट्र) का जो 
स्वभाव है, उसे भी क्षेत्र-समय कहते हैं। देवकुर आदि क्षेत्रों का स्वभाव है कि 
उनमे रहने वाले प्राणी ८डे सुखी, सुन्दर एवं निर्वेर होते है अथवा धान्यादि बोने 
के लिए छेत को शुद्ध करने का जो अवसर होता है, उसे मी क्षेत्रतमय कहते है। 
कुतोथससय -- पाखण्डियो का अपना-अपना आमम विशेष “कृतीर्थ समय 
कहलाता है। अथवा पराखण्डियो के आगमों में उक्त अनृष्ठान विशेष को भी 
'कुती्थ समय' कहते हैं। सगारसमय--सगार का अर्थ है---सकेत । सकेत रूप जो 
समय हे, उसे सगारसमय कहते हैं । जैसे सिद्धार्थ सारधि देव ने पूर्च सकेतानुसार 
हरि के शव को ग्रहण किये हुये बलदेव को प्रतिनोध दिया था। . समय कुल 
के आचार को कहते हैं। जैसे पितृ शुद्धि शक जाति का तथा मथनिका शुद्धि अह्वीर 
जाति का कुलाचार है। गणसमय -किप्ती सप् का आचार “गणसमय' कहलाता 
है । जैसे मल्‍ल लोगो क्रा आचार था कि जो अनाथ मतल भर जाता है, उसका 
दाह सस्कार भी मलल लोग ही फरते हैं। सकरसम्रय--सकर का अर्थ है -विभिन्न 
जाति बालो का सम्मिलन | उम्र सकर का, विभिन्न जाति समृह का--एकसत 
होकर रहना सकरसमय है । जैपते चापमागों विभिन्न जातीय होते हुए भी अनाचार 
करने में एकमत होते हैं। गड़ीसमथ--विभिन्‍न स+प्रदायों की प्रथा को “गडी समय 
कहते हैं, जैसे शावय लोग भोजन के समय ग्रड़ी का ताडन करते हैं। भावसमय--- 
विभिन्‍न अनुकूल एवं प्रतिकूल सिद्धान्तों को मावतमय कहते है । 


प्रकृतत अध्ययन 'समय' से भावसमय का ही ग्रहण किया जया है, शेप 


समयो का अहाँ प्रसग नही है, इसलिय यहाँ मावससय को छोडकर शेद पूर्वोक्त 
विभिन्‍न समय केवल ज्ञेय हैं, उपादेय नही है | 


प्रथन अध्ययन के उद्द शक कौर जर्थाधिक्र 

'समय' नामक प्रथम अध्ययन मे चार उद्देशक है। प्रथम उद्देशक मे 

पृथ्वी, जल, तेज, वायु और आकाश, ये सर्वलोकव्यापी पचमहाभूत है, यह प्रथम 
अर्थाधिकार है। चेतन और अचेतन (जड) ये समी पदार्थ आत्मा के परिणाम हैं, 
इस प्रकार आत्माह तवाद का प्रतिपादक दूत्त रा अर्थाधिकार है । 'वही जीव है, वही 
शरीर है यानी जीव और शरीर एक है, यह तीसरा जर्थाचिकार है । तथा पुण्य 
और पाप आदि सभी क्रियाओ की जीव नही करता, इस प्रकार कहने वाले वादी 
का चौथा अर्थाघिकार है | पाँच महाभुत बौर छठा आत्मा है, यह पाँचर्वा अर्था- 


घिकार है । किसी भी क्रिया का फल नही होता, इस मत का जिससे प्रतिपादन 
किया गया है, यह छठा अर्थाधिकार है | 


२० - सुन्रकृताग सूत्र 


दूसरे उद्देशक मे चार अर्थाधिकार है--पहले अविकार मे नियतिवाद का 
कथन हैं, दूसरे अधिकार मे अज्ञानवाद का और तीसरे में ज्ञानवाद का फथन है। 
नोौये अधिकार में बताया गया हे कि शाक्‍यों (वौद्धों) के आगम में यह कथन है 
कि चार प्रकार का कर्म उपचय (वषन) को प्राप्त नही होता । जैसे-(१) अबि- 
ज्ञीपचित कर्म--अविज्ञा---अविद्या--अज्ञान के वश भूल से हुआ कर्म अविज्ञोपचित 
कर्म कहलाता है। जैसे भाता के स्तन आदि से दबकर पुत्र की मृत्यु होने पर भी 
भज्ञान के कारण मात्ता को कर्म का उपचथ नहीं होता । इसी तरह भूल से जीव- 
हिंसा आदि होने पर कम का उपचय नही होता । (२) परिक्ञोपच्चित कर्म--केवल 
भन के छारा चिन्तन करना परिज्ञा कहलाता है। किसी प्राणी का घात न हो, 
कैवल मन के द्वारा परिज्ञा (घात का चिन्तन) होने से कमे का उपचय नहीं होता । 
(३) ईर्य्याप्रत्यय कर्म--ईर्य्या (मागें मे आवागमन) से जो जीवहिसा होती है, 
उससे भी कर्म का उपचय नही होता, क्योकि मार्ग मे जाने-आने वाले का अभिप्राय 
जीचचघात का नही होता । (४) स्वप्नान्तिक फर्म --जैसे स्वप्त मे भोजन करने से 
तृप्ति नही होती, देसे ही स्वप्न मे किये हुये जीवहिसा आदि से कर्म का उपचय 
नही होता । 
तृतीय उद्देशक मे आघाकर्मी आहार का विचार किया गया है और उस 
सदोप आह रकर्ता साधु को दोपयुक्त बताया गया है तथा कृतवादी का मत भी 
चताया भया है। कोई इस लोक को ईश्वरकृत और कोई प्रधानादिकृत मानते हैं । 
वे प्रावादुक अपने-अपने पक्ष का समर्थन करने के लिए किस प्रकार उपस्थित होते 
है ” यह भी इस उद्देशक का दुप्तरा अर्थाधिकार है। 
चतुर्थ उद्देशक का अर्थाधिकार यह है कि अविरत यानी ग्रृहस्थो में जो 
असयम भ्रघान अनुब्ठान होते है, प्राय वे ही परतीर्थिको मे होते है। इसलिये पर- 
तीथिक भी भाय- अविरत के तुल्य ही होते हैं। अन्त मे अविरति रूप कर्म वन्धन 
के कारण से बचने के लिये अहिसा, समता, कपायविजय आदि स्वसमय का 
प्रत्तिपादन करते है । 
पूर्वोक्त उपोद्धात के ठरा सून्नकृताग-सूत्र की पृष्ठमूमि, सार्थकता, रचना, 
रचनाकार की भावभूमि, सूच्र की नित्यता, सू च्रकृताग के अध्ययनों और विपयो का 
परिचय, इसकी उपादेयता के चार अनुबधो और पाँच निमित्तो का तथा प्रथम 
अध्ययन का विश्लेपण-विवेचन पढने के बाद सहसा जिज्ञासा होती है कि प्रथम 
अध्ययन में क्या भाव है ? अत अब प्रथम अध्ययन प्रारम्भ करते है--- 


समय « प्रथम अध्ययत--अ्रथम उद्देशक 


प्रथम अध्ययन : प्रथम उद्देशकों 
स्व॒ "“चक्‍तव्यताधिकार 


मूल पाठ 
बुज्मिज्जत्ति तिउद्टिज्जा, बंधणं परिजाणिया । 
किमाह बचण वीरो, कि वा जाण तिउट्नइ ? ॥१॥ 


त्‌ छाया 
बुध्येत च्ोटयेत्‌ बन्धन परिज्ञाय । 
किमाह बन्धन वीर , कि वा जानस्न्रोटयति ? ॥१॥ 


अन्वयाथे 


(बुज्झिज्जत्ति) मनुष्यो को बोध प्राप्त करना चाहिए । (बधण परिजाणिया ) 
बन्धन को जानकर, (तिऊउद्विज्जा) उसे तोडना चाहिए । (वीरो) वीरप्रमु ने (बधण 
किमाह) बन्धन का स्वरूप क्या बताया है ” (वा) और (कि जाण) क्‍या जानता 
हुआ पुरुष (तिउद्गइ) बन्धन को तोडता है ”? 


प्थ्‌ 


मनुष्यो को बोध प्राप्त करना चाहिए, तथा बन्धन का स्वरूप जान 
कर उसे तोडना चाहिए । वीरप्रभु ने बन्धन का स्वरूप क्या वताया है २? और 
किसको जानकर जीव बन्धन को तोडता है । 


च्याब्या 


सूत्रकृतागसूत्र के प्रथम अध्ययन के प्रथम उद्देशक में सर्वप्रथम बोध प्राप्त 
करने की बात कही है| सूत्रकृत शब्द का अर्थ गणघर होने से, गणघरो ने भगवान 
महावीर से इस शास्त्र को अहण किया था। अत गणघर ही वास्तव मे इस सूत्र 
के उपदेष्टा है । वे अपनी नज्जता प्रदर्शित करने के लिये अपने शिष्पो द्वारा पूछे 
जाने पर भगवान महावीर के द्वारा प्राप्त उपदेश (बोध) को उनके समक्ष प्रकट 


करते हैं। वह उपदेश क्या और कौन सा है ? इसके लिये सर्वप्रथम बोध प्राप्त 
करने का निर्देश करते है। 


योघ ही भ्नुष्य के लिये सबसे महत्वपूर्ण 
है इम जीव को मनुष्य जन्म प्राप्त करने से पहले निगोद व एकेन्द्रिय के भव 
में कोई बोध प्राप्त नही हो सका, क्योकि एकेन्द्रिय जीवो की चेतना अत्यन्त सुपुप्त 


२० ' सूत्रकताग सूच 


“ - दूसरे उद्देशक मे चार अर्थाघिकार हे--पहले अविकार मे नियतिवाद का 
कथन है, दूसरे अधिकार मे अज्ञानवाद का और तीसरे मे ज्ञानवाद का कथन है| 
चौथे अधिकार में वताया गया हे कि शाक्‍्यों (बोडो) के आगम में यह कथन है 
कि चार प्रकार का कर्म उपचय (बवन) को प्राप्त नही होता | जैसे--( १) अबि- 
ज्ञोपचित कर्म--अधिज्ञा--अविद्या -5 नज्ञान के वश भूल से हुआ कम अविज्ञोपचित 
कर्म कहलाता है । जैसे भाता के स्तन आदि से दबकर पुत्र की मृत्यु होने पर भी 
अज्ञान के कारण माता को कर्म का उपचथ नही होता । इसी तरह भूल से जीव- 
हिसा आदि होने पर कर्म का उपचय नही होता । (२) परिज्ञोपचित कर्म--केवल 
मन के हारा चिन्तन करना परिज्ञा कहलाता हे | किसी प्राणी का घात न हो, 
फेवल मन के द्वारा परिज्ञा (घात का चिन्तन) होने से कर्म का उपचय नही होता । 
(३) ईर्य्थाप्रत्ययः कर्स---ईर्य्या (मार्ग मे आवागमन) से जो जीवहिता होती है, 
उससे भी कर्म का उपचय नही होता, क्योकि मार्ग मे जाने-आने वाले का अभिप्राय 
जीवघात का नही होता । (४) स्वप्नान्तिक कर्म --जैसे स्वप्न मे मोजन करने से 
तृप्ति नही होती, उसे ही स्वप्न मे किये हुये जीवहिसा आदि से कर्म का उपचय 
नही होता । 

तृतीय उददेशक मे आधाकर्मी आहार का विचार किया गया है और उस 
सदोप आहा रकर्ता साथु को दोपयुक्त बताया गया है तथा कृतवादी का मत भी 
बताया गया है । कोई इस लोक को ईश्वरकृत और कोई प्रधानादिकृत मानते है । 
वे प्रावादुक अपने-अपने पक्ष का समर्थन करने के लिए किस प्रकार उपस्थित होते 
हैं? यह भी इस उद्देशक का दूसरा अर्थाचिकार है। 

चतुर्थ उद्देशक का अर्थाधिकार यह है कि अविरत यानी ग्ृहस्थो में जो 
असयम प्रधान अनु«्ठान होते है, प्राय वे ही परतीरथिको मे होते है। इसलिये पर- 
तीथिक भी प्राय- अविरत के तुल्य ही होते हैं । अन्त मे अविरति रूप कर्म बन्बन 
के कारण से बचने के लिये अहिसा, समता, कप्राायविजय आदि स्वसमय का 
प्रतिपादन करते है । 

पूर्वोक्त उपोद्धात के द्वारा सुत्रकृताग-सुत्र की पृष्ठमूसि, सा्थंकता, रचना 
रचनाकार की भावभूमि, सूत्र की नित्यता, सूच्रकुदाग के अध्ययनों और विपयो का 
परिचय, इसकी उपादेयता के चार अनुबधो और पाँच निमित्तो का तथा प्रथम 
अध्ययन का विश्लेपण-विवेचन पढने के बाद सहसा जिज्ञासा होती है कि प्रथम 
अध्ययन में क्या भाव है ”" अत अब प्रथम अध्ययन प्रारम्भ करते है--- 


समय प्रथम अध्ययन--पअ्रथम उद्देशक 


प्रथम अध्ययन : प्रथम उद्देशको” 
स्वससय-वक्‍षतव्यताधिकार 


मल पाठ 
बुज्मिज्जत्ति तिउद्टिज्जा, बंध्णं परिजाणिया । 
किमाह बधण वीरो, कि वा जाण तिउट्ट३ ? ॥१॥ 


सं त छापा 
बुध्येत त्रोटयेत बन्धन परिज्ञाय । 
किमाह बन्धन वीर , कि वा जानस्न्रोटयति ? ॥१॥ 


अन्चयार्थ 


(बुज्झिज्जत्ति) मनुष्यो को बोध प्राप्त करना चाहिए। (बधण परिजाणिया) 
बन्धन को जानकर, (त्तिडट्विज्जा) उसे तोडना चाहिए । (चौरो) वीरप्रभु ने (बधण 
किमाह) बन्धन का स्वरूप क्या बताया है ? (बा) और (कि जाण) क्या जानता 
हुआ पुरुष (तिउट्दद्) बन्धन को तोडता है ? 

भाव 

मनुष्यों को बोध प्राप्त करना चाहिए, तथा बन्धन का स्वरूप जान 
कर उसे तोडता चाहिए । वीरप्रभु ने बच्घत का स्वरूप क्या बताया है ? और 
किसको जानकर जीव बन्धन को तोडता है । 

व्याय्पा 


सूत्रकृतागसूत्र के प्रथम अध्ययन के प्रथम उद्देशक मे सर्वप्रथम बोध प्राप्त 
करने को बात कही है | सूत्रकृत शब्द का अर्थ गणघर होने से, गणघरों ने भगवान 
महावीर से इस शास्त्र को ग्रहण किया या। अत गणघर ही वास्तव मे इस सूत्र 
के उपदेष्टा हैं। वे अपनी नज्रता प्रदर्शित करने के लिये अपने शिष्यो द्वारा प्छे 
जाने पर भगवान महावीर के द्वारा प्राप्त उपदेश (वोध) को उनके समक्ष प्रकट 
करते है। वह उपदेश क्या और कोन सा है ? इसके लिये सर्वप्रथम बोध प्राप्त 
करने का निर्देश करते हैं। 


योध ही भनुष्य के लिये सबसे महत्वपूर्ण 
_ ___इम जीव को भनुष्य जन्म प्राप्त करने से पहले निगोद व केन्द्रिय के 
में कोई बोध प्राप्त नही हो सका, क्योकि एकेन्द्रिय जीवो की खेत, अत्यन्त कब 
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रहती है। कुछ पुण्य राशि बढने पर एकेन्द्रिय से क्रमश द्वीन्द्रिय, चीन्द्रिय और 
चतुरिन्द्रिय तक पहुंचा, किन्तु इन भवो मे भी यद्यपि चेतना का विकास तो 
उत्तरोत्तर बढा, मगर इतना चेतना का विकास होने पर भी अपने स्वरूप का बोध 
प्राप्त होना दु शकय था । अत अपने स्वरूप का--आत्मा का- भान होना इन विक- 
ले-द्रिय जीवयोनियो मे जन्म लेने पर भी असभव था, अत बोध न हो सका | इसके 
बाद त्तिय॑च पचेन्द्रिय मे जन्म ग्रहण किया, लेकिन वहाँ भी असज्ञी जीव को बोच 
होना दु शक्य था, क्योकि असज्ञी के द्रव्यमन न होने से वह स्पप्ट विचार नही कर 
सकता । तियेन्च पचेन्द्रिय सज्ञी जीवयोनि मे जन्म लेने पर भी किसी-किसी जीव 
को, पूर्व जन्मकृत ज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशमवश बोध हो सकता है, ऊँसे ज्ञाता- 
सूत्र मे वर्णित 'नन्दनमणिहार”' के जीव को मेढक की योनि में जन्म लेने पर पूर्व 
जन्म के स्मरण होने से बोघ हो गया था, और उथी बोध के फलस्वरूप उसने 
स्वय शआ्रावक व्रत अहण किये तथा भगवान महावीर के दर्शनाथ _ ता हुआ जाने 
लगा । कई हाथियो, बैलो, कुत्तो, घोडो आदि पशुओ को पूर्वजन्म के स्मरणवश 
कभी-कभी यत्किचित्‌ बोध हो जाता है, परन्तु वह भी किसी विरले ही तिय॑न्च 
जीव को होता है । इसलिये कहना चाहिए कि तिय॑न्‍्च पचेन्द्रिय मे भी बोध होना 
अत्यन्त दुलेंम्र है। इसके पश्चात असीम पुण्यपुज एकत्रित होने पर मनुष्य जन्म 
प्राप्त हुआ, किन्तु मनुष्य जन्म मिलने के बावजूद भी अगर अनाय॑ क्षेत्र, अनायेंकुल 
मे किसी हिंसक पापात्मा के यहाँ जन्म हुआ तो वहाँ भी जात्मबोध प्राप्त होना 
प्राय अत्यन्त दुलंभ होता है क्योकि वहाँ का वातावरण ही प्राय अपने शरीर और 
शरीर से सम्बन्धित वस्तुओ के प्रति मोह, ममत्व या स्वार्थ का होता है | उन्त मनुष्यों 
को यह भान ही नही होता कि मैं कौन हूँ ? मेरी आत्मा इस मनुष्य जन्म मे कैसे 
आई है ? अब आगे मुझे क्या करना चाहिए? भेरी जात्मा के विकास के लिये 
साधक-वाघक कौन-कौन से तत्त्व हैं ? इस प्रकार का बोध भी पूव॑ंजन्मकृत पुण्य 
तथा ज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशम से मिलता है। मनुप्य जन्म में आयक्षेत्र 
मिला, परन्तु उत्तम कुल नही मिला, उत्तम कुल प्राप्त हुआ, किन्तु पाँचो इन्द्रियाँ 
या शरीर के अगोपाग पूर्ण और स्वस्थ और सशक्त न मिले तो फिर वही समस्या 
सामने जाकर खडी हो गईं। ये सब सयोग तो मिले किन्तु दीर्घ आयुष्य न मिला, 
बोध (समझ) पाने के योग्य वय होने से पहले ही इस ससार रो चल बसे, अथवा 
जन्म लेते ही रोग लग गया, या बोध प्राप्ति वी क्षमता के योग्य होने से एक दो 
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वर्ष पहले ही असाध्य रोग से ग्रस्त हो गए तो फिर वही बोधदुलेमता+ सामने 
आ गई । 


इसी निये सुत्रकार गणघर भगवान महावीर के उपदेश को भव्यजीव के 
समक्ष दोहराते हैं बुज्झिज्जत्त' अथ,त भनुष्य को बोध प्राप्त करना चाहिए। 
क्योकि प्रर्वोक्त कारणी से एकेन्द्रिय से परचेन्द्रिय तक और मनुष्य जन्म तक 
कितने-किनने जन्म हो गए होगे, जिनमे वोध की एक दूंद भी नहीं मिल सकी, और 
अब मनुष्य जन्म मिला है, उत्तम शरीर मिला है तया आययेक्षेत्र, आयेकुल, स्वस्थ 
इन्द्रया, तन-मन एव दीर्घ आयुष्य सिला तो इससे सबसे दुलंश, सर्वेश्रेष्ठ एव 
महत्त्वपूर्ण वस्तु बोध है, उसे प्राप्त करने का प्रयास करो। यह इप्त विधि-पद का 
रहस्य है । 


बोध क्या और किसका ? 
अब इसी पद से गर्भित प्रश्न उठते है--बोध क्या है, जिसे प्राप्त करने के 
लिये मगवान्‌ महावीर का उण्देश है ? तथा बोध किसका प्राप्त करना चाहिए ? 


ये दोनो प्रश्न अत्यन्त महत्वपूर्ण हैं और इन्ही दो प्रश्नो रूपी खभमो पर उद्देशकरूपी 
प्रासाद खडा है। 


यह्यपि इसी गाथा में आगे चलकर केवल बन्धन का बोच करने की बात 
सूचित की है, तथापि भगवान महावीर का आशय सर्वप्रथम तो आत्मबोध करने 
से है। इतने योग्यतम सुदुर्लेम मनुष्य जन्म को पाकर यदि अब भी आत्मस्वरूप का 
बोध प्राप्त नही किया तो फिर यह अवसर बार-शर नही मिलेगा । यदि तुम 
यह सोचते हो कि इस जन्म मे तो विषयमोय का आनन्द लूट लें, अगले जन्म से 





१ देखिये मगवान महावीर द्वारा आगमो मे प्ररूपित बोधिदुलेभता के उद्धरण--- 
'सबोही खलु दुल्लह---वोधि (सम्यक्न्नान और सम्यग्दर्शन) की प्राप्ति होना 
अत्यन्त दुलेम है। (सूत्र० २, ग० १, उ० १) 'णो सुलह वाह च आहिय' 
बोधि सुलभ नही चत्ताई है । (सुत्र० २, १६, उ० ३ ) 'सुबुल्लह लहिउ बोहिलाभ 
विहरेज्ज सुदु्लम बोधि को प्राप्त करके आत्मकल्याण के सार्ग पर विचरण करो। 
(आ० १७, १) 'बहु लेव लित्ताण बोही होइ ललहा -- भारी कर्मो से लिप्त 
भोगो मे ग्रस्त जीवो को बोध प्राप्त होना अत्यन्त कठिन है। (उ० ८, १५) 

९ सबुज्शह कि न बुज्सह, सबोही खलु पेचच दुल्लहा । 


“सवोध प्राप्त करो, सम्धोध प्राप्त क्यो नदी करते हो ? परलोक मे सम्बोधि 
अवश्य ही दु्ले म, है । 
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बोध प्राप्त कर लेगे, अथवा अमी क्या जत्दी है? अभी तो वचपन है, खेलने- 
कूदने के दिन है, या अभी तो यौवन है, आमोद प्रमोद मे जीवन भे जीवन विताने 
का समय है, वुढापा आएगा तब बोध प्राप्त कर लेंगे, यह सरासर जअञान्ति है। क्षणिक 
जीवन का कोई भरोसा नही है और अगले जन्म में भी सम्बोधि प्राप्त होने की 
कोई गारन्टी नही है। अत अभी से, इसी जन्म मे सम्बोधि प्राप्त करने का प्रयत्न 
करो, यह भगवान महावीर के उपदेश का आशय है । 


कोई यह प्रश्न कर सकता है कि एकेन्द्रिय जीवों को तो छोड दें, क्योकि 
उनमे तो चेतना अत्यन्त सुपुप्त होती है, हीन्द्रिय से लेकर पचेन्द्रिय तिर्येन्च तक के 
जीवो मे तो चेतना उत्तरोत्तर विकसित होती है और प्राय देखा जाता हे कि इन 
त्रस जीवो में मूख-प्णास, सर्दी-गर्भी, सन्‍्तान-पोपण आदि का बोध होता है | एक 
छोटी से छोटी चीटी को भी यह बांध हो जाता है कि अम्ुक जगह मेरे लिये आहार 
पडा है, अमुक दिन वर्षा होने वाली है, मुझे वौमासेमर के लिये आहार सग्रह कर 
लेना चाहिए, इत्यादि। हाथी, गाय, भैस, घोड़े आदि विशालकाय जानचरों मे तो काफी 
बोघ होता है। ये अपने मालिक को और उसके परिवार को, अपने विरोधी एव प्रेमी 
को और अपने आवास स्थान को जान लेते है। अपनी प्रशसा, निन्‍दा और भर्त्सता 
का भी इन्हे बोध हो जाता है। क्या इसी को बोध नही कहा जा सकता ? या बोध 
से भगवान महावीर का आशय कुछ और हूं ? 


यद्यपि बुघ्यतेघ्नेनेति बोध ' इस व्युत्पत्ति के अनुसार जिससे जाना जाय 
उसे बोघ कहते हैं, परन्तु इस प्रसग मे भगवान महावीर का ऐसे बोघ से मतलब 
नही है । उनका तात्पयें ऐसे वोध से है, जो आत्मा से सम्बन्धित हो, जैसा कि 
आचारागसूत्र के प्रथम श्रतस्कघ के प्रथम अध्ययन के प्रारम्भ से कहा गया है--- 


“अत्थि से आया उववाइए ? णत्यि मे आया इए ? के वा अहमसि ? 
के वा इओ चुओ इह पेच्चा भचिस्सामि ??”” 
अर्थात्‌---”मेरी आत्मा यहाँ से दूसरे लोक मे जाती है या नही ? मैं कौन 
हूँ ? भूतकाल में मैं कौन था? में यहाँ से मृत्यु होने के बाद परलोक में क्‍या 
होऊगा ११३ 
इसी आशय की पक्तियाँ अध्यात्मयोगी श्रीमद्‌ राजचन्द्र की मिलती है-- 
॥ हु शोण छू ? क्यायी ययो ? शु छे महा खरूँ ? 
कोना सम्बन्धे बलगणा छे ? राखु के ए परिहस्तों ? 
“मैं कोन हूँ ” मै कहाँ से ऊ्ैसे मनुष्य रूप में पैदा हुआ ? मेरा असली 


न्की 
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बोध प्राप्त कर लेगे, अथवा अभी क्या जत्दी है? अभी तो बचपन है, खेलने- 
कदने के दिन है, या अभी तो यौवन है, आमोद प्रमोद मे जीवन मे जीवन बिताने 
का समय है, वुढापा आएगा तब बोध प्राप्त कर लेंगे, यह सरासर आान्ति है । क्षणिक 
जीवन का कोई भरोसा नही है और अगले जन्म में भी सम्बोधि प्राप्त होने की 
कोई गारन्टी नही है। अत अमी से, इसी जन्म मे सम्बोधि प्राप्त करने का प्रयत्न 
करी, यह भगवान महावीर के उपदेश का आशय हूँ । 


कोई यह प्रश्न कर सकता है कि एकेरिद्रिय जीवो को तो छोड दे, क्योकि 
उनमे तो चेतना अत्यन्त सुपुप्त होती है, हीन्द्रिय से लेकर पचेन्द्रिय तियेन्च तक के 
जीवो मे तो चेतना उत्तरोत्तर विकसित होती है और प्राय देखा जाता हे कि इन 
त्रस जीवो में मूंख-प्णस, सर्दी-गर्मी, सन्‍तान-पोषण आदि का बोध होता है । एक 
छोटी से छोटी चीटी को भी यह बाघ हो जाता है कि अमुक जगह मेरे लिये आहार 
पडा है, अमुक दिन वर्षा होने वाली है, मुझे चौमासेमर के लिये आहार सग्रह कर 
लेना चाहिए, इत्यादि | हाथी, गाय, भैस, घोडे अआदि विशालकाय जानचरो में तो काफी 
बोच होता है। ये अपने मालिक को और उसके परिवार को, अपने विरोधी एव प्रेमी 
को और अपने आवास स्थान को जान लेते है । अपनी प्रशसा, निन्दा और भत्सना 
का भी इन्हे बोध हो जाता है। क्या इसी को बोध नही कहा जा सकता ? या वोघ 
से मगवान महावीर का आशय कुछ और है ? 


यद्यपि “बुध्यतेष्नेनेति बोध ' इत व्युत्पत्ति के अनुसार जिससे जाना जाय 
उसे बोध कहते हैं, परन्तु इस प्रसग मे भगवान महावीर का ऐसे बोध से मतलब्र 
नही है १ उनका तात्पयें ऐसे बोध से है, जो आत्मा से सम्बन्धित हो, जैसा कि 
आचारागसूत्र के प्रथम श्रुतस्कघ के प्रथम अध्ययन के प्रारम्भ में कहा गया है--- 


“जअत्थि मे आया उववादए ? णत्थि मे जाया उववाइए ? के वा अहमसि ? 
के या इओ चुओ इह पेच्चा भविस्सामि ??' 
अर्थात्‌---“मेरी आत्मा यहाँ से दूसरे लोक गे जाती है या नही ? मैं कौन 
हैं ” भूतकाल में मैं कौन था? में यहाँ से मृत्यु होने के बाद परलोक से क्या 
होऊयगा ?” 
इसी आवाय की पक्तियाँ अध्यात्मयोगी श्रीमद्‌ राजचन्द्र की मिलत्ती है-- 
६ फोण छू ? क्‍्याथी थथो ? श॒॑ छे भ्हाझू खरूँ 7 
कोना सम्बन्धे बलगणा छे ? राखु के ए परिहरू ? 
“मैं कौन हूँ ? मैं कहाँ से कैसे मनुष्य रूप में पैदा हुआ ? मेरा असली 


नी 
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स्वरूप क्या ६ ? मैं अपने असती स्वहूप को छोडकर किसके साथ सम्बन्धित होकर 


नचिपटा हुआ हूँ ? इस सम्बन्ध या बन्धन को रखूँ या इसका त्याग कर हूं ?/) 


यह है सम्यग्दर्शन और सम्यग्शान से युक्त बोध, जिसे शास्त्रकार वोधि कहते 
हैं। यही वोध दुर्लम और बहुत मेंहगा है। इसी बोध को प्राप्त करने का शसवान 
महवीर का सकेत हे। इसके लिये शास्त्रकारों और जेवाचार्यों ने बोधिदुलम- 
अनुप्रेक्षा (मावना) बताई है, जिसमे यह चिन्तन करना होता है कि अनादिकाल 
से सासारिक प्रपच जाल मे विविध दुखो के प्रवाह मे बहते हुए और मोह आदि कर्मे- 


बन्वन के तीत्र आधातो को सहते हुए जीव को शुद्ध हृष्टि और शुद्ध ज्ञान (वोधि) का 
प्राप्त होता दुलेभ है ॥ 


जब मनुष्य इस बात का बोध प्राप्त कर लेगा कि मैं शुद्ध, बुद्ध, निरजन, 
निराका र, अविनाशी, अनन्त ज्ञान-दर्शन सुख-वीर्य-सम्पन्न आत्मा हूँ । परन्तु शरीर 
और उनमे भी मनुष्य शरीर के साथ मेरा सम्बन्ध क्‍यों और कंसे हुआ ? अमुक 
अम्ुक शुमाशुभ कर्मबन्धन के फलस्वरूप मुझे मनुष्य जन्म मिला है और मैं मनुप्य 
शरीर आदि से सम्पृक्त हुआ हूँ | ये बन्धन हेय हैं, शे य हैं या उपादेय है ” ऐसे और 
इस प्रकार से आत्म-स्वरूप का सर्वप्रथम बोध प्राप्त करना आवश्यक है। 


बन्धन को जानो, समझो भौर तोडो 

आत्मा तो निश्चयनय की हृष्टि से अपने आप मे स्वततन्र है, बन्धन-सुक्त 

है, फिर भी वह वन्धन में पडा है। इसलिये भगवान महावीर ने बोध प्राप्त करने 
के उपदेश से लगता ही दूसरा उपदेश दिया--- 


बधघण परिजाणिया, तिउटिटज्जा | 


अर्थात्‌--पहले बन्धन को जानो, समझो और फिर उसे तोडो । 
आत्मा का वास्तविक स्वरूप बन्धनमय जही है, किन्तु वर्तमान समय से 
तुम्हारी यह आत्मा बन्धनवश हो रही है | यह सम्यग्हष्टि को मान हो जाता है और 


जा. जय हीना. डक राधिका. मना, ख्च्ब् 


१ जगदुगुरु आद्य शकराचार्य ने भी आत्मस्वरूप के वोध की ओर इ गित 
किया है-- 
को अह ? कथसिद जात ? को जे कर्ता अस्प विद्यत्ते ? 
उपादान फिमस्तोह, विचार सोध्यमीहश ? ॥ 
--मैं कौन हूँ ? भेरा यह स्वरूप (मनुष्य जन्म) कैसे हुआ ? इसका कर्ता कौन 
है ? एमसे सेशा उपादान क्या है ? कौन- सा है? इस प्रकार का विचार ही 
वास्तव में विवेकख्याति है । 


श्र 


२६ सुत्रक्तांग सूत्र 


वह अपने आपको (अपनी आत्मा को) बन्चत से जकडी हुईं, परतन्न देखता है। 
इस लिये भगवान महावीर ले उस भव्य मुमुकु मानव को दूसरा उपदेश दिया कि 
आत्मा पर जो बन्धन है, वे वास्तविक नही है। तुम चाहो तो उन्हे तोड सकते 
हो । क्योकि इन बन्धनों मे अपने आपको जकडने वाली तुम्हारी ही आत्मा है। 
दूधरे किसी ने तुम्हे बन्धनो मे चही डाला और तुम थाहो तो इन बन्चनो से मुक्त 
हो सकते हो । यह मत समझो कि ये वन्धन तुम्हारी आत्मा से अधिक शक्तिशाली 
हैं, इन्हे तुम तोड नही सकते, इनकी प्रबल शक्ति के आगे तुम्हारी आत्मा निर्बल 
है । तुम अगर इन बन्धनो को तोडने में अपनी पूरी शक्ति लगा दोगे तो फिर इन 
बन्धनो को तुमसे विलग होना ही पडेगा | यही सगवान्‌ महावीर के उपदेश का आणव 
प्रतीत होता है ॥. 


किन्तु साथ ही उन्होने यह भी कहा कि जिस बन्धन को तुम तोडना चाहते 
हो, उसे पहले भलीमाँति जान लो, समझ लो उस बन्धन को पहचान लो, उसकी शक्ति 
को भी अच्छी तरह जाँच परख लो, अन्यथा यदि उस बन्धन से भिडने की तुम्हारी 
पूर्ण तैय।री नही हुई तो तुम उससे हार खा जाओगे, उसके प्रबलतम सुहृद चत्रच्यूह 
को देखकर तुम निराश, हताश और पस्तहिम्मत होकर भाग छूटोगे, उसका 
सामना नही कर सकोगणे । किसी भी शत्रु को पराजित करना होता है तो पहले 
उसके बलाबल का पता लगाया जाता है। वह शत्रु जिससे उसे भिडना है, उसके 
पास कौन-कौन से शस्त्र है ? कौन-कौन उसके सहायक है ? उसको कितनी तैयारी 
है ? उसका साहस एव उत्साह कितना है ? वह शत्रु किस-किस प्रकार से कैसे-कैसे 
आक्रमण करता है ? बन्घन भी आत्मा का शत्रु है। आत्मा को इसप्ते परास्त करने 
के लिये पहले इसके वलाबल, दमखम एवं साहस का पता लगा लेना चाहिए । यह 
भी जान लेना चाहिए कि बन्धनरूप शत्र किस-किस रूप मे, किस किस प्रकार से 
आत्मा पर आक्रमण करता है ? उक्त बन्धनरिपु के कौन कौन से सहायक हैं ? उस 
बन्घनरिपु के पास कौन-कौन से शस्त्र हैं? बन्चन की अपने आप मे कितनी प्रबल 
तैयारी है ? इन वातो को जाने बिना ही आत्मा बन्धन रूपी शत्र के साथ _ तो 
सम्भव है, अपनी पूरी तैयारी के बिना परास्त हो जाय या वन्धन के प्रवल शस्त्रो के 
प्रहार से आहत होकर विर जाय, या बन्धनरिपु के प्रलोभन मे फेंस कर आत्मा स्वय 
पत्तित हो जाय, उसी का सुलाम वन जाय | बात्मा के साथ सहायक कम हुए तो 
सम्प्व है, वनतचन के वहुसरूपक सहायको के आगे उसे घुटने टेकने पडें । इस लिये 
भगवान महावीर का सन्देश है---वन्धन का पहले परिज्ञान कर लो । बन्धन को केवल 
जान लेना ही पर्याप्त नही है, उसको सब ओर से भली-माँति जाँच-परस लेना है । 


समय प्रथम अध्ययन--प्रयम उद्देशक २७ 
जैन शास्त्रो मे जहाँ भी किसी वस्तु के त्याग (प्रत्याख्यान) व रने का प्रश्न 
आता है, वहाँ कहा गया है पहले .ज्ञ-परिज्ञा' से उसे भली-माँति जान लो फिर 
प्रत्यास्यान-परिज्ञा से उसका त्याग करो | यहाँ बन्धन को तोडने से पहले उक्त 
बन्धन वो ज्ञ-परिज्ञा से सली-माँति जान लेने का उपदेश दिया है। तभी आत्मा अपनी 
पर्व तैयारी भली-माँति करके, अहिसा-सत्यादि या सम्यरदर्शन-ज्ञान-चारित्रादि 
शस्त्रास्त्री से सुमज्जित ज्ञोकर क्षमा-दया सेवा विनय आदि गण --सहायको से 
परिवृत होकर तथा हृढ साहस, श्रद्धा, उत्ताहु और बलवीये के साथ बन्धन को तोड 
सकेगा । इसीलिये यहाँ पहले बन्धन को जान कर उसे तोडने यानी जड से उखाडने 
को वात कही गईं है। अन्यथा बिना ही तैयारी के आत्मा बन्धन के साथ भिडेगा तो 
उसे उन्मूलन करने की अपेक्षा ऊपर-ऊपर से उसे तोड देगा । आशय यह है कि यदि 
आत्मा पूर्ण तत्परता के साथ समझ-बूझ कर बन्धन को तोडने के लिये उपक्रम नही 
करेगा तो वह किसी एक बन्धन को तोड देगा, किन्तु दूसरा बन्धन शर्ने शने उसके 
साथ लगता जायेगा, उसे पत्ता ही नही चलेगा कि वह बन्धन चुपके से कहाँ से घुस 
आया ? उदाहरणाथे---एक साधक ने घरवार, कुट म्ब-परिवार के सोहबन्धन को 
तो तोद दिया, लेफ्न घीरे-घीरे जिस सघ भे उसने दीक्षा ली, वहाँ मकत-मक्‍ताओ, 
शिष्य-शिष्याओ, क्षेत्रो, उपाश्रयो, शास्त्रो, उपकरणों आदि का मोहवन्धन लग गया । 
वह ममत्व का बन्धन इतना सूक्ष्म रूप से लग गया कि उसे स्वय को भान ही नही 
रहा, वह्‌ तो यही समझता रहा कि यह तो घर्म-प्रभावना हो रही है, 
घमं-अद्धालुओो का परिवार बढ रहा है। किन्तु सावधान न रहने से 
वही मोहवन्धघन के कारण बन गए। उसीलिये भगवान महावीर ने जिन्नासु भव्यो 
को सदेश दिया कि पहले उन बन्धनो को, जिन्हे तुम्हे तोडना है, भलीमाँति जान 
लो, समझ लो, जाँच-परख लो , फिर उन्हे तोल्ते का उपक्रम करो | 


बन्धन को तोडने का रहस्यार्थ यह है कि बन्धन के कारणो को तोडो । जिन 
कारणो से वन्धन आत्मा के चारो ओर लगे हैं, उनसे विपरीत कारणो से ही उन्हे 
तोडा जा सकता है। वहाँ कार्य भे कारण का उपचार किया गया है | बन्धन तोडना 
कार्य है, किन्तु बन्धन के मूल ल्ोतो को बन्द 


करता या भूल कारणो को तोडना 
कारण दूं. प्रकारान्तर से मगवात महावीर के इस उपदेश 


ः देश को इन शब्दों से कह सकते 
है-- बन्धन से मुक्त बनो, जात्मा कौ स्वतत्रता को जिन वन्धनो ने बा दिया है 
उनसे छुटकारा पा लो, जिन बन्धनो ने आत्मा को कैद मे डाल कर परवश बना दिया 
है, उन वन्धनों को काटकर फेंक दो | वन्धनो की जड़ें उखाड़ दो । अन्यथा वे बनच्घन 
पुम्ह वारम्बार हैरान करेंगे, नाना योनियो और गत्तियो येंगे 

वन लक में परिभ्रमण करायेंगे, अनेक 


र्‌८ सूत्रकृताग सूत्र 


यहाँ जनदर्शन के एक महत्वपूर्ण सिद्धात का भी प्रतिपादन कर दिया है कि 
ज्ञान-क्रियाभ्या सोक्ष ' ज्ञान और क्रिया दोनो से मोक्ष होता है। मुक्ति के लिये अकेले 
ज्ञान से कार्य नही होता, न अकेली क्रिया से । वेदान्त, साख्य आदि दर्शनों वाले ज्ञान 
सात्र से मुक्ति बताते हैं, मीम।|सा गादि दर्शनो वाले एकान्त क्रिया से मुक्ति की 
प्राप्ति बताते हैं । किन्तु जैनदर्शन ज्ञान और क्रिया दोनो से मुक्ति की प्राप्ति मानत। 
है । इसो लिये कहा गया---'पहले बन्धन का परिज्ञान करके, तत्पश्चात उसे ताडने 
की क्रिया करो ।' तैरने का केवल पुस्तकीय ज्ञान कर लेने मात्र से तैरना नही आता, 
उसका सक्रिय अभ्यास करने पर ही सफलता मिलती हे। इसी प्रकार कोरा ज्ञान 
किसी कार्य को सम्पादन करने मे समर्थ नहीं होता । गन्‍्तव्य स्थान का ज्ञान तो 
हो, लेकिन गमनक्रिया न करने वाला पथिक ज्ञानमात्र से गन्तव्य स्थान तक 
कैसे पहुँच सकता है ? शास्त्र से अक्ले ज्ञान को पणगु कहा है, और अकेली त्रिया 
की अन्धी । किसी अन्धे को अथवा किसी लगडे को आम के दो अलग-अलग वायो 
मे छोड दिया जाय और उन्हे कह दिया जाय कि अपने-अपने बाग की रखवाली 
करो और मनचाहे फल खाओ, तो अकेला अन्धा बाग मे लगे हुए फलो को न देख 
पाने के कारण कैसे खा सकेगा ? तथेव लगडा बाग मे लगे हुए फलो को देखकर 
भी पेड पर चढकर या खडा होकर तोड़ नही सकेगा । अत खा भी कंसे सकेगा ? 
यही हाल कोरी क्रिया या कोरे ज्ञान का है। ज्ञान क्रिया सहित होने पर ही अबन्ध्य 
कहलाता है, अन्यथा अकेला ज्ञान बन्ष्य है । 


बन्धन की' परिभाषा, कारण और प्रकार 


बन्धन को जानकर तोडने की बात, उपयुक्त पक्ति मे कही हे । अत प्रश्न 
होता है कि व्यवहार में किसी वाणी या वस्तु समूह को रस्सी, डोरी, शव खला, तार 
आदि से बाँघ देने को बन्धन कहा है, परन्तु आत्मा तो अमूुं है, इन स्थल आँखो से 
अहश्य है, अव्यक्त है, फिर उसको रस्सी आदि पदार्थों से कैसे वॉधा जा सकता है ? 
अत यहाँ आत्मा के किस वन्‍न्धन की ओर वीतराग प्रभु का सकेत है ? 


वास्तव मे यहाँ रस्सी, श्र खला आदि स्थूल पदार्थों का द्रव्यबन्चन आत्मा 
पर नही है, यहाँ तो आत्मा के भाववन्धन की ओर ही भगवान का सकेत है| भाव- 
बन्धन का व्युत्पत्तिलम्य अर्थ है---जिसके द्वारा आत्मा को परतन्र बना दिया जाय ।* 


१  दशवैकालिक सूत्र मे भी इसी का समर्थन किया है--'पढम नाण, तओ दया' 
पहले ज्ञान, फिर दया की क्रिया ॥ 
२ वषध्यते परतत्रीक्रिपते आत्मा अनेन तदुवन्धनम्‌ । 


घंमय प्रथम अध्ययन--प्रथम उद्देशक २६ 


बन्धन या बन्ध जैनदर्शन का पारिभाषिक शब्द हे। आत्म-पदेशों के साथ कर्मे- 
पुदुगलो का बंध जाता, नी रक्षीरवत्‌ एकरूप हो जाना वन्धन या बन्ध कहलाता है । 
जश्ञानावरणीय आदि आउ प्रकार के कर्म ही इस प्रकार के बन्धन है। एक आचाय 
कहते हैं - 'जब राग द्वे प से युक्त आत्मा अच्छे-बुरे कामों में लगती है, तब कर्मरूपी 
रज ज्ञानव रणीयादि रूप से उसमे प्रवेश करता है, जो जीव के साथ बध को प्राप्त 


होता है ।] !९ 


जो सस्तारी जीव हे, उसके राग-है प रूप परिणाम होते है, उन परिणामों 
से नये कम बन्धित होते हैं । उन कर्मो के बन्ध से चिंचिध गतियों में जन्म चेना पडता 
है । अथवा कपाय सहित होने से जीव कम के योग्य पुदुगलों को ग्रहण करता ह्‌ 
वही बन्ध कहलाता है ।* उस बन्ध की प्रक्रिया चार प्रकार की होती है---प्रकृतिवन्ध, 
स्थितिबन्ध, अनुभागवन्ध ओर प्रदेशबन्ध । उक्त बन्ध या बन्धन के कारग पाँच 
हैं--मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कपाय और योग ।३ 


निष्कषं यह है कि आत्मा के साथ बन्ध ज्ञानावरणीय भादि आठ प्रकार के 
कर्मबन्धन या मिथ्यात्वादि पाँच अथवा आरम्म और परिगह आदि जो ज्ञानावरगीय 
आदि कर्मों के कारण स्वरूप बन्धन है उन्हे भली-माँति जानकर तप-सप्रमादि अनु- 


एठान रूप विशिष्ट क्रिया से तोडना चाहिए, अर्थात्त अपनी आत्मा से प्रथक्‌ करना 
च।हिए अथवा बन्धन के कारणों का परित्याय करना चाहिए । 


यन्ध का स्वरूप भोर उसे तोडने के सम्बन्ध मे प्रश्त 
भगवान महावीर स्वामी ने परमकरुणा से प्रेरित होकर भव्य आत्माओं 

को जव जआत्म-स्वरूप का बोध प्राप्त करने और उक्त स्वरूप ,को भाच्छादित 
करने वाले बन्धन को जानकर उसे तोड़ने का उपदेश दिया। जिसे सुनकर 
श्री जम्बूस्वामी ने गणघर श्री सुधर्मास्वामी से नम्नतापूर्वक बन्धन के विशिष्ट 
स्वरूप को जानने की हृप्टि से पृछा--“भगवान महावीर स्वामी ने बन्धन 
का बया स्वरूप बताया है ? गौर आत्मा क्या (या कैसे) जानफर उस 
बन्धन को तोडता है ?” किसाह बधण चौरो--इस पक्ति में शिष्य की 
जिज्ञासा वन्धन के स्वरूप को जामने वी इसलिए हुईं है कि पूर्वोक्‍्त पक्ति 


१ परिणमदि ज्दा अधघासुहस्मि असुहम्मि रागदासजुदो । 
त॑ पविसदि कम्मरज, णाणावरणादि माबेहि ॥ 
२ सकपायत्वाज्जीव कर्मण्ये योग्यान्‌ पुदुगलान्यादत्ते स बन्ध । 








े -“तत्त्वाथंसूत्र, अ० ८ भु० ३ 
३ भिव्यादशनाविरति-प्रमाद-कपायन्योगा बन्धहेतव । “तत्त्वाथंसूत्र ८/१ 


दै० सूत्र, सूत्र 


पे बघन को जानकर तोडने का उपदेश दिया क्योकि बन्धन का स्वरूप जाने बिना 
उससे निवृत्ति नही हो सकती और निवृत हुए बिना वन्धन के अमावस्प मोक्ष की 
सभावना भी नही हो सकती । किवा जाण तिडदृटइ---इससे सम्बन्धित ही दूसरा 
प्रश्न है--उस वन्धन को कैसे,या किस प्रकार जानकर तोडा जाय ? ये दोनो प्रश्न 
दही इस सारे उद्देशक से सम्बद्ध हैँ । क्योकि कर्मंबन्धन के कारणभूत परियग्रह, हिंसा” 
आदि अन्नत, चार्वाक आदि मत प्ररूपण रूप मिथ्यात्व त्था वन्धन तोडने के सम्बन्ध 
मे प्रमाद, अज्ञानवश नवीन कर्मबन्धन के कारणभूत कपाय और योग के सम्बन्ध मे 
ही इस अ में विवेचन है। 
बीरो---वी र शब्द यह भगवान महावीर के लिये प्रयुक्त हुआ है। जैसे--- 
चतुविशतिस्तव पाठ मे “पास तह बद्धमभाण च्च' में पाश्वंनाथ के बदले पाशव॑, शब्द का 
'घम्म साति च बदासि' मे घ्मंनाथ और शान्तिनाथ के बदले धर्म और शान्ति का 
प्रयोग हुआ है और यही बोध होता है, ग्से ही यहाँ चीर शब्द कहने से महावीर 
का बोध होता है । 
बधण- यहाँ बन्धन शब्द से बन्धन के कारणो को ग्रहण करना चाहिए । 
क्योकि बन्धन का स्वरूप तो इस गाया की प्रथम पक्ति मे लगभग वता दिया गया 
है | यही का <ण है कि आगे की गाथाओ मे बन्धन का स्वरूप न बताकर कार 
ने बन्धव के वारणो का स्वरूप तथा उसकी पहिचान बनाई है। जैसे 'धम्मो मगल' 
इस गाथा मे धम को मगल कहा है, किन्तु धर्म अपने आप में मगल नही, मगल का 
कारण है, वेसे ही यहाँ अग॒ती गाथाओ मे विवक्षित परिभ्रह, हिसा, मिथ्याद्शन आदि 
स्वय बन्धन नही, न्धन के कारणमत हैं। कारण में कार्य का उपचार करके यहाँ 
वधण (बन्धन) शब्द का प्रयोग किया गया है। चूँकि कारण के बिना कार्य कदापि 
निष्पन्न नही होता । यदि कारण के बिना ही काय॑ हो जाता तो क्षघानिवृत्ति चाहने 
वाला भोजन आदि का उपार्जन न करता । इसीलिये यहाँ शास्त्रकार ने इसी लोक- 
प्रसिद्ध न्‍्यायानुसार कार्य से पहले कारणो का दिग्दर्शन कराया है, ताकि वन्धन के 
कारणो का स्वरूप भलरीमाँति जानकर साघक उनका त्याग कर दे तो कार्यरूप 
वन्धन को भी रोक सकेगा, उसे भी तोड सकेगा, अथवा आत्मा से उन्हे पृथक कर 
सकेगा ॥ 
शिष्य की जिन्नासा के समाधान के लिये गणघर श्री सुघर्मास्वामी वन्धन के 
कारण अगली गाथाओ मे क्रमश बता रहे हैं-- 
सलं 
चित्तमंतमचित्त' वा, परिगिज्कम किसामवि । 
अन्न वा अणुजाणाइ, एवं दुकक्‍्खा ण मुच्चइ ॥२॥। 


प्तमय प्रथम अध्ययन--प्रथम उद्देशक ह 


सस्कृत छाया 

चित्तवन्‍्तमचित्त वा परिशुह्य क्रशमपि । 

अन्य वा अनुजानाति, एव दु खान्न मुच्यतें ॥रा॥। 
अन्वयाथे 


(चित्तमन्‍्त) चित्वान्‌ जर्थात चेतन्ययुक्त सजीच ह्विषद, चत्तुष्दद आदि प्राणी, 
(था) अथवा (अधित्त ) चैतन्य रहित--जड सोना-चाँदी आदि (किसामाब) तथा तृच्छ 
वस्तु भुस्सा, तिनका आदि या स्व॒ल्प भी (परिगिज्ज्ञ) परिभ्रह रखकर (वा) अथवा 
(अन्न) दूसरे को परियग्रह रखने फी (अणुज्ञाणाइ) अनुज्ञा देता है (एव) इस प्रकार 
से वह जीव (दुबल्ा) दु ख से (ण सुच्चइ) सुक्त नही होता । 
भावाथ 


जो व्यवित द्विपद,चतुप्पद आदि सचेतन प्राणी को अथवा चैतन्यरहित 
सोने-चॉँदी आदि पदार्थों को, अथवा तृण, भुस्सा आदि तुच्छ पदार्थों को 
अल्पमात्रा मे भी परिग्रह के रूप भे स्वयं (मभत्व करके ) रखता है, अथवा 
दूसरो को परिग्रह रखने की अनुमति देता है, वह दु ख से मुक्त नही होता । 
व्यास्या 
पुर्वंगाथा मे वन्धन के रवरूप और उससे मुक्त होने के उपाय के सम्बन्ध मे 
प्रन्‍्तष था, उसका समाधान करते के लिये शास्त्रकार कहते हैं 'चित्तमत' | 


परिग्नहु बधत का प्रधान कारण 

पूर्वंगाथा की व्या्या में बताया गया था कि बन्धन के मुख्य पाँच कारण 

हैं---भिथ्यात्व, अबिरत्ति, प्रभाद, कंपाथ और योग] इसलिये यहाँ सर्वप्थम अविरति 

के पाँच भेदो--हिसा, असत्य, चोरी, अब्नह्य और परियग्रह---मे से सर्वप्रथम परिग्रह 
के सम्बन्ध में बताया गया है, जो कि तीक़ कर्मबन्धन का कारण है । 


यहाँ सीधे बन्धन को न बताकर बन्धन के कारणों को बताया गया है । 
बन्धन तो कर्म है, लेकिन वे कम किन-किन कारणो से बेचते हैं ? इसे बताने के लिये 
बन्धन के प्रधान कारणभूत परिभ्रह का स्वरूप एवं उसका परिणाम इस गाया मे 
अभिव्यक्त किया गया है । 


३ 


ससार के सभी समारमरूप कायें 'मैं और मेरा इस प्रकार की स्वार्थ, मोह, 


अासक्ति, ममत्व एव तृष्णा की वृद्धि से होते हैं, और यही परिग्रह है। यही समस्त | 
कर्मवन्धनो का प्रधान कारण बनता है। इसीलिये सर्वप्रथम परिभ्रह का स्वरूप, 
परिणाम एव वृत्ति का दिग्द्शन किया गया है । 


रेर्‌ सृत्रकृताग सूर्तर 


परिग्रह का लक्षण और पहिचान 


'परिगिज्ञ--इस गाथा में परिगिज्क शब्द के द्वारा शास्त्रकार ने यह 
यद्योतित कर दिया हे कि किसी भी सजीव या निर्जीव भावात्म किवा मूतं पदार्थ को 
परिग्रह रूप से ग्रहण करने पर ही वह परिशभ्रह का रूप धारण करता है। परिग्नह का 
व्युत्पत्तिलय अर्य भी इस प्रकार होता हँ--'परि---समन्तात्‌ द्रव्यभावरूपेण ग्रह्मते 
इति परिग्नह” किसी वस्तु को द्रव्य और भाव रूप से सभी ओर से ग्रहण करना, 
ममत्व वुद्धि से रखना परियग्रह हैँ । 

यहाँ शका होती है कि अगर ग्रहण करना ही परियग्रह हो तो साथु अपने 
सयम पालना रजोहरण, पात्र, अन्य धर्मोपकरण, आहार, वस्त्र, उपाश्रव, पुस्तक, 
शास्त्र, शरीर आदि ग्रहण करता है, इसलिये ये सब वस्तुएं अपरिग्रही महात्रती साधू 
के लिये भी परिग्रह हो जाएंगी । 

इसका समाधान यह है कि यो किसी पदार्थ को स्थूल रूप से श्रहण करने, 
न करने से वह परिग्रह या अपरिग्रह नही हो जाता | वह परिग्रह तभी होता है, जब 
उसे ममत्व, मोह, मृच्छों, आसक्तिपूर्वेक ग्रहण किया जाता है 9 इसीलिये दशवैकालिक 
सूत्र में कहा है-- 

ज पि वत्यथ वा पाय वा कबल पायपुछण । 
त पि सजमलज्जदठा धारति परिहरतति य ॥। 
न सो परिग्गहो वुत्तो, नायपुत्तण ताइणा | 
सुच्छा परिग्गहों बृत्तो, इइ बुत्त भहेसिणा।॥। 
अर्थात्‌--साधु-साब्वी जो कुछ भी वस्त्र, पात्र, कम्बल या पादपोछन आदि 
घर्मोपकरण रखते हैं या धारण करते हैं, वह सयम और लज्जा निवारण के लिए 
ही । इस कारण उक्त धर्मोषकरण समृह को प्राणिमात्र के त्राता]ज्ञातपुनत्र मगवान 
महावीर ने परियग्रह नहीं कहा है। सभी तीर्थकरों और आवचार्यो ने सूर्छा को 
ही परिग्रह" कहा है, यही बात भगवान महावीर ने कही है । 
किन्तु जिनके रग-रग मे मूर्छा ममता भरी है, उनके लिये तुच्छ से तुच्छ वस्तु 
तिनका या तुप भी परियग्रह है और जिनकी बुद्धि मे बाह्य वस्तुएँ तो क्या, अपने 
शरीर के प्रति भी सूर्छा ममता नही, उनके लिए विशाल सातमजिला भवन भी परि- 
ग्रह नही, सोना, मणि, रत्न आदि वहुमुल्य वस्तुएं मी उनके लिये वूल समान हैं | ये 
सामने पडे हो और वे सामने से द्वोकर पदार्पण कर रहे हो, फिर भी मन भे 


१ मुर्च्छा परिग्रह । -त्तत््वायंसूक् 


यानि 


समय ' प्रथम अध्ययन - प्रथम उद्देशक च्रे 


यत्किचित्‌ भी ममत्वमाव न होने से परिग्रह नहीं। यही बात एक अ चार्य ने 
कही है-- 


(सुच्छाच्द्न्‍्नधियां सर्व जगदेव परिजग़रह ! 
मूच्छंया रहिताना तु जगदेवापरिग्रह ॥ 
अर्थात्‌ृ--मू्च्छा से जिनकी बुद्धि ग्रस्त हो चुकी है, उनके लिये सारा जगत 
ही परिग्रह रूप है। जिनके मन मस्तिष्क सूर्च्छा से रहित हे उनके लिये सारा जगत 


ही अपरिग्रह रूप है) इसी लिये तो इस गाथा के पूर्वाद्ध मे कहा गया है--/चित्तमत- 
मच्ित्त दा परिगिज्क फिसामति | 


इसका तात्पय यह है कि वस्तु चाहे सचेतन हो--यानी दो पैर वाले दास 
दासी, स्त्री, पुत्र, माता, पिता हो, या चार पैर वाले गाय, भैस, बैल, घोडा, हाथी, 
बकरी, कुत्ता आदि कोई भी प्राणी हो, अथवा अचेतत सोना, चाँदी, ताँबा, पीत्तल, 
लोहा, लकडी, महल, बाग, नौहरा, हाट, दुकान या मकान, रुपया, नोट या सिक्का 
जादि कोई भी अचेत्तन वस्तु हो, चाहे वह वस्तु छोटी हो या चडी, जल्पमूल्य हो या 
बहुमूल्य, थोडी मात्रा मे हो या अधिक मात्रा प्रे, जब मन मे इसके प्रति ममता--- 
भूर्च्छा होगी तो वह चीज परिग्रह हो जाएगी । यो तो ससार का कोई भी पदार्थ 
खपने आप में परिग्रह या अपरिग्रह रूप नही होता । परिग्रह या अपरिशग्रह तो उक्त 
पदार्थ के प्रति ममत्व-मूर्च्छा से लिप्तता-अलिप्तता ही है और वहीं क्रमश बन्ध- 
मोक्ष का कारण बनता है । महासारत (४/|७२) मे भी स्पष्ट कहा है--- 


॥०* 


हं.. पदे बन्ध-सोक्षाय निर्ममेति सभेति च। 
ससेति वच्यते जन्तु निर्मेसेत्ति चिमुच्यते ।) 

“_बन्ध और मोक्ष के लिये दाशंनिक जगत में दो ही शब्द अधिकतर प्रयुक्त 
होते है---भर्भा और “निर्मम/ । जब किसी वस्तु के प्रति मन-मस्तिष्क मे मम 
(मेरी है) आ जाता है, तब प्राणी कर्मंवन्धन से बँघ जाता है और जब निर्मम 
(मेरी नही है, मैं उसका नही हूँ) आा जाता है, तव बन्धन से मुक्त हो जाता है ॥) 

कई लोग कहते हैं कि चीटी, कीट, पतग, भ्रमर, कुत्ता, बिल्ली, आदि 
तियंन्च प्राणी तो सोना, चाँदी, हीरा, मोती आदि वस्तुओ को अहण करते दिखाई 
नही देते, इनके पास कोई वस्त्र, आभूषण, था सोजन, मकान, दुकान या वाग, आदि 
नही होता, ये प्राय सग्रह करके भी नहीं रखते, तव क्‍या इन्हे अपरिग्रही नही 
कहा जा सकता ? इसका समाधान पहले ही किया जा चुका है। कोई भी प्राणी 
ठव तक अपरिग्रही नही कहला सकता, जब तक कि परियग्रह का भनोथो गपूर्वक 
त्याग न करे । चीटी, कौजा, कुत्ता, विल्‍ली, घोडा आदि तिय॑न्दो के नग-घड़ग घूमते 


शे२ सूच्रकृताग सूत्र 


परिग्रह का लक्षण और पहिचान 


'परिगिज्य---इथ गाया में परिगिज्क शब्द कैद्वारा शास्त्रकार ने यह 
योतित कर दिया हे कि किसी भो सजीव या निर्जीव भावात्म किवा मूर्त पदार्थ को 
परिग्रह रूप से ग्रहण करने पर ही वह परिश्रह का रूप घारण करता है। परिग्रह का 
व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ भी इस प्रकार होता हँ--'परि---समन्‍्तात्‌ द्रव्यभावरूपेण प्रह्मते 
इति परिग्रह” किसी वस्तु को द्रव्य कौर भाव रूप से सभी जोर से ग्रहण करना, 
ममत्व बुद्धि से रखना परियग्रह हैँ । 

यहाँ शका होती हे कि अगर ग्रहण करना ही परियग्रह हो तो साधु अपने 
सयम पालनायें रजोहरण, पात्र, अन्य धर्मोपकरण, आहार, वस्त्र, उपाश्रय, पुस्तक, 
शास्त्र, शरीर आदि ग्रहण करता है, इसलिये ये सब वस्तुएं अपरिग्रही महात्नती साधु 
के लिये मी परिग्रह हो जाएगी । 

इसका समाघान यह है कि यो किसी पदार्थ को स्थूल रूप से भ्रहण करने, 
न करने से वह परिग्रह या अपरियग्रह नही हो जाता । वह परिग्रह तमी होता है, जब 
उसे ममत्व, मोह, मूर्च्छा, आसक्तिपूर्वक ग्रहण किया जाता है 9 इसो लिये दशवेकालिक 
सूत्र मे कहा है--- 

ज पि वत्थ वा पाय वा कबल पायपुछण | 
त थपि सजमलज्जदठा घारति परिहरति य॥ 
न सो परिग्गहो चुत्तो, नायपुत्तेण ताइणा । 
सुच्छा परिग्गहो वृत्तो, इद बुत्त भहेसिणा।॥॥ 
अर्थात्‌ु---साधु-साध्वी जो कुछ भी वस्त्र, पात्र, कम्बल या पादपोछन आदि 
घर्मोपषकरण रखते हैं या धारण करते हैं, वह सयम और लज्जा निवारण के लिए 
ही । इस कारण उक्त घर्मोपकरण समूह को प्राणिमात्र के त्राता(ज्ञातपुत्र भगवान 
महावीर ने परियग्रह नहीं कहा है। सभी तीर्थकरों और आचार्यों ने मसुर्छा को 
ही परिपग्रह"” कहा है, यही बात भगवान महावीर ने कही है । 
किन्तु जिनके रग-रग मे मूर्छा ममता भरी है, उनके लिये तुच्छ से तुच्छ वस्तु 
तिनका या तूष भी परिय्रह है और जिनकी बुद्धि मे बाह्य वस्तुएं तो क्या, अपने 
शरीर के प्रति भी मूर्छा ममता नहीं, उनके लिए विशाल सातमजिला भवन भी परि- 
ग्रह नही, सोना, मणि, रत्न आदि बहुमूल्य वस्तुएं" भी उनके लिये घूल समान हैं । ये 
सामने पडे हो और वे सामने से होकर पदाप॑ंण कर रहे हो, फिर भी मन में 


१ मुर्च्छा परिग्रह ॥ “सत्त्वार्थसूतक्र 


बन 


समय प्रथम अध्ययन - प्रथम उद्देशक ३्रे 
यत्किचित्‌ भी ममत्वमाव न होने से परिग्रह नही । यही बात एक आचाय॑े ने 


कही है-- 


(सुर्च्छाच्छत्नधिया सर्व जगदेव परिय्रह । 
मुच्छंघा रहिताना तु जग्रदेवापरिग्रह ॥ 
अर्थात्‌--मृच्छा से जिनकी वुद्धि ग्रस्त हो चुकी है, उनके लिये सारा जगत 
ही परिग्रह रूप है। जिनके मन मस्तिष्क मूर््छा से रहित हैं उनके लिये सारा जगत 
ही अपरिग्रह रूप है) इमीलिये तो इस गाथा के पूर्बार्ध मे कहा गया है--चित्तमत- 
मचित्त वा परिगिज्स किसासवि । 


इसका तात्पय यह है कि वस्तु चाहे संचेतन हो--प्रानी दो पेंर वाले दास 
दासी, स्त्री, पुत्र, माता, पिता हो, या चार पैर वाले गाय, सैस, बैल, घोडा, हाथी, 
बकरी, कुत्ता आदि कोई भी प्राणी हो, अथवा अचेतन सोदा, चाँदी, ताँवा, पीतल, 
लोहा, लकडी, महल, बाग, नौह रा, हाट, दुकान या मकान, रुपया, चोट या सिक्‍का 
आदि कोई भी अचेतन वस्तु हो, चाहे वह वस्तु छोटी हो या वडी, अल्पमृूल्थ हो था 
बहुमूल्य, थोडी मात्रा मे हो या अधिक मात्रा प्रे, जब मन मे इसके प्रति ममता--- 
मूच्छा होगी तो वह चीज परिग्रह हो जाएगी। यो त्तो ससार का कोई भी पदार्थ 
अपने आप में परिग्रह या अपरिग्रह रूप नहीं होता । परिग्रह या अपरियग्रह तो उक्त 
पदार्थ के प्रति ममत्व-पूर्च्छ से लिप्तता-अलिप्तता ही है और वही क्रमश बन्ध- 
सोक्ष का कारण बनता है । महाभारत (४/७२) भे भी स्पष्ट कहा है--- 


कक 


हे पदे बन्‍न्ध-सोक्षाय निर्ममेति समेति च। 
ससेति यध्यते जन्तु निर्मेमेति विघुच्यते ॥॥ 

-(बन्ध और मोक्ष के लिये दाशंनिक जगत मे दी ही शब्द अधिकतर प्रयुक्त 
होते हैं---मभभ जौर 'निर्म!/ । जब किसी वस्तु के प्रति मन-मस्तिष्क में मम 
(मेरी है) आ जाता है, तब प्राणी कमेंवन्‍धन से बेंच जाता है और जब निर्मम 
(मेरी नही है, मै उसका नहीं हूँ) आ जाता है, तव बन्धन से मुक्त हो जाता है ।) 

कई लोग कहते हैं कि चौटी, कीट, पतग, अमर, कुत्ता, बिल्ली, आदि 
तियेन्च प्राणी तो सोना, चाँदी, होौरा, मोती आदि वस्तुओ को अहण करते दिखाई 
नही देते, इनके पास कोई चस्त्र, आभूषण, या भोजन, मकान, दुकान या वाग, आदि 
नही होता, ये प्राय सग्रह करके भी नही रखते, तब कया इन्हे अपरिग्रही नही 
कहा जा सकता ? इसका समाधान पहले ही किया जा चुका है। कोई भी प्राणी 
तव तक अपरियग्रही नही कहला सकता, जब तक कि परिग्रह का मनोभोगपूर्वक 
स्याध न करे | चीटी, फौआ, कुत्ता, बिल्ली, घोडा आदि ति्येन्ची के नग-घड़ग घुमते 





2 सूत्रकृताग सूत्र 


रहने और पास मे कुछ भी न रखने पर भी उनका ममत्वभाव उन वस्तुओं पर 
से छूटा नही, न उन्होने उक्त बस्तुओ को परिग्रह समझ कर छोडा है। इसीलिये 
शास्त्रकार ने कहा है--/किसामधि---इस शब्द का तात्पर्य यह है कि पदार्थ चाहे 
सात्रा मे अल्प हो, अथवा तुच्छ हो । तिनके या भुस्से का कोई अधिक मूल्य नही 
है, जगल मे जो यो ही घास पडी रहती है फ्िन्तु उसी घास-फ्स पर ममता हो 
जाने के कारण या ममत्व न छोडने के कारण वह॒परियग्रह बन जाती है। अथवा 
भूच्छों की तरह इच्छा को भी परिशभ्नरह कहते है, यह वात “किसामबि' इस पद के द्वारा 
द्वारा सूचित की है। इसका एक रूप 'कसमपि' भी होता है, जिसका अर्थ होता 
है--परिय्रह बुद्धि मे किसी वस्तु को ग्रहण करने के लिये उसके पास जाने का जीव 
का परिणाम होना", यह सब परिग्रह रखना है। 


परियग्रह फे दो रूप 


परिग्रह के पूर्वोक्त लक्षण के अनुसार यह बात स्पष्ट परिलक्षित होती है कि 
परिग्रह सिर्फ सचित्त-अचित्त पदार्थ ही नही है, पदार्थ सामने विद्यमान न हो या 
दूर हो, तो भी उस पदा्थं की चाह, तृष्णा या ल।लसा भी परिग्रह बन जाती है । 
अथवा क्रोध, मान, माया (कपट), लोभ, हास्य, रति, जरति, शोक, भय, जुपुप्स/, 
कामवासना, यश-प्रतिष्ठा, विपरीन मान्यता या श्रद्धा आदि की पकड भी आसक्ति- 
पूर्वक होने से वे भी परिग्रह बन जाते हैं। क्योकि परिग्रह का मुर्य सम्बन्ध ममता, 
मूर्च्छां, इच्छा, तृष्णा, ग्रद्धि, आसक्ति, लानसा_ आदि भावों से है, वस्तु के विद्य- 
मान, व्यक्त या अव्यक्त से इतना सम्बन्ध नहो | पहले सत्र मे इच्छा या लालसा 
जन्म लेती है, उसी को सक्रिय रूप से परिणत करने के लिये जीव वस्तु को ग्रहण 
करता है| इस हृष्टि से शास्त्रकारो ने परिग्रह के बाह्य और आम्यन्तर ये दी भेद 
किये हैं । बाह्य परिग्रह के भी दो भेद हैं, जिनका उल्लेख '. चमचित्त ” पदो से 
शास्त्रकार ने किया है | वे है सचेतन परिग्रह और अचेतन (जड) परिग्रह । सचेतन 
परिग्रह मे मनुष्य, स्त्री, पशु, पक्षी (हिपद और चतुष्पद) तथा वृक्ष, पृथ्वी, 
वनस्पति, फल, घान्‍्य मदि समस्त प्राणघारी सजीव पदार्थों का समावेश हो जाता 
है। अचेतन (जड) परियग्रह मे वे समस्त पद्दार्थ आ जाते हैं, जिनमे प्राण (जीव) 
नही होते हैं, जो निर्जीव हँ--नैसे क्षेत्र, वस्तु रजत, स्वर्ण, माणिक्य, वस्त्र, थात्र, 
सिक्के, नोट, मकान, दुकान आदि । कुछ आवचार्यो ने बाह्य परिग्रह के क्षेत्र, वास्तु, 
हिरण्य, सुवर्ण, घन, घान्य, द्विपद, चतुष्पद और कृप्य, ये £ भेद बताए है । भगवती 
सूत्त मे गणघर श्री गौतम स्वामी के प्रश्न करने पर भगवान ने कर्म, शरीर और 


१ कसन कस परियग्रह बुद्ध आ जीवस्य गमनपरिणाम इति। 


समय प्रथम अध्ययन---प्रथम उह शक ३४५ 


भण्डोपक रण, इन तीनो को परिग्रह बताया है, बशतें कि जब तक इनके प्रति ममत्व- 
भाव का त्याग नही किया जाता और आशभ्यन्तर परिग्रह, जिसका सकेत 'किसामधि 
एवं परिगिज्क' शब्दो से शास्त्रकार ने किया है, और जिसका सम्बन्ध हृदय और 
मन से है, वह आशभ्यन्तर परियग्रह भी भिथ्यान्व, क्रोध आदि चार कपाय, हास्यादि 
छह और तीन वेद (नौ नोकषाय) यो कुल मिलाकर १४ होते है। ससार मे जो 
कुछ भी दिखाई देता है, वह या तो जड है या चेतन है। जड और चेतन मे विश्व 
के समस्त पदार्थ आ जाते हैं, और उन्ही को लेकर वाह्य परिग्रह और आश्यन्तर 
परिग्रह होता है। इसीलिए शास्त्रकार ने (-__ तमचित्त पि' ये दो शब्द सूचररूप मे 
दे दिये, जिनके आश्रय से ममता, मूर्च्छा, भासक्ति, इच्छा, लालसा, तृष्णा आदि 


जल द्वारा परिग्रहरूपी वृक्ष का सिचन होता है, परिग्रहतरु वृद्धिगत होता रहता है 
और उसके विविध कंम बन्धन रूपी फल लगते है! 


परिग्रह रखना, २ ] तथा अनुमति देना अनर्थ का भूल 
कई बार मनुष्य ब्रान्तिवश यह सोच लेता है कि मैं स्वय किसी प्रकार का' 
परिग्रह नही रख्‌गा तो वबन्धन से बच जाऊँगा, यो सोचकर वह अपने पुत्र, पौत्र, 
स्‍त्री या अन्य सम्बन्धी के पास रख देता है, उनको रखने के लिये दे देता है, 
तथाकथित परिग्रह उनके नाम से करके उस पर अपना स्वामित्व रखता है, अथवा 
दूसरे को परियह ग्रहण करा कर या सौप कर उस परिग्रह से अपना भरण-पोषण 
करता है, अपने अनेकविध भोगोपभोग मे उसका उपयोग करता-कराता है, अथवा 
रक्षा के लिये अपना परिग्रह किसी दूसरे को सौंप देता है, इस भ्रम से कि मैं परिग्रह 
से निष्पन्न कर्मवन्धन से छूट जाऊँगा, अथवा अपने से सम्बन्धित प्रियजनो को 
परिग्रह ग्रहण करने एव सचित करने की अनुमति देता है, प्रेरणा और प्रोत्साहन 
देता है, ताकि उसे भी सुख-सुविधाएं या जीवनोपयोगी साधन-सामग्री सुखपूर्वक 
मिलती रहे अथवा उसकी सेवा-मक्ति होती रहे । परन्तु शास्त्रकार ने इन सबको 
परिग्रह ग्रहण करने की तरह ही परियग्रह का कारण मानकर दुख का मूल साना 
है। इसी को अभिव्यक्त करने के लिये शास्त्रकार कहते है--- 
अन्न चा अणुज्ञाणाई । 
वस्तुत परिग्रह स्वय रखना, स्वय ममत्व था स्वामित्व की बुद्धि रखकर 
दूसरे के यहाँ रखना-रखाना अथवा दूसरे को परियग्रह रखने की अनुमति, प्रेरणा या 


2; अपनी सुखलिप्समा से देना, ये सब परिशग्रह अ्रहण की कोटि मे भा 
जाते है ॥ 


। परिप्रह दु खरूप क्यो और कंसे ? 
एवं दुबखा ण सुज्चई'--इस पक्ति द्वारा शास्त्रकार स्वय कहते हैं कि इरू 


३६ सूत्रकृताग सूत्र 


प्रकार के (पूर्वोक्त) परिग्रह को स्वय ग्रहण करके, दूसरो से ग्रहण करवा कर या 
ग्रहण करने वाले को अनुमति, प्रोत्साहन, प्रेरणा या अनुमोदन प्रदान करके जीव 
दुख से मुक्त नही होता। क्योंकि प्रथम तो अप्राप्त परिग्रह को प्राप्त करने 
की लालसा होती हे, उसके लिये काफी प्रवन्ध करना पडता है, वह भी बलेशकारक 
है, दूसरो का अधिकाधिक परिग्रह देखकर मन में लालसा जागती हे, स्वय परिय्रह 
प्राप्त करने की । उसके लिए मन मे विपाद होता है, दूसरो की खुशामद करनी 
पडती है, फिर कई प्रकार की झिडकिया, अपमान, गाली वगैरह सहनी पडती हैं, 
वह भी ढु खकारक है, इसके पश्चात प्राप्त परिग्रह की रक्षा करने मे भी कप्ट होता 
है। परिग्रह के उपभोग से भी तृप्ति नही होती, अतृप्ति और असतोष का मानसिक 
दुख होता रहता है। फिर भाप्त परिग्रह को कोई नष्ट करता है, चुरा लेता है या 
अपने कब्जे मे कर लेता है, तो उसके कारण दु ख, क्लेश, अशान्ति आदि होती है 
इसलिए परिसग्रही को दुख से छुटकारा नही होता ।" कहा भी है--- 


समाहमिति चंष यावदभिमानदाहज्वर कृतान्तमुखभेव तावदिति न प्रशान्त्युन्नय । 
यश सुखपिपासितेरणमसावनर्थोत्ते परेरपसद कुतोष्पि क पाकृष्यते ॥। 


-:यह मेरा है “मैं इसका स्वामी हूँ, इस प्रकार मेरा और मै इस अभिमान 
(मान्यता, परिश्रह) का दाहज्वर जब तक रहता है, तव तक मृत्यु का मुख 
उसके समक्ष खुला है । तब तक उसके जीवन मे ममत्ता के ज्वर के कारण शान्ति 
की आशा नही है । परिग्रह इतना दुखद होते हुए भी यश और सुख के लिप्सु एव 


परिणाम मे अनर्थ के शिकार बनने वाले मृदु जीव इस नीच परियण्रह को अत्यन्त 
कप्ट सहकर भी ग्रहण करते है । 


परिग्रही व्यक्ति को अपने धन की रक्षा की चिन्ता रात-दिन लगी रहती है, 
चोर, डाकू, आग, पानी आदि का भय तथा सरकार के कोप आदि आपत्तियाँ भी 
उस पर आती है | इसी कारण उसे रात को सुख से नींद भी नही आती । वह 
अपने पुत्र, स्त्री, भाई, स्वजन, दुष्ट, चोर, राजा, मित्र, रिश्तंदार तथा शत्रु आदि 
से सदा आशकित रहता है । दूसरे के पास अधिक घन देखकर परिग्रही ईष्या से 
जलता रहता है, वह दुसरो को अपने बराबर न देखने या नीचा गिराने की चिन्ता 
करता रहता है । अप्राप्त पदार्थ से भी उसे तभी सुख होता है, जब वैसा पदार्थ 
दूसरो के पास न हो । परिस्रही व्यक्ति के मन भे स्वार्थ भावमा के कारण निष्ठुरता 
आ जाती है, वह अपने दु ख को अधिक महत्व देता है, दूसरों को दुखी देखकर 


१ अर्थानामर्जेने दुख, अजिताना च्‌ रक्षणे | 
आये दुख व्यये दुख घिगर्थ दु खभमाजनम्‌ ।! 


समंय प्रथम अध्ययन--भ्रथम उदं शक ३७ 
उनके दुंख की किचितू भी परवाह नही करता । जहाँ हाँ_परिग्रह हे, वहाँ प्राय इंप, ' 
द्रोह, अभिमान, ईर्ष्या, स्वार्थ, कपट आदि दुर्गुण भी स्वत आ जाते हू। महा- 
परियग्नही व्यक्ति प्राय घर्माराधन, परमात्म-भक्ति, साधु-सन्‍्तो की सेवा आदि से 
विमुख ही रहता है| परिग्रह हिंसा आदि अतेक पापो का मूल है । 


यद्यपि केवल परियग्रह ही अनर्थ का मूल नही है, हिंसा, असत्य आदि अन्य 
अनेक पाप भी अन्थ के मूल है, फिर भी शास्त्रकार ने स्‌र्वप्रधम परिग्रह को ही 
क्यो ग्रहण किया ? इसका समाधान यह है कि परिप्रह ही हिसा, झूठ, चोरी, 
अब्रह्मचय, कषाय आदि का मूल_कारण होने से समस्त अनर्थ कारणो मे मुख्य हे । 
हिंसा आदि अन्य अनेक अनर्थ परिग्रहमूलक हैं। प्रश्नव्याकरणसून में कहा है कि , 
परिग्रह के लिये लोग हिंसा करते है, झूठ बोलते हैं, मिलावट करते है, तौल-नाप में _ 
गडबडी करते है, लूट, चोरी, डकती करते हैं, पर-स्त्री-हरण या परदारगमन करतें 
हैं, अपने माता-पिता, स्त्री-पुत्र, भाई-बन्धु, सबके साथ छल-कपट करते है, लडाई 
करत है, मार डालते है, वडे-बडे युद्न भूमि और सम्पत्ति के लिए ही होते है । लाखो 
मनुष्या को एकमात्र परिश्रह के लिये व्यक्ति मौत के घाट उतार देता है। यहाँ तक 
कि सभी पाप परियण्रह से उत्पन्न होते है । परिग्रह के लिये व्यक्ति अपने शरीर को 
स्वजन को भी कष्ट मे डालता हे, परिवार, समाज एव राण्ट्र से द्रोह करता है, 
कलह करता है, दूसरे का अहित करता है, बुरा चाहता है, दूसरे का अपमान 
करता है । शास्त्रकारो के आशय के अतिरिक्त, अनुमव भी स्पष्ट है कि ससार मे 


जितने भी पाप हैं वे सब परिणग्रह के ही कारण है, परिग्रह के लिये ही किये जाते े 
है । एक अनूभवी ने ठीक ही कहा है--- 


च््छः 


6 यतन धघृतेरपचय क्षान्ते अतोपो विधिर, 
व्याक्षेपप्प. न्‍्मदस्थ भवन ध्यानस्थ कष्डो रिपु । 
दू खस्य प्रभव सुख्लस्य निधन पापस्यथ वासो चसिज , 
प्राज्षस्यापि परियग्रहों ग्रह इब क्लेशाय नाशाय च्‌ |॥ 

-“परिग्रह हंप का घर है, घैयं का नाशक है, क्षमा का शत्रु है, चित्त- 
विक्षेप का साथी है, मद का भवन है, ध्यान का कष्टदायी रिपु है, दु ख का जन्स- 
दाता है, सुख का विनाशक है, पाप का खास निवास स्थान है । परियग्रह दुष्ट ग्रह 
के समान बुद्धिमान पुरुष को भी क्लेश देता है और उसका नाश कर डालता है। 

इन सब दृष्टियो से परिग्रह रुख का च्रोत है, दुख (प्रतिकूलन वेदन) की 
प्राप्ति का कारण है। यह तो हुई प्रत्यक्ष दुख की वात । परोक्ष रूप से भी परिग्रह 
(ममत्व) से ज्ञानावरणीय आदि अष्टविघ कमंवन्धन तथा उनका असाता वेदनीय 
रूप उदय, दु खरूप है । परिग्रही जीव परिग्रह से कर्मंवन्‍्धन के फलस्वरूप नरक, 





शै८ सूत्रकृताग सूत्र 


तिरयन्च आदि नाना योनियो मे भ्रमण करता हुआ नाना प्रकार के दुख प्राप्त 
करता हे । इस प्रदार परियग्रह मे जीव प्रत्यक्ष भी इहलोक मे नाना प्रकार के दुख 
प्राप्त करता है और परोक्ष रूप से परलोक में भी उसे अनेक प्रकार के दु ख भोगने 
पडते है । इसीलिये शास्त्रकार ने एवं दुकखा ण सुच्चइई' कहकर पूवेगाथा मे 
प्रस्तुत जिज्ञासा के समाधान के रूप मे इसी पक्ति के अन्तर्गत कर्मवन्धन के कारण- 
भूत परिग्रह का स्वरूप और परिणाम सुचित कर दिया है । 


पहले कहा जा चुका है कि परियग्रह ही समस्त दु खरूप कर्मंबन्धन का कारण 
है और परियग्रह का आरम्भ के साय गाढ सम्वन्ध हे। आरम्भ करने मे हिसा 
होती है, तथा परिणग्रह भी अनेक प्रकार की हिंसा से बढता है । इसलिये अब तीसरी 
गाथा मे बन्धन की कारणभूत हिसा का स्वरूप और परिणाम वताते है। 
मल पाठ 
सय तिवायए पाणे, अद्वाह्नेहि घायए । 
हणत  वाड्णजाणाइ, वेर॑ वडढइ अप्पणो ॥३॥ 
सर छाया 
स्वयमतिपातयेत्प्राणानु,_ अथवाब्न्यैर्घातयेत्‌ । 
घ्नन्त वछनुजानाति, वैर वर्घेयत्यात्मन ॥३॥ 
अन्वयायें 
जो व्यक्ति (सय) स्वय (पाणे) एकेन्द्रिय से लेकर पचेन्द्रिय तक के प्राणियो 
की (तिवायए) हिंसा करता है, (अबुवा) अयवा (अन्‍्नेहि) दूसरो के द्वारा (घायए) 
वध कराता है, (वा) अथवा (हणत) प्राणियो का घात करते हुए व्यक्ति को 
(अणुजाणाइ) अनुज्ञा-अनुमोदन देता है, वह (अप्पणो) अपना (बेर) वर-शत्र्‌ ता, 
( _ ) बढ़ाता है। 
भावार्थ 
जो व्यक्ति स्वय प्राणियों की किसी प्रकार से हिंसा करता है, अथवा 
दूसरो से हिसा करात्ता है, या प्राणियो की हिंसा करते हुए अन्य व्यक्तियों 
को अनुज्ञा देता है, अनुमोदन करता है, वह उन प्राणियो के साथ और 
उपलक्षण से अपनी आत्मा के साथ छात्रुता बढाता है | 
य्याख्या 
हिंसा कारण, स्वरूप और परिणाम 
कर्मवन्धन के पाँच कारणों मे से 'अविरति” भी एक कारण है। अविरति के 


समय प्रयम॑ अध्ययन--अथम उ्हद शक ३ 


अन्तगंत जैसे परिग्रह है, वैसे द्विता भी है। इसलिये परिग्रह के वाद अब हिंसा को 
कर्मेबन्धन का कारण सूचित करते हुए शास्तकार हिसा का स्वरूप और उसका 
परिणाम बताते है--सय तिवायए पाणे बेर वड्ढद अप्यणों' । 
यद्यपि मूलपाठ मे हिंसा के कारणो का उल्लेख नही किया, किन्तु अन्यान्य 
आगमो एव धर्मेग्रल्थो तथा पूर्व गाया में वणित परिग्रह के स्वरूप के आधार पर 
इतना तो स्पष्ट है कि ससार मे जितनी और जिस प्रकार की भी हिया होती है, 
वह अपने शरीर, जीवन, अपनी प्रतिप्ठा, अपनी मानी हुई जमीन, जायदाद, सम्पत्ति, 
मकान, दुकान आदि वस्तु, अपने माने हुए परिवार, समाज, धर्म, सघ, सल्था, 
भात्त, सत, राष्ट्र, विचार आदि पर ममता-मुज्छावश होकर अपनी रक्षा करने, 
वृद्धि करने के लिये होती हैं। अपना विरोध करने या उस पर अधिकार जमाने 
या उसे ग्रहण करने वाले के प्रति मनुष्य हिंसक प्रतिकार वर, विरोध, निन्‍दा, दं ष, 
मारपीट, उपद्रव या वध करता है । स्वय के द्वारा हिसा सफल न होने पर दूप्तरो 
में पूर्वोक्त प्रकार का ममत्वभाव, स्वार्थमाव से प्रेरित, प्रोसाहित करके हिंसा 
करवाता है या हिसा मे सहयोग देने के लिये तैयार करता हैं, अथवा दुसरो को 
उकसा कर हिंसा का समर्थन करता हे! इस प्रकार की हिसापुर्ण उत्तेजना फेला' 
देता है, या हिसोत्तेजक विचार फैलाता है, जिसमे लोग हहिसा के लिये अभ्यस्त हो 
जाएँ | फिर वह उन हिंसाकर्ताओ को धन्यवाद देता हैं, उनके द्वारा की गई हिंसा 
का जोरदार शब्दो मे समयन करता है, उन्हे हिंसा के लिये उपदेश देता है, जनुमति 
देता है, हिसा के पथ पर जाने के लिये वाध्य कर देता है । इस प्रकार चाहे व्यक्ति 
स्वय हिंसा करे, दूपरो से हिसा कराये या हिला करने वालो का अनुमोदन करे, 
तीनो ही प्रकार की हिसा किसी न किसी प्रकार के ममत्व (मैं और भेरे के प्रिग्रह) 
के कारण मन-वचन-काया से होती है और वह कर्म 


बन्घन का कारण बनती है। 
हिंसा कर्मबन्धन का कारण क्यो बनती है इसका कारण बताते हुए शास्त्र- 
कार कहतें है-- 'वेर बड्ढद अप्यणों ।! चु"कि किसी भी प्रकार से हिंसा करने-कराने 


वाला व्यक्ति उन आ्राणियो के साथ अपना वैर बढ़ा चेता है। वर इसलिये बढाता 
है कि जिस प्राणी की हिंसा की जाती 


है, उसके मन में हित करने वाले के पति 
भत्यन्त रोप, घृणा, हंप और प्रतिकार की क्र भावना जागती 


गती है किन्तु कुछ कर 
नही सकता, इसलिये हिंसक के प्रति उसके दिल मे वैरभाव बढता जाता है इसी- 
प्रकार हिस्‍्थ प्राणी के प्रति भी हिंसक के भन मे ऋ्रता, दब, घृणा और रोष 
जागते है, अपने शरीर, परिवार अश्रवा अपनी मानी हुई किसी भी सजीव-निर्जीव 
वस्तु, वस्तु के प्रति राग, मोह और ममत्व जागते हैं। ये राग और & व ही कमें- 
चच्चन के कारण है। उत्तराष्ययन सूत्र मे बताया है---'रागो य दोसो विय._बीय' 


४० सूचकृताग सूत्र 


राग और ढ्वप ये दो कर्म के वीज हे, क्मंबन्‍्धन के मुल कारण है । जब हिसा होती 
है तब राग-हंप आदि की उत्पत्ति अवश्य होती है । राग-द्व प आदि का मन मे 
प्रादर्भाव होना, वचन से रागादिवश वचन निकलना और काया से राग्रादि आवेश 
के वश होकर कुकृत्य होगा ही तो हिंसा है | पुरुषपार्थ सिद्धयुपाय मे स्पप्ट कहा है-- 
अप्रादर्भाव खलु रागादीना भवत्यहिसेति । 
तेषामेबोत्पत्ति हसिति जिनागमस्य सक्षेप ॥॥४४।॥। 


राग-ह्प आदि की उत्पत्ति न होना ही अहिसा हे और राग-ह/ं पादि की 
उत्पत्ति होना ही हिंसा हे, यही जिनागम का सार हैं) इस दृष्टि से हिंसा कर्म- 
बन्धन का कारण बनती हे । एक बार उन हिस्य प्राणियों के साथ वैर बेघ जाने के 
बाद उसकी परम्परा जन्म-जन्मान्तर तक चतती है, इस बैर परम्परा के कारण 
कमेंवन्वन में वृद्धि होती रहती हे । पू्वंबद्न अशुम कमो का क्षय नही हो पाता किन्तु 
नये अशुभ कर्म बेण्ते जाते है, क्योकि बैर परम्परा को समता, क्षमा, दया, पश्चात्ताप, 
प्रायश्चित्त तप आदि उपायों से जब तक समाप्त नही किया जाता, तब तक कमें- 
बन्धन का सिलसिला जारी रहेगा, वह रुकेगा नहीं। इसी बात को विशिष्ट 
सर्वेज्ञानी पुरुषों ने अपने ज्ञान के प्रकाश में जानकर 'चेर बड्ढइ अप्पणो' से व्यजना 
के द्वारा अभिव्यक्त की हे कि “भव्य पुरुषों ! इस हिसा से वचो, जो वर परम्परा 
को बढाने वाली है और घोर कर्मंबन्धन की कारग हे ।' 


हिसा क्या और फंसे ? 


हिंसा जब कमें-वन्धन की कारण है, वव प्रश्न होता है कि हिंसा क्‍या है ? 
स्थूल हृष्टि वाले लोग जान से किसी प्राणी को मार देना ही हिसा समझते हैं। क्या 
हिसा का यही लक्षण है ? इसका उत्तर शास्त्रकार इस तीसरी गाथा की पक्ति 
द्वारा सूचित कर देते है--“सय पाणे तिवायए +”” अर्थात्‌ प्राणो का अतिपात 
करना । जैन शास्त्रो मे हिसा के बदले अधिकतर 'प्राणातिपात' शब्द का प्रयोग 
किया गया है । उसका रहस्थ यही है कि हिंसा केवल "किसी शभ्रागी को जान से 
मार डालना ही नही है, अपितु प्राणी के स्वामित्व मे निम्नोक्त १० प्राण है, उनमे 
से किसी भी प्राण को आघात पहुँचाना, चोट पहुँचाना, अग-भग कर देना, प्राणो 
को मार-पीट करके घायल कर देना, अपमानित करके प्राणों को ठेस पहुँचाना या 
-गाली एवं ब्यग वाणों के द्वारा मर्मान्तक पीडा पहुँचाना, धमकी देकर, भय दिखा 
कर या आतक जमा कर प्राणी को भयभीत व बव्यथित कर देना, विकास, प्रगति, 
गति या तरक्की को रोक देना, प्राणी का दम घोट देना, श्वास रोक देना, अन्धेरे 
मे दमघोट कारागार में बन्द कर देना, हाथ-पैर जकड कर बाँध देना, भूखा-प्यासा 
रखना, स्वतन्त्रता मे वाधा डालना या नजरवन्द कैद कर देना, परस्पर फूट 


कक हि. १ 
सेसय प्रथम अध्ययन---प्रथम उद शक 
डालकर एक दूसरे की चुगली खाकर आपप में भिडा देना, 6 परणभ-रोपचश त्तरह- 
तरह की यातनाएँ या शारीरिक पजाएं देना, घूप मे खडा करदेना, अत्यन्त बोझ 
लाद देना, इधर-उधर तेजी से दौडाना, प्राणियों फो आपस में लडाकर मारना या 
तलवार, बन्दूक आदि शस्त्रो के प्रहार से घायल कर देना या मार देना---ब्रे और 
इस प्रकार की हिंसा की विविव प्रक्रियाएँ हिसा हे । जान से मार डालना हिसा की 
अन्तिम किया है । 

हाँ तो वे दस प्राण इप्त प्रकार हैं--- 


पचेन्द्रियाणि त्रिविध बल च, उच्छ्वास-निश्चासभयान्यदायु । 
प्राण दशते स्गवद्शिरक्‍तासू, तेषा वियोजीकरण तु हिसा ॥ 
लोक में प्राण, अपात्त, समान, उदान और ब्यान के नाम से पचप्राण प्रसिद्ध 
हैं, वे प्राणवायु है। 'श्वास और उच्छवास' नामक दो प्राण ही प्राणवायु के अन्त- 
गंत आते है, लेकिन जैन शास्त्रों से 'प्राण' एक पारिभापिक शब्द हें, उसका विशिष्ट 
अर्थ होता है। उत्तके निम्नोक्त दस प्रकार है--(१) श्रोत्रे रन्द्विय-यल प्रा, 
(२) चक्षुरिन्द्रिय-बल प्राण, (३) प्लाणेन्द्रिय-बल प्राण, (४) रसनेन्द्रिय-बल प्राण, 
(५) स्पर्शनेन्द्रिय-बल प्राण, (६) मनोबल प्राण, (७) वचनवल प्राण, (८) काय- 
बल प्राण, (६) रखासोच्छचासबल प्राण और (१०) आयशुष्यवल प्राण। ये दस 
द्रव्य प्राण हैं, और चार भावश्नाण हे--जान, दर्शन, वीय और सुख | इन दस 
द्रव्यप्राणो और चार भावप्राणो में से किसी भी एक या अनेक का प्राणी की 
आत्मा या शरीर से वियुक्त (पृथक) करना प्राणातिपात या हिंसा है। निष्कर्ष 
यह है कि इन दस द्रव्यप्राणो या चार भावप्राणों में से किप्ती भी प्राण को चोट 
पहुँचाना, हानि पहुँचाना, पीडा देना, दवाना, सतना, डराना, ड्वाना, जलाना, 
विकास मे रुकावट डालना, आपस मे टकराना, फेकना, पीटना, श्वास रोक देना, 
जान से सार देना, बेहोश कर देना, दुखित कर देना, हैरान-परेशान करना, भगाना, 
थकाना, भूजे-प्यासे रखना, जकडकर वाँध देना, अतिभार लादना आदि सब 
भ्राणघातक ' क्रियाएँ प्राणातिपात (हिंसा) के अन्तर्गत आ जाती हैं । 
इसलिये हिंसा का लक्षण" है---.एकेन्द्रिय से लेकर पच्चेन्द्रिय तक के प्राणियों 





१ जैसे कि इरियावहिया (ईर्यापथिक) पाठ से हिस्ता की विविध क्रियाएँ बताई है---- 
जे से जीवा विराहिया, एग्रिन्दिया, बेइन्दिया, तेइन्दिया, चर्डारविया, पच्ेन्दिया, 


अनिहया, चत्तिया, लेसिया, सघाइया, सघदिटिया, परियाविया, किला मिया, 
उद्दचिया, ठाणाओ ठाण सकामिया, जीवियाओ बबरोबिया | 
३ प्रमत्तमोगात्‌ प्राणव्यपरोपण हिंसा । “तत्त्वाथ॑सुत्र 


४२ सूनकृतांग सूत्र 


के पूर्वोक्त दस द्रव्यप्राणो मे से किसी प्राण का घात प्रमाद एवं कपाय से युक्त मन, 
वचन और काया (योग) से स्वय करना, टूसरो से कराना और करते हुए को अनु- 
मति या अनुमोदन देना हिसा है ।" 
हहिसा « कृत-कारित-अनुसमोदित रूपो से समान 

कई धर्ममीर लोग यह समझते है कि हमने स्वय अपने मन-वचन-तन से 
हिंसा नही का, दूसरे से करा ली तो इसमे हमे हिसा का पाप क्‍यो लगेगा ? अथवा 
कोई स्वत हिंसा कर रहा है, हमने उसे हिंसा करने को कहा नही, किन्तु हम 
उसके द्वारा मारे हुए जीव के मालादि पदार्थ का उपयोग कर लेते है, अथवा हम 
स्वय हिंसा-निष्पन्न मासादि का उपयोग नही करते, सिर्फ उसे बेचते है कोई खाए- 
पिए इससे हमे क्या ”? हम तो निलेंप है, सिर्फ उस हिप्ता निष्पन्न वस्तु को बेचने 
की दलाली कर लेते है ॥ फिर हमे हिसा क्यो लगेगी ? अथवा हमने हिंसा की 
नही, कराई नही, सिर्फ जो हिंसा हो चुकी है, या की जा रही है उसे देखकर 
आनन्दित हो उठे, मन बहला लिया, पशुओ को आपस मे लडते-मरते देखकर या 
मनुष्यो को परस्पर मार-पीट करते देखकर विनोद या आमोद-प्रमोद का आनन्द 
लूट लिया, या योडा-सा उकसा कर किसी की होती हुई हिसा को जल्दी समाप्त 
करा दिया या किसी दुष्ट हत्यारे या पापी के वध का समयंत कर दिया तो इसमे 
हमे हिसा करने का दोष क्यो लगेगा ? 


इस पर एक, दूसरे हप्टिकोण से सोचे---एक व्यक्ति समाज मे श्रतिष्ठित है, 
घर्ममीरझ भी है किन्तु धन के अतिलोभ मे आकर या स्वार्थ के वश, अथवा ममत्व 
वश अपने पथ में बाधक, विरोधी या धन सम्पन्न व्यक्ति को स्वय तो नहीं मारता 
किन्तु किसी डाक्टर को कहकर या किसी गुडे या हत्यारे को चुपचाप कुछ धन का 
लोभ देकर उसे विष दिला देता है, या शस्त्र से मरवा डालता है, कुए तालाब मे 
घकक्‍का देकर मरवाता है, या फिर घोखे से मरवाता है । अथवा स्वय मारता-मरवादवा 
नही, मारने का उपदेश देता है, इस प्रकार का प्रोत्साहन देता हे, ऐसे विचारों का 
प्रसार करके मारने का अनुमोदन-समर्थन करता है, तो क्या ऐसे व्यक्ति को हिसा 
का पाप नही लगेगा ? इसी क्रान्ति का मिराकरण करने के लिये शास्नकार मूल 
पाठ मे स्पष्ट उल्लेख करते हैं--अद्युवाउञ्न हि घायए, हणत वचाधणुजाणाइ ।' 


१ यरखलुकषाययोगात्‌ प्राणाना द्रग्यमावरूपाणाम्‌ । 
व्यपरोपणस्य करण सुनिश्चिता भवति सा हिसा ॥४<३॥ 


--:5रषार्थ सिद्धू युपाय 


समय प्रथम अध्ययन---्रथम उदहंशक ४३ 
आशय यह है कि स्वय हिंसा करने की तरह दूतरो स कराने या दूनरे हारा वी गई 
हहसा से निष्पन्न वस्तु का उपयोग करने स व्यक्ति हिंसा के पाप से बच नहीं जाता, 
बल्कि समाज की आाँखो मे घूल झोकने और प्रमाज की हृप्टि में अपने आपको 
घर्मात्मा या प्रतिष्ठित बरकर'र रखने के लिए वह दूसरो से हिसा करा कर या 
करने के लोभ से प्रोत्साहन देकर या प्रेरणा करके वचना के पाप का अधिक भागी 
होता है तथा जब तक व्यक्ति हिंसा से निष्पन्न वस्तु को _उपयोग करने का त्याग 
नही कर लेता, तव तक वह उसका उपयोग करेगा, तो परोक्ष रूप से उसे हिंता के 
अनुमोदन का पाप लगेगा ही । एक आदमी रेशमी वस्त्र पहनता है, वह यह तम- 
झता है, मैने शहतूतत के कीडो को मारने का कहा नहों, मैंने हिंसा कराई नही, मैं 
तो रेशमी वस्त्र का उपयोग कर लेता हैँ, तो क्या वह हिसा के पाप से बच सकता 
है | यो तो बर्मा मे कई दुकानो पर साइन बोर्ड लगा होता है---“'यह बकरा तुम्हारे 
लिये नही काटा गया है' और भोले-भाले लोग उसका माँस खरांद कर ख: जाते है 
और समझते हैं कि हमे हिसा। का पाप नही लगा । क्‍या आपका दिल उसे सा के 
पाप से मुक्त कहेगा ? कदापि नही । इसीलिये चाणक्यनीति मे कहा गय। है--- 
अनुमन्ता विशसिता, निहनन्‍्ता क्रष-विक्रयी । 
ससस्‍्कर्ता चोपहर्ता च खादकश्चेति घातका १ 


“किसी जीव की हिसा का अनुमोदन करने वाला, दूसरे के कहने से किसी 
का वध करने वाला, स्वय उस जीव का घात करने वाला, जीवहिसा से निष्पन्न 
मास आदि को खरीदने-बेचने वाला, मास आदि चीज को पकाने वाला, परोसने वाला 
या उपहार देने वाला और हिसा से निष्पन्न उस मासतादि वस्तु को स्वय खाने वाला, 
उपभोग करने वाला ये सब हिंसक की कोटि मे हैं । 


इस लिये साक्षात्‌ या परम्परा से जो मन, वचन या काया से पूर्वोक्त दृष्टि 
से हिसा का कर्ता है, वह हिसक ही है। अथवा जो हिंसा का अनुमोदन, समर्थन या 
अनुमति देता है, प्रोत्साहन देता है, उसकी भ्रशसा करता है, उसे घन्यवाद छेता है 
या हिंसा को प्रोत्साहन देने या उत्तेजन देने वाले विचारों को लेख, पुस्तक, ग्रन्थ 
आदि मे प्रकाशित करके उसका भ्रचार-प्रसार करत है, वह एक प्रकार से हजारो 
वर्षो तक हिसा की परम्परा को फैलाता है, इसलिये वह भी हिसक की कोटि मे 


है। जैसे यज्ञ मे या देवी-देवो के नाम से पशुवलि देने की प्रथा को प्रचलित करने 
वाला व्यक्ति हिंसा का समथेक ही कहा जायेगा । 


वेर _ इ अप्पणो---इस तरह किसो भी प्रकार से हिसाकर्ता व्यक्ति 
४ इस 
जन्म मे जिन भाणियो की हिसा करता-कराता है, उन प्राणियों के साथ उस हिसा- 
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०. 


कर्ता का वैर वध जाता है। वे प्राणी जन्मान्तर मे उस हिसाकर्ता से अपने 
वर का बदला लेते है, अर्थात्‌ उन भूतपूर्व हिसको को वे मारते है। उसके पश्चात 
अगले जन्म मे फिर वे भूतपूर्व हिसक अपने हिसको से बैर का प्रतिरोध लेने हेतु उन्हे 
मारते है । इस प्रकार अरहटघटिका यत्र (रेहट) के न्याय से वैर की परम्परा बढती 
ही चली जाती है जिनके कारण कम्मंवन्धनरूप दुखो की परम्परा से वह जीव 
सहसा मुक्त नहीं हो पाता) । 

बेर बडढद अप्पणो” इस वाक्य का एक दूसरा अर्थ भी घ्वनित होता है। 
वह यह है कि इस प्रकार हिंसा करने, कराने या अनुमोदन करने वाला व्यक्ति अपनी 
आत्मा के साथ भी वैर वढाता रहता है। क्योकि जब वह क्सी प्राणी की हिसा 
करता है, तो वह अपनी ही भावहिंसा करता है। दूसरे, प्राणी का वध तो कर सके 
या न भी कर सके, कपायो और राग-द्व प के वश अपनी आत्मा की तो भावहिसा 
कर ही लेता है और अपनी आत्मा का अहित करने या उत्पथ पर ले जाने वाला 
जीव आत्मा की हिंसा करके अपनी आत्मा का शत्रु बन जाता है। जैसा कि 
उत्तराध्ययन सूत्र मे कहा है--- 

ञप्पा बिकत्ता य बुहाण ये सुहाण य। 
अप्पा सित्तममित्त चदुपदिदओ सुपद्ठिओ |। 

“आत्मा ही अपने लिये दुखो और सुखो का कर्ता भोक्ता है। आत्मा ही 
विपरीत मार्ग पर प्रस्थान करने पर अपना शत्रु बन जाता है और सुमार्ग पर 
चलने वाला आत्मा ही अपना मित्र बनता है| 

इस दृष्टि से यह कहा जा सकता है कि दूसरे प्राणिया की हिंसा करने-क्राने- 
अनुमोदन करने से आत्मा ही अपने राग-हं षादि परिणामों से अपनी भावहिसा 
करके मयकर कर्मबन्धन के चक्र मे अपनी आत्मा को डाल देता है, अत ऐसा 
आत्मा ही अपना शत्रु बन कर बैर परम्परा को 7 है, जिसके फलस्वरूप 
हजारो वर्षों तक आत्मा अपना ही शत्रु बना रहता है। बैर । चला जाता है। 


असत्य, स्तेय, अन्नह्मचर्य आदि भी बन्धन के कारण 


इस तीसरी गाथा के मूलपाठ में 'प्राणातिपात” शब्द उपलक्षण रूप है। 
मृषावाद, अदत्तादान, मैथुन और परिणग्रह आदि भी बन्च के कारण है क्योकि 
मुषावाद आदि का सेवन करते समय आत्मा के भावश्राणो की हिंसा अवश्य होती 
है, इसलिये मुपावाद आदि भी हिसा के अन्तर्गत समझ लेने चाहिए । दूसरी तरह 


१ जो दूसरे का भी वोध कराता है, उसे ण कहते हैं । 


समय प्रथम अध्ययन--प्रथम उद्द शक डर 


से सोचे तो मृपावाद आदि का सेवन करने में आत्मा के शुभ तथा शुद्ध परिणामी 
की हिंसा होती ही है, अत आात्मा के शुद्ध परिणामों की हिसा होने के कारण 
मुषावाद आदि का समावेश 'हिंसा' मे ही हो जाता है जैसा कि कहा है-- 
आत्मपरिणस  हसनहेतुत्वात्‌ सर्वमेव हसेति । 
अनुतवचनानि केवलसुदाह्ृत शिष्य-बोघाय ॥| ४२ |। 


--पुरु० सि० 
अर्थात--आतपत्मा के परिणामों की हिसा के कारण होने से असत्य आदि मभी 


एक तरह से हिंसा ही हैं । हिंसा मे ही इन सबका अन्तर्माव हो जाता है । मृपावाद 
आदि पापाक्षव तो केवल शिप्या को सरलता से बोध प्राप्त कराने के लिए 
बताए हैं । 

अत कर्मबन्धन के कारणभूत “अविरति” के परिग्रह, हिसा आदि पाँचो 
प्रकारों का स्वरूप और परिणाम एक तरह से शास्त्रकार ने बता दिये है । इसलिये 
असत्य, स्तेय (चोरी) और बब्ह्चर्य (मंथन) को भी मन-वचन-काया से क्ंत- 
कारित-अनुमोदित रुप भे, कर्मंबन्धन के कारण समझ लेने चाहिए । 


अगली गाया मे फिर बन्धन के कारण का स्वरूप बताते हैं--- 
स्‌ल 
जस्सि कुले सम॒प्पप्त , जेहि वा सबसे नरे। 
मसाइ लुप्पई बाले, अण्णें अण्णेहि मुच्छिए | ४ ॥। 
संस्कृत | 
यस्मिन्कुले समुत्पल्तो, यैवों सबसेत नर 
ममाय लुप्यते बाल , अन्येष्वन्येष मूच्छित ।। ४ ॥ 
अन्वयार्थे 
(नरे) मनुष्य (जस्सि कुले) जिस कुल मे, (सप्तुप्पन्न ) उत्पन्न हुआ है । 
(जेहि वा) अयवा जिनके साथ, (सबसे) निवास करता है। (बाले) वह बाल--- 
अज्ञजीव (मसाइ) उनमे ममत्व बुद्धि रखता हुआ (लुप्पई) पीडित होता है | (अण्णे 


अण्णेहि) वह अज्ञानी दूसरी-दूसरी वस्तुओ मे (सुच्छिए) मूकच्छित-आसक्त होता 
रहता है । 


भावाये ४ 
मनुष्य जिस कुल मे उत्पन्त हुआ है, और जिनके साथ निवास करता 
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है, उनमे ममता रखता हुआ वह ॒पीडित होता है। वह मृढ दूसरे-दूसरे 
पदार्थों मे आसक्त होता रहता है। 


ज्यास्या 


जन्म, सवास, अतिससर्ग आदि का ममत्व 

यह एक मनोवैज्ञानिक तथ्य है कि मनुष्य जिस ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैष्य, उग्र- 
कुल, मोगकुल आदि कुल मे जन्म लेता हे, उस कुल के साथ उसकी ममता, भूर्च्छा 
गाढ से गाढतर होती जाती हे । उपलक्षण से जिस किसी देश, प्रान्त, नगर, राष्ट्र 
आदि में था हिन्दू, मुसलमान, जन, वैष्णव आदि कौम मे मनुष्य उत्पन्न होता है, 
उसके साथ उसका मोह एव स्नेह होता जाता है । वह उस कुल, जाति, सम्प्रदाय, 
राष्ट्र, प्रान्त, भाषा, कौम आदि को अपना समझता है, और उससे भिन्न कुल आदि 
को पराया । इससे एक के भ्रति जहाँ राग (मोह) वन्धन होता है, वहाँ दूसरो के प्रति 
ढंष, घृणा, ईर्ष्या, वैर-विरोच प्राय हो जाता है। अविवेकी और मोहान्ध व्यक्ति 
स्वार्थंवश अपने माने हुए तथाकथित कुल आदि का ही पक्ष लेता है, उसके लिये 
मरने-मारने को तेयार हो जाता है, उसको ही सुख-सुविधाओ एव स्वार्थों का ध्यान 
रखता है, उसकी ही भोतिक उन्नति के लिये प्रयत्न करता है, फिर भले ही वह 
कुल आदि विपथगामी हो, भले ही उस कुल आदि का कोई व्यक्ति अपराधी हाँ, 
दोपी हो या अनाचारी हो । ऐसे किसी भी कुल (वश, राष्ट्र, जाति, कौम आदि) 
के व्यक्ति की जरा भी पराजय, अवनति अथवा यातना की बात सुनता है तो वह 
ममत्ववश दुखी होता रहता है । अगर उस व्यक्ति से अपना कोई स्वार्थ,सघत्ता था, 
वह भग हो जाता है तो वह तिलमिला उठता है अथवा उसकी मृत्यु होने पर वह 
शोक, विलाप, चिन्ता, रुदन करता है, उसके वियोग मे सिर पटक-पटक कर मर 


जाता है, छाती-माथा कूठता है, आत्महत्या कर लेता है | इस प्रकार सकीर्ण स्वार्थ 
और ममत्व मे वह रचा-पचा रहता है | 


इसी भ्रकार जिन माता, पिता, भाई, वहन, स्त्री, पुत्र-पुत्री, मामा, चाचा, 
नाना, वाबा, दादी, श्वसुर, सास, साला आदि के साथ निवास करता है उनके 
प्रति भी उसका ममत्वभाव हो जाता है। मनुप्य जिनके ससर्ग मे रहता है, उनके 
प्रति उसका मोह और राग हो जाता है | मोहवश वह यही समझता है -े मेरे हैं, 
मैं इनका हूँ ।' इस प्रकार के ममत्वभाव के कारण वह उनसे सहायता, सेवा और 
स्वार्थंसिद्धि की अपेक्षा रखता है, अगर वह आशा या अपेक्षा पूर्ण हो जाती है, तव 
तो मन मे प्रसन्न रहता है, अन्यथा उनके प्रति अध्रसन्न होता है, मन परे दु ख पाता 
है, कुढता हे । उन्हे मला-बुरा कहता है। वे सम्बन्बीजन भा उससे बहुत बडी आशा 
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रखते है, परन्तु जब उनकी वह आशा पूर्ण नही होती है तो वे उसस बिमुख हो 
जाते है। इस प्रकार एक दूसरे के प्रति ममत्वमाव बढाते “हंते है । इसी ममत्व 
परम्पर। के कारण वह अज्ञानी जीव राग-ह पवश कमवन्धन के कारण कर्मोपदिप्ट 
नरक, तियेल्च, मश्ुप्य और ठेव इन चार गतिरूप ससार मे परिभ्रमण करता हुआ 
नाना प्रकार के शारीरिक, मानसिक दु ख पाता है, पीडित होता है । ऐस जीव को 
शास्त्रकार ने 'बाल' कहा हैं। वाल का अर्थ है अज्ञ, सत्‌ और असत्‌ के विवेक से 


रहित । 


वह केवल अपने माता-पिता आदि सम्बन्धी एवं इष्ट जन! पर ही नही, अपने 
शरीर और शरीर से सम्बन्धित द्विपद, चतुष्पद प्राणी, सोना, चाँदी, मणि, माणिक, 
सिवके, घर के सामान, सुख-सामग्री, मकान, खत, बाग, दुकान, जमीन, सम्पत्ति 
आदि विभिन्न वस्तुओ पर भी जो उसके सम्पर्क मे आती है, जिनके साथ रात-दिन 
वास्ता पडता हैं उनके प्रति मी गाढ जासक्त हो जाता है । उनके टटने, फूट्ने, नप्ट 
होने, चुराये जले, लूटे जाने छीने जाने या आग-पानी आदि से वियोग हो जाने पर 
गाढ मूर्च्छा (आसक्ति) के कारण बह रोता-पीटता है, विलाप करता है, खाना-पीना 
छोड देता है, आँसू बहाता है, शोक करता है, चिन्ता मे निमग्न हो जाता है, और 
कमी-कर्ी आत्महत्या भी कर बैठता है अथवा अति शोक से उसकी हृदयगति अव- 
रुद्ध हो जाती है। ये सब ममत्व के खेल हैं। प्राणी उन तुच्छ वस्तुओं के मोह 
पाश में बंध कर रात-दिन नये-तये कर्मो के बन्धत करता रहता है। ऐसा व्यक्ति 
कर्मंबन्धन की परम्परा से सहसा मुक्त नही हो पाता | यही शास्त्रकार का आशय 


है । इसीलिये शास्त्रकार कहते है--जस्सि कुलि.. मुच्छिए ।' 


- तात्पम यह है कि मनुष्य जन्म लेते ही पहले माता-पिता के सम्पर्क मे आता 
है, उनसे स्वेह (रएण) करत है, क्योकि उनके समीण ही अधिक रहत्तप है। फिर 
माई-वहन के साथ स्नेह होता है। फिर खेल-कूद मे मित्रो और हमजोलियो के 
साथ उसका स्नेह हो जाता है | बाल्यावस्थ। बीत्त जाने पर युवावस्था मे आंने पर. 
पत्नी आदि पर स्नेह करता है। फिर जब पुत्र, पौच आदि उत्पन्न हो जाते हैं, 
उनके प्रति आसक्ति हो जाती है। इसके साथ ही अपने माने हुए कुल, वश, जाति, 
देश, सम्प्रदाय, कौम, प्रान्त, राष्ट्र आदि के प्रति भी ममत्व बढता जाता है और 
उन तमाम पदारयों के प्रति भो उसकी आसक्ति हो जाती है, जिनके सम्पर्क मे वह 
आता है, जिनको वह अपने मान लेता है। उन सब सचित्त-अआचित्त वस्तुओं के 
प्रति ममत्ववद्र होकर कर्मवन्धन के फलस्वरूप यहाँ से मर कर परलोक मे जाता 
हैं, वहाँ फिर नये माता-पिता आदि से समत्व वन्धन स्थापित हो जाता है । इसलिये 


डर सूत्रकृताग सूत्र 


है, उनमे ममता रखता हुआ वह ॒पीडित होता है। वह मूढ दूसरे-दूसरे 
पदार्थो मे आसक्त होता रहता है । 


व्याय्या 


जन्म, सवास, अतिससर्ग आदि का भमत्व 

यह एक मनोवैज्ञानिक तथ्य हे कि मनुष्य जिस ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैष्य, उम्र- 
कुल, भोगकुल आदि कुल मे जन्म लेता हे, उस कुल के साथ उसकी ममता, भूर्च्छा 
गाढ से गध्ढतर होते जाती हे । उपलक्षण से जिस किसी देश, प्रान्त, नगर, राष्ट्र 
अध६दि मे या हिन्दू, मुसलमान, जन, वेष्णव आदि कौम मे मनुष्य उत्पन्न होता है, 
उसके साथ उसका मोह एवं स्नेह होता जाता है । वह उस कुल, जाति, सम्प्रदाय, 
राष्ट्र प्रान्त, भापा, कौम आदि को अपना समझता है, और उससे भिन्न कुल आदि 
को पराया । इससे एक के प्रति जहाँ राग (मोह) वन्धन होता हे, वहाँ दूसरो के प्रति 
हं ष, घुणा, ईर्ष्या, वैर-विरोध प्राय हो जाता है । अविवेकी और मोहान्ध व्यक्ति 
स्वार्थंवश अपने माने हुए तथाकथित कुल आदि का ही पक्ष लेता है, उसके लिये 
मरने-मारने को तंयार हो जाता है, उसको ही सुख-सुविधाओ एव स्वार्थों का ध्यान 
रखता है, उसकी ही मौतिक उन्नति के लिये भ्रयत्न करता है, फिर भले ही वह 
कुल आदि विपथगामी हो, मले ही उस कुल आदि का कोई व्यक्ति अपराधी हाँ, 
दोषी हो यर अनाचारी हो । ऐसे किसी भी कुल (वश, राष्ट्र, जाति, कौम आदि) 
के व्यक्ति की जरा भी पराजय, अवनति अथबा यातना की वात सुनता है तो वह 
ममत्ववश दुखी होता रहता है । अगर उस व्यक्ति से अपना कोई स्वार्थ,सघता था, 
वह भग हो जाता है तो वह तिलमिला उठता है अथवा उसकी मृत्यु होने पर वह 
शोक, विलाप, चिन्ता, रुदन करता है, उसके वियोग मे सिर पटक-पटक कर भर 


जाता है, छाती-माथा कूटता है, आत्महत्या कर लेता है । इस प्रकार सकी स्वार्थ 
और ममत्व में वह रचा-पचा रहता हे ॥ 


इसी प्रकार जिन माता, पिता, माई, वहन, स्त्री, पुत्र-पुत्नी, मामा, चाचा, 
नाना, वाबा, दादी, श्वसुर, सास, साला आदि के साथ निवास करता है उनके 
प्रति भी उसका ममत्वभाव हो जाता है । मनुष्य जिनके ससर्ग मे रहता है, उनके 
प्रति उसका मोह और राग हो जाता है । मोहवश वह यही समझता है “ये मेरे है, 
मैं इनका हूँ । इस प्रकार के ममत्वमाव के कारण वह उनसे सहायता, सेवा और 
स्वार्थंसिद्धि की अपेक्षा रखता है, अगर वह आशा या अपेक्षा पूर्ण हो जाती है, तव 
तो मन मे प्रसन्न रहता है, अन्यथा उनके प्रति अप्रसन्न होता है, मन थे दु ख पाता 
है, कुढता है । उन्हे मला-बुरा कहता है । वे सम्बन्धीजन भा उससे बहुत वडी आशा 
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रखते है, परन्तु जब उनकी वह आशा पूर्ण नही होती है तो वे उससे विमुग्व हो 
जाते है। इस प्रकार एक दूसरे के प्रति ममत्वमाव बढाते रहते है। इसी ममत्व 
परम्पर। के कारण वह भज्ञानी जीव राग-ई पवण कर्मवन्‍्धन के कारण कर्मोपदिप्ट 
नरक, तिय॑त्च, मनुष्य और देव इन चार गतिरूप ससार में परिश्रमण करता हुआ 
नाना प्रकार के शारीरिक, मानसिक दुख पाता है, पीडित होता है । ऐस जीव को 
शास्त्रकार ने 'वाल' कहा है। वाल का आर्थ है अज्ञ, संत्‌ और असत्‌ के विवेक से 


रहित । 


वह केवल अपने माता-पिता आदि सम्बन्धी एवं इष्ट जना पर ही नही, अपने 
शरीर और शरीर से सम्बन्धित द्विपद, चतुष्पद प्राणी, सोना, चाँदी, मणि, मार्णिक, 
सिक्के, घर के सामान, सुख-सामग्री, मकान, खत, बाग, दुकान, जमीन, सम्पत्ति 
आदि विभिन्न वस्तुओं पर भी जो उसके सम्पर्क मे आती हैं, जिनके साथ रात॑-दिन 
दास्ता पडता है उनके प्रति भी गाढ आसक्त हो जाता है। उनके दूटने, फूटने, नप्ट 
होने, चुराये जाने, लूठे जाने छीने जाने या आग-पानी आदि से वियोग हो जाने पर 
गाढ मूर्च्छा (आसक्ति) के कारण वह रोता-पीटता है, विलाप करता है, खाना-पीना 
छोड देता है, आँसू वह्दाता हैं, शोक करता है, चिन्ता में निमग्न हो जाता है, और 
कभी-कभी आत्महत्या भी कर बैठता है अथवा अति शोक से उसकी हृदयगति अब- 
रुद्ध हो जाती है।ये सब ममत्व के खेल है। प्राणी उन तुच्छ वस्तुओं के मोह 
पाश में बेंघ कर रात-दिन नये नये कर्मो के बन्धन करता रहता है। ऐसा व्यक्ति 


कर्मंबन्धन की परम्परः से सहसा मुक्त नही हो पाता । यही शास्त्रकार का आशय 
है । इसीलिये शास्त्रकार कहते है--“/जस्सि कुलि.. सुच्छिए ।' 


- तात्पय यह है कि मनुष्य जन्म लेते ही पहले माता-पिता के सम्पर्क मे आता 
है, उनसे स्नेह (राग) करता है, वयोकि उनके समीप ही अधिक रहता है । फिर 
भाई-वहन के साथ स्नेह होता है। फिर खेल-कूद मे मित्रो और हमजोलियो के 
साथ उसका स्नेह हो जाता है । वाल्यावस्थ। बीत जाने पर युवावस्था मे आने पर, 
पत्नी आदि पर स्नेह करता है। फिर जब पुत्र, पोत्र आदि उत्पन्न हो जाते है 
उनके प्रति आसंक्ति हो जाती है। इसके साथ ही अपने माने हुए कुल, वश जि, 
देश, सम्प्रदाय, कौम, प्रान्त, राप्ट्र जादि के प्रति भी ममत्व बढता जाता है भर 


उन तमाम पदार्थों के प्रति भी उसकी आसक्ति हो जाती है, जिनके ५ 
भाता है, जिनको वह अपने मान लेता है। उन सब की कल 


मम: क्ः |. ते वस्तुओं के 

प्रति ममत्ववद्र होकर कर्मेवन्चन के फलस्वरूप यहां से स्तु 
फिर से मर कर परलोक 

है, वहाँ फिर नये माता-पिता आदि से ममत्व वन्धन स्थापित हो जाता है । हलक 


03 सुत्रकताग सूच 


वह जन्म परम्परा क साथ ममत्व परम्परा का उललघन नहीं कर पाता। इसी 
कारण कर्मंबन्धन की श्खला से मुक्त नही हो पाता । - 

पूर्वोक्त गाथाओ मे बन्धन और उसकी कारणों का स्वरूप वताया गया, अब 
पिया तिउद्टइ” इस भ्रश्न को ध्यान मे रख कर शास्त्रकार समाधान 
करते हैं--- 


मूल पाठ 


वित्त सोयरिया चेव, सव्वमेय न ताणइ | 
सखाए जीविय चेव, कम्मुणा उ तिउटटइ ॥ ५॥। 


सं त छाया 
वित्त सोदर्य्याइचैव सर्वेमेतन्न च्राणाय । 
सख्याय जीवितज्चैव कमेंणस्तु चरुट्यति ॥ ५ ।। 
अन्वयार्थ 
(बित्त ) धन-सम्पत्ति (चेवच) और (सोयरिया) सहोदर भाई, बहन, आदि 
(सन्व एय) ये सब, (न ताणइ) रक्षा नही कर सकते । (सलाए) यह जान कर 
(जीविय चेव) तया जीवन को भी स्वल्प जानकर जीव (कम्पुणा उ) कर्म से 
(तिउद्ठइ) पृथक हो जाता है । 
भावाये 
चल-अचल, सचित्त-अचित्त, धन-सम्पत्ति एव सगे भाई-भगिनी आदि 
ये सब रक्षा करने मे समर्थ नही है" तथा जीवन भी स्वल्प है--यह भली- 
भाँति जानकर ही जीव कर्म से पृथक हो जाता है। 
व्याख्या 
बन्धन तोडने फा उपाय 
इस अध्ययन की प्रथम गाया में यह पूछा गया था---'क्या और किस को 
जानकर व्यक्ति बनन्‍्धन को तोड पाता है” इसके उत्तर मे इस गाथा मे बन्धन 
तोडने और कमंवन्वन से पृथक होने का सरल उपाय बताया है--'सखाए जीविय 





१ चित्तेण ताण न लगे पमत्ते इमम्समि लोए अदुवा परत्थ' (प्रमादी मनुष्य सचित 
अचित या चल-अचल घन से इस लोक में या परलोक में कोई त्राण-शरण या 
सुरक्षा नही पा सकता) | ---उत्तराध्ययन 


समय प्रथम अध्ययत--प्रथम उद्देशक ४६ 
चेव फम्सुणा उ तिउद्टइ', तात्पयं यह है कि वन्वन यहाँ कोई लोह श्ुखला, रस्सी 
आदि का नही है, जिसे तोडने के लिये शरीर को ताकत लगानी पडे, यहाँ 'परिणामे 
बन्ध ' इस अनुभव सूच के अनुसार मनुष्य के शुभाशुभ परिणामो--सूर्वोक्त गाथाओ 
में वणित ममत्व, परिग्रह एवं हिसा के मावो--के अनुप्तार जो कठोर कर्मवन्धन 
हुए हैं, वे मन से हुए हैं और उन बन्धनो को तोडना भी मन से हैं। मन को मोडने 
और हृष्टिकोश बदलने की आवश्यकता है। क्योकि “मन एवं भनुष्याणा कारण 
बन्धमोक्षयों ' इस सूत्र के अनुसार मनुष्यो के वन्धन और मोक्ष (युक्ति) का कारण 
उतका मन ही है । जिस मन को पहले घन-सम्पत्ति, कुट्म्व-कबीलो के प्रति ममत्व 
तथा उन्तके लिये अनेक प्रकार की हिसा मे लगाया था, उसको एकदम वहॉँ से मोड 
कर यह विचार करो कि जिस जीवन के लिये तुम इतना उखाड-पछाड कर रहे 
हो, वह तो क्षणक एवं नागवान है तथा जिन चल-अचल एवं द्विपद, चतुष्पद 
आदि सच्ित प्राणिधन एवं स्वर्ण, रजत, रत्न, मणि, मणिकं, भूमि, खेत, मकान, 
दुकान आदि अचित्त घन से और भाई, बहन, माता, पिता आदि कुटुम्वीजनो से 
तुम रक्षा की आशा लगाए बैठे हो, वह भी निरर्थक है। क्योकि समय जाने पर 
एवं आयुप्य प्ृर्ण होने के समय ये सब कोई भी तुम्हे बचा नहीं सकते। कोई भी 
तुम्हे प्राणदान नही दे सकते । मृत्यु से रक्षा करने मे ये कोई भी समर्थ नही हैं । 
चाहे जितना घन किप्ती को रिश्वत के रूप में दे दो,या डाक्टर, वैद्य, हकीम, 
यत्रवादी, तन्वादी, सत्नवादी, देवी-देव आदि को चाहे जितना घन दे दो, फिर भी 
वे मृत्यु को रोकने में समर्थ नही है । माता-पित्ता या भाई-बहन थोडी बहुत सेवा कर 
सकते है किन्तु कर्मों के फल तो जिसने बाँघे हैं, उसे ही भोगने पडेंगे, दूसरे कोई भी 
व्यक्ति उसके बदले में कर्मफल भोग नहीं सकते । ऐसी निरुपाय स्थिति में उचित 
यही है कि मन से इन सब के प्रति आशा, नृष्णा, भोह, ममता या भुर्च्छा के रूप 
में जो ममत्व बाँध रखा है, उसे मन से बिलकुल निकाल दे। मसत्द के मन से 
निकानते ही कर्मवन्धन स्वयं हट जायेगे, आत्मा कमें-बन्धन से छूट जायगा । 
“मनुष्य ने मन से ही कर्मे-वन्धन वॉँध हैं, इन्हे इसी प्रकार के प्रखर चित्तन-बल से 
एक झटके में तोड फेंके ।! 
वित्त सोयरिया चेव--“वित्त! शब्द से यहाँ केवल सोना, चाँदी या सिक्‍के 
आदि अचित्त (जड) घन ही नहीं, चेतन घन भी ग्रहण कर लेता चाहिए। 
'सोयरिया' शब्द से एक ही उदर से जन्म लेने वाले सहोदर भाई-बहन ही नही, 
तमान्न कुटुम्वीजनों का ग्रहण कर लेना चाहिए। इतना हो नहीं, शास्त्रकार का 
काशय “वित्त! और 'सोयरिया' इन दो पदो मे ससार के समस्त सचित्त-अचित्त 
परिग्रह से है, जिनका पहले वे उल्लेख कर चुके है। इसलिये यहाँ ये दोनो शब्द 


४० सूत्रक्रताग सूत्र 


ससार भर के परिशह के प्रतीक है। इसलिये इस गाया के दूसरे चरण में कहा 
है-- सब्वमेय न ताणइ---अर्थात ये सब रक्षा करने में समर्य नहीं है । आणवब यह 
है कि 'सब्ब' शब्द से यहाँ शास्त्रकार ने पूर्वगाथाओं में वणित सभी ममत्व के का रण- 
भूत पदार्थों एवं सम्बन्धी जनों का स्मरण करा दिया है। 'न ताणइ' (त्राप---रक्षण 
करने में समर्थ नही है) कहकर शास्त्रकार ने शास्त्र-पाठके पर छोड दिया हैँ कि 
वह प्रसगानुपार पूर्वोक्त गाथाओ से इन प्रश्नों का उत्तर दूँढ ले--ये सब किसकी 
रक्षा नही कर सकते ” तथा ये सब किससे रक्षा करने में समर्थ नही है”? प्रथम 
प्रश्न का उत्तर तो इससे पूर्व की गाथा के आशयानुसार यह है कि 'जो यह मान 
बेठा है कि माता-पिता, भाई-बहन आदि या ये घन-सम्पत्ति, जमीन-जायदाद 
आदि मेरी रक्षा करेंगे, 'मै इनका हूँ ये मेरे है! फिर समय पर ये मुझे किसी न 
किसी तरह वचा लेगे । मेरे प्राणो की रक्षा करेगे ।” दूसरे प्रश्न का उत्तर 'एवं 
दुदखा ण॒ मुच्चइई' इस पक्ति मे आ जाता है, कि कोई भी धत-सम्पत्ति था कुटुम्बी 
जन शारीरिक, मानसिक दु खो, रोग, जरा, मृत्यु आदि के मयकर दु सोया जन्म- 
मरण की परम्परा के घोरतम कण्टो से तुम्हारी रक्षा करने में समर्थ नहों है । 
मनुष्ण अपनी रक्षा स्वय ही कर सकता है, मन को ममत्व से हटा कर समत्व की 
ओर मोड कर । केवल हष्टिकोण बदलने की जरूरत है। तभी वह जिन कर्म- 
बन्धनों मे जकडा हुआ था, उन कमं-वन्धनो से मुक्त (पृथक) हो सकता है | 


तात्पर्य यह हैं कि ससार के जितने भी सजीव-निर्जीव पदार्थ है, जिन पर 

व्यक्ति ने ममत्वभाव स्थापित करके कर्म-वन्घन वांधे है, वे सब अति कब्टदायी 

शारीरिक, मानसिक प्राणान्तक पीडा भोगते हुए ममत्वी जीव की रक्षा करने में समर्थ 

नही है, तथा प्राणियो का जीवन भी स्वल्प एव नाशवान है यह सम्यक्‌ प्रकार से 

मन-मस्तिष्क में ठमाकर--ज्ञपरिज्ञा से जान कर प्रत्याख्यान परिज्ञा से सचित्त- 

अखित्त तमाम प्रकार का परियग्रह, जीवहिंसा और स्वजन वर्ग के प्रति ममत्व आदि 

वन्धन स्थानों, कर -वन्धन के कारणों का हृदय से पर्वंथा त्याग कर दे तो मैनुष्य 

कर्म-वन्धनो से मुक्त हो सकता है । अयवा उक्त बातो को भली-भांति जानकर 
जीव सयमानुष्ठाउूप जिया द्वारा वन्‍्धन से छूट सकता है । 

अश्न होता है कि जब व्यक्ति उन कुदुम्वी जनो या घन सम्पत्ति के प्रति 

इतना स्नेह रखतएह हे, उनके लिये स्वय प्राण देने को नैयार रहता है, तब क्‍या वे 

उसकी पूर्वोक्त दु खो से रक्षा नही कर सकेंगे ? 
शास्त्रका र ने तो इसका उत्तर स्पप्ट इन्कार मे दिया है---सब्बमेय ण ताणईइ | 
अनुमव से भी यह शत्यज देखा जाता है---एक व्यक्ति असाध्य रोग से पीडित है, मरण- 


समय प्रथम अध्ययन--प्रथम उद्दशक ५१ 


शय्या पर पडा हुआ है, सम्पूर्ण परिवार उसकी परिचर्या में जुटा हुआ है, वैद्यो- 
हँकीसो की कतार लगी हुई है, मत्रयत्नवादी भी अपना आसन जमाए जप कर रहे 
है, विपुल घन-सम्पत्ति मे यह व्यक्ति समृद्ध है, नौकर-चाकरो की भी घर में कमी 
नही है, किन्तु जब मृत्यु आती है या रोगजनित पीडा होती हे, अथवा अन्य 
शारीरिक, मानसिक कष्ट होता है, तब वह टुकुर-टुकुर देखता रह जाता हे, कोई 
उसे पीडा या मौत से बचा नही सकता । इसीलिये तो नीतिकार कहते हैं--- 


घनानि भूमौ पशवश्च गोण्ठे, दारा गृहे बन्धुजना श्मशाने। 
वेहश्विताया परलोकमार्मे, धर्मानरुगो गच्छति जीव एक ।। 


घन खजाने में या भूमिगृह में पडा रहता है, पशु बाड़े में बँव रह जाते हैं, 
पत्नी घर मे रह जाती है, बन्धुजन उसके शव के साथ श्मशान तक जाते है, देह 
भी चिता तक माथ रहता है, परलोक के पथ में तो इत सवको छोडकर जीव अकेला 
ही जाता है, केवल उसका किया हुआ धरर्माचरण अवश्य साथ में जाता हैं । 


जिनके पास बडी भारी सेना थी, हाथी-घोडे थे, भरा-पूरा परिवार था, 
असख्य नौकर-चाकर थे, धन-दौलत का अम्बार लगा हुआ था, उनके साथ भी 
मृत्यु के समय कोई नही गया । कितनी असहायता, पराधीनता एवं अशरणत्ता है, 
प्राणी की ? इसी लिये शासर्त्रकार कहते हैं कि कर्मंबन्धन से मुक्त होना दो तो इन 


सबके प्रति ममत्वभाव का एकदम परित्याग कर दो । मन से कतई निकाल दो कि 
थे मेरे हैं, मै इनका हूँ ।१ 


इस अध्ययन का नाम स्वसमय-परसमय-वक्तव्यता है। इसके अनुसार 
शास्त्रकार ने स्वसिद्धान्त (जैन सिद्धान्त) की दृष्टि से बन्‍्चन और उनके कारणो 
का स्वरूप एवं उनसे विषरत होने का उपाय बतला दिया, साथ ही मिथ्यात्व, अवि- 
रति, प्रमाद, कपाय और योग, वन्धन के इन पाँच मुख्य कारणो में से अविरतिरूप 
कारण के सम्बन्ध मे अपना मन्तव्य प्रकट कर दिया । अब परसमय के वक्तव्य के 
सन्दर्भ म शास्त्रकार दो बातें मुख्य रूप से सूचित करते हैं--“एक तो, दूसरे मत 
वादियो या दाशेनिको की वन्धन-विषयक मान्यता तथा आत्म के स्वरूपबोध के 





१ न सा भमह, नो थि अह पि तीसे, इच्चेव त्ताओं विणएज्ज राग--जिस किसी भी 


सनी, पूत्र, माता, पिना तथा सासारिक सुख-सामग्री पर तुम्हारा मोह है, उसके 
विपय में यह सोचो कि वह मेरी नही है और न ही मैं उसका हू । आन्मत्राता 
इस प्रकार मन में प्रतिप्ट राग या मोह को निकाल फेंके । 


--वशवे कालिक, आ० रे 


५७० सूत्रकृताग सूत्र 


ससार भर के परिश़ह के प्रतीक है । इसलिये इस गाया के दूसरे चरण मे कहा 
है-- सव्वमेय न ताणइ'---अर्थात ये सब रक्षा करने में समय नहीं है। आजब यह 
हैं कि 'सब्ब' शब्द से यहाँ जास्त्रकार ने पूवगायाजो में वणित सभी ममत्व के का रण- 
भूत पदार्थों एव सम्बन्धी जनों का स्मरण करा दिया है । 'न ताणई! (च्राप--रक्षण 
करने में समर्थ नहीं है) कहकर शास्त्रकार ने शास्त्र-पाठक पर छोड दिया है कि 
वह प्रसगानुपार पूर्वोक्त साथाओ से इन प्रश्नों का उत्तर दृढ लें--ये सब किसकी 
रक्षा नही कर सकते ? तथा ये सब किससे रक्षा करने में सम्थं नही है”? प्रथम 
प्रश्न का उत्तर तो इससे पूर्व की गाथा के आशयानुसार यह है कि “जो यह मान 
बैठा है कि माता-पिता, भाई-बहन आदि या ये घन-सम्पत्ति, जमीन-जायदाद 
आदि मेरी रक्षा करेंगे, 'मै इनका हूँ "ये सेरे है! फिर समय पर थे मुझे किसी न 
किसी तरह बचा लेगे । मेरे प्राणो की रक्षा करेंगे ।' दूसरे प्रश्न का उत्तर एव 
दुकला ण सुच्चह इस पक्ति में आ जाता है, कि कोई भी धन-सम्पत्ति या कुटुम्बी 
जन शाररिक, मानसिक दु खो, रोग, जरा, मृत्यु आदि के भयकर दु तो या जन्म- 
मरण की परम्परा के घोरतम कष्टो से तुम्हारी रक्षा करने मे समर्थ नही है! 
मनुप्य अपनी रक्षा स्वय ही कर सकता है, मन को ममत्व से हटा कर समत्व की 
ओर मोड कर | केवल दृष्टिकोण बदलने की जरूरत है। तभी वह जिन कर्म- 
बन्धनो मे जकडा हुआ था, उन कर्म-बन्धनो से मुक्त (पृथक) हो सकता है। 
..._ तात्पय यह है कि ससार के जितने भी सजीव-निर्जीव पदार्थ है, जिन पर 
व्यक्ति ने ममत्वभाव स्थापित करके कमें-वन्धन बांधे है, वे सब अति कब्टदायी 
शारीरिक, मानसिक प्राणान्तक पीडा भोगते हुए ममत्वी जीव की रक्षा करने में समर्थ 
नही हैं, तथा भ्राणियो का जीवन भी स्वल्प एत्र नाशवान है यह सम्यक्‌ प्रकार से 
मन-मस्तिष्क में ठसाकर---ज्ञपरिज्ञा से जान कर प्रत्याख्यान परिज्ञा से सचित्त- 
अचित्त तमाम प्रकार का परिग्रह, जीवहिंसा और स्वजन वर्ग के प्रति ममत्व आदि 
बन्धन स्थानों, कर्म-वन्धन के कारणो का हृदय से पर्वथा त्याग कर दे तो मनुष्य 
कर्म-वन्धनों से मुक्त हो सकता है। अथवा उक्त बातो को भली-भाति जानकर 
जीव सयमानुथ्ठानरूप जिया हारा वन्‍्धन से छूट सकता है । 
भ्ररन होता हे कि जब व्यक्ति उन कुटुम्वी जनों या घन सम्पत्ति के प्रति 
इतना स्नेह रखता है, उनके लिये स्वय प्राण देने को तैयार रहता है, तब क्‍या वे 
” थूवोक्ति दु वो से रक्षा नही कर सकेंगे ? 
शास्त्रकार ने तो इसका उत्तर स्पप्ट इन्कार में दिया है--सब्बसेय ण॑ ताणइ | 
अनुमव से भी यह भत्यक्ष देखा जाता है---एक व्यक्ति असाध्य रोग से पीडित है, मरण- 
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शब्या पर पडा हुआ है, सम्पूर्ण परिवार उसकी परिचर्या में जुटा हुआ हे, वैद्यो- 
हकीमो की कतार लगी हुई है, मन्नयत्न॒वादी भी अपना आसन जमाए जप कर रहे 
है, विपुल घन-सम्पत्ति में यह व्यक्ति समृद्ध है, चौकर-चाकरों की भी घर में कमी 
नही है, किन्तु जब मृत्यु आवी है या रोगजनित पीडा होती है, अथवा अन्य 
शारीरिक, मानसिक कप्ट होता है, तब वह टुकुर-टुकुर देवता रह जाता है, कोई 
उसे पीडा या मौत से वचा नही सकता । इसीलिये तो नीतिकार कहते है-- 


घनानि भूमो पशवश्च गोण्ठे, दारा गुृहे बन्धुजना श्मशाने | 
देहश्चिताया परलोकमार्गें, घर्मानुगो गउछति जीव एक ।। 


धन खजाने में या भूमिगृह में पडा रहता है, पशु वाडे में बेच रह जाते है, 
पत्नी घर में रह जाती हे, वन्धुजन उसके शव के साथ श्मशान तक जाते हैं, देह 
की चिता तक साथ रहता है, परलोक के पथ में तो इन सबको छोडकर जीव अफ्रेला 
ही जाता है, केवल उसका किया हुआ घर्माचरण अवश्य साथ में जाना हे । 


जिनके पास बडी भारी सेना थी, हाथी-घोडे थे, भरा-पूरा परिवार था, 
असख्य नौकर-चाकर थे, घन-दौलत का अम्वार लगा हुआ था, उनके साथ भी 
सृत्यु के समय कोई नही गया । कितनी असहायता, पराधीनता एवं अशरणता है, 
प्राणी की ? इसीलिये शास्त्रकार कहते है कि कर्मवन्‍्धन से मुक्त होना हो तो इन 
सबके प्रत्ति ममर्वभाव का एकदम परित्याग कर दो । मन से कतई निकाल दो कि 
थे भेरे है, मैं इनका हें ।* 


इस अध्ययन का नाम स्वसमय-परसमय-वक्तव्यता है। इपके अनुसार 
शास्त्रकार ने स्वसिद्धान्त (जैन सिद्धान्त) की हष्टि से बन्धचन और उनके कारणों 
का स्वरूप एवं उनसे विरत होने का उपाय बतला दिया, साथ ही मिथ्यात्व, अवि- 
रति, प्रमाद, कपाय और योग, बन्धन के इन पाँच मुख्य कारणो में से अविरतिरूप 
कारण के सम्बन्ध में अपना मन्तव्य प्रकट कर दिया । अब परसमय के वक्तव्य के 
सन्दर्भ में शास्त्रकार दो बातें मुख्य रूप से सूचित करते हैं---“एक तो, दूसरे मत 

वादियों था दाशंनिको की बच्वन-विषयक मान्यता तथा आलम! के स्वरूपवोध के 


२१ नसा महू, नो थि अह पि त्तीसे, इच्चेच ताओ विणएज्ज राग--जिस किसी भी, 


स्त्री, पुत्र, माता, पिता तथा सासारिक सुख-सामग्री पर तुम्हारा मोह है, उसके 
विपय में यह सोचो कि वह मेरी नहीं है भौर न ही मैं उसका हूँ । आन्मत्राता 
इस प्रकार मन में प्रविप्ट राग या मोह को निकाल फेंके । 


“-दशवेकालिक, अ० २ 


श्र सून्र॒कृताग सूत्र 


सम्बन्ध में उनका म तव्य क्‍या ह ? दूभरे पूर्वाश्नह या मिय्याभिनिवेश रूप मिथ्यात्व 
भी कर्मवन्‍्ध का एक प्रबल कारण है, यह उन-उन मतवादियो में किस-किस रूप में 
पाया जाता है ?” 

प्रकारान्तर से सत्यग्राही स्वसिद्धान्त तन्‍्पर साबको को इप भिथ्यादर्शन से 
बचने या अपने आप की रक्षा करने की वात भी परोक्ष रूप से सूचित कर दी हे । 
देखिये शास्त्रकार की उनके सबन्ध मे निष्पक्ष प्रतिपादनरूप गाथा-- 


मूल पाठ 


एए गथे विउक्‍कम्म, एगे समण - माहणा । 
अयाणता विउस्सित्ता, सत्ता कामेहि माणवा ॥६॥। 


सस्कृत छाया 
एतान्‌ ग्रन्थान्‌ व्युत्क़म्य, एके श्रमण-ब्राह्मणा । 
अजानन्तो व्युत्तिता, सकता कामेषु मानवा ॥६।। 


अन्वयार्थ 
(एए गथे) इन पूर्वेक्ति ग्रन्थों को (विउबकस्सम) छोडकर (विउल्सित्ता) स्व- 
कल्पित ग्रन्थो या सिद्धान्तो मे अभिनिवेशपूर्वंक विविध प्रकार से वद्ध (एगे .  - 
साहणा) कई बौद्ध आदि श्रमण और बृहस्पति मतानुयायी ब्राह्मण (अयाणतो 
माणवा) जो सत्य-सिद्धान्त के परमार्थ-वास्तविक तत्त्व से अनभिज्ञ मानव हैं, 
(कामेहि) इच्छारूप और मदनरूप काम-भोगों मे आसक्त रहते है । 


भावाश 


इन पूर्वोक्त अन्थो या सिद्धान्तो का परित्थाग करके कई श्ञाक्य आदि 
श्रमण एव वाहंस्पत्य मतानुयायी ब्राह्मण स्वरचित सिद्धान्तो मे अभिनिवेद्य- 
पूर्वक वद्ध है। सत्य सिद्धान्तो के रहस्य से अनभिज्ञ वे मानव विविध काम- 
भोगो मे आसकक्‍त है। 


व्याख्या 

परसमय भिश्यात्व फे कारण क्यो ओर कंसे ? 
इस गाथा में दूसरे मतानुयायियों के सिद्धान्त शास्त्रकार ने पअ्रकारान्तर से 
मिथ्यात्व से ओत-श्रोत बताये हैं । इसे सिद्ध करने के लिये हमें जैन सिद्धान्तो की 
गहराई में उतरना पड़ेगा । जैन सिद्धान्त के अनुसार मिथ्यात्व का लक्षण है---जो 
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वस्तु जैसी और वस्तुत जिस स्वरूप में है उसे बसी और उम्र रूप में ने मानकर 
मिथ्यागहवश विपरीत रूप में मानना । ऐसा मिथ्यात्व (मिथ्यादगंन) दो प्रकार 
का होता है--(१) गभार्थ तत्त्वो में श्रद्धा न होना, (२) अग्यार्य वस्तु पर श्रद्धा 
करना | पहला गूढदशा में होता हे, दूसरा विचारदश/ में । इस दृष्टि से मिथ्यात्व 
के १० भेदो' का उल्लेख भी जैनागम --स्थानाग यूत्र में किया है--जीव में अजजीव 
की भान्यता या श्रद्धा, अजीच मे जीव की श्रद्धा, बर्म को अवर्म॑ और अवम को धर्म 
मानन। , प्राधु को असाधु और अमाबु को साबु मावना, ससार के भार्ग को मोक्ष - 
सा और मोक्ष-मार्ग को ससार-मार्ग मानना और आठ कर्मो से मुक्त में जमुक्त की 
और अमुक्त में मुक्त की मान्यता रखना । मिथ्यात्व के विविध कारणो की दृष्टि से 
भी मिथ्यात्व के ५ एवं २४ प्रकार शास्त्रों में बताये गये हैं। यो तो पाँच वेदों में ही 
२५ भेंदो का समावेश हो जाता है। ये पाँच प्रकार ये है, जो मिथ्यात्व के कारणों 
की उद्घोषणा करते है*-- (१) आभिग्रहिक, (२) अनाभिग्रहिक, (३) साशमिक, 
(४) अनाभोगिक एवं (५) आभिनिवेशिक । तत्त्व की परीक्षा किये बिना ही 
पक्षपात्तपूर्वंक एक सिद्धान्त का आग्रह कच्ना और अच्य पक्ष का खंण्डन करना 
आभिप्नहिक मिथ्यात्व है । गुण-दोप की परीक्षा किये बिना ही सब पक्षो को वरावर 
समझना अनाभिग्रहिक मिथ्यात्त्व हे | देव, ग्रुरु, धर्म या भिद्धान्त के विषय मे सशय- 
शील बने रहना, कोई निर्णय न करना कि इसका स्वरूप यह है या वह ? दस प्रकार 
सशय के झूले में झूलते रहना साशयिक भिध्यात्व हे। विचारशुन्य एकेन्द्रियादि 
जीवो की तरह विशेष ज्ञानविकलतापूर्वक जो मिध्यात्व हो, यह अनाभोगिक 
मिथ्यात्व है तथा अपने पक्ष को असत्य जानते हुए भी उसकी स्थापना के लिये 
दुरभिनिवेश (दुराग्रह-ह5) करना आभिनिवेशिक भिश्यात्व है। इसी प्रकार तीन 
प्रकार के मिथ्यात्व भी है3--अक़िया, अविनय, अज्ञान ) ये मिथ्यात्व विपरीत 
श्रद्धा के अर्थ में तही किन्तु क्रिया, विनय और ज्ञान असम्यक्‌ हो, दोष दूपित हो, 


उनको पकडे रखने के अर्थ मे ये मिथ्यात्व है। इसी प्रकार मिध्यात्व के ६ स्थान 
भी सन्मतितक में बताये गये है--- 


१ दसचिहे मिच्छते पण्णते त जहा---अधम्मे धम्म सण्णा, धम्मे अधस्स सण्णा 
अममो मश्मसण्णा, मग्गे उमस्ग सण्णा | अजीवेसु जीव सण्णा, जीवेसु अजीव- 
सण्णा, असाहुसु साहुसण्णा, साहुसु असाहुसण्णा, अमुत्तेसु मुत्तसण्णा, भुत्तेंसु 


अमुत्तसण्णा । “-स्थानाग, सूच्र ७३४ 
२ धर्मसग्रह अधिकार २, श्लोक २२, कर्म प्रल्थ भा० ४, गा० ५२। 


३ तिविहे मिच्छते पण्णते, त जहा---अकिरिया, अविणए, गणाणे । 


“जहथातागर, स्था० ३ 


ध््ड सूचकृताग सूत्र - 


णत्थि, ण णिच्चो, ण कुणईइ, कथ ण बेएइ, णत्थि णिव्वाण | 
णत्यि पमोक्लोवाओ,  छ  मिच्छत्तस्स ठाणाइ ॥। 


अर्थात्‌ू--आत्मा नही ०, आत्मा नित्य नही है, आत्मा कर्ता नही हे, आत्मा 
किसी भी कम का भोक्ता नही है, मोक्ष नहीं है मोक्ष का उपाय नही है, इस 
प्रकार ये ६ मिथ्यात्व के स्थान है । 


मिथ्यात्व के पूर्वोक्त लक्षण, प्रकार, स्थान और कारणी की कप्तौटी पर जब 
हम उन-उन पर-सिद्धान्तो को कसते है, जाचते और परखते है तो यह वात हस्ता- 
मलकवत्‌ स्पष्ट प्रतीत हो जाती है कि ये परसमय या परसमय के प्रवर्तक मिथ्यात्व 
से कितने ग्रस्त हैं? सवंप्रथम बौद्धमत को लीजिए । बौद्धमत में चार" आये सत्य 
माने जाते है--दु ख, समुदय, निरोध और मार्ग | तयागत बुद्ध इन चार आये 
सत्यो के आय उपदेप्टा हैं। रूप, वेदना, सज्ञा, सस्कार और विज्ञान ये पाँच 
विपाकरूप उपादान-स्कन्ध ही दुख है। जिससे पचस्कन्ध रूप दुख उत्पन्न होता है, 
उसे समुदय कहते है । ये ही पाँच स्कन्‍ध तृष्णा के सहकार से जब नवीन स्कन्धा 
की उत्पत्ति में हेतु होते हैं, तब समुदय कहलाते है । ससार रूपी चारक (कैंदखाने) 
का अभाव ही यहाँ निरोध है । इस कारण दुख का निर्गंमन या अनुत्पत्ति ही दुख 
का निरोध कहलाता है । निरोय में हेतुभूत नेरात्म्यादि भावना रूप में परिणत 
चित्त विशेष ही मार्ग कहलाता है । 


सचचेतन-अचेतन परमाणुओ के प्रचय को स्कन्ध कहते हैं । इन पाँच स्कन्धों 

से भिन्न आत्मा नाम का कोई छठा स्कन्‍्घ नही है। अर्थात्‌ नाम-स्पात्मक इन्ही 
“पाँच स्कन्घो में जात्मा का व्यवहार होता है। ये ही पॉँच स्कनन्‍्ध एक स्थान से 
दूसरे स्थान को तथा एक भव से भवान्तर को जाते हैं। अत ससरगवर्मा होने से 

ससारी है । इन विज्ञानादि पच स्कन्धो से अतिरिक्त सुख, दु ख, इच्छा, हं ष, ज्ञान 
“आदि का आधारभूत आत्मा नामक कोई स्वतन्त्र पदार्थ नही है ।* न तो पच 
स्कन्धो से भिन्न आत्मा का प्रत्यक्ष से ही अनुभव होता है, और न आत्मा के साथ 


१ इंसानि वो भिक्‍खवे अरियसच्चानि तथानि अवितथानि अविसवादकानि 
“विसुद्धि १६२०-२२ 
२ सखित्तेन पच्चूपादान क्खघापि दुक्खानि । “-विश्युद्धि”० १६५७ 
रे नात्मा$स्ति, स्कन्धमात्र तु क्लेशकर्मामि सस्क्ृतम्‌ । 
अन्तरा भवसन्‍्तत्या कुक्षिमेति प्रदीपवत्‌ ॥ 
हा “अभिधस्मत्थ० ३ 


समय प्रयम अध्ययन-- प्रथम उदहेशक ४ 


अविनाभावी सम्बन्ध रसने वाला कोई लिग है, जिससे अनुमान के दारा आत्मा 
सिद्ध हो सके । वौद्धमत में प्रत्यक्ष और अनुमान ये दो ही प्रमाण! जविसवादी है, 
इनसे भिन्न कोई तीसरा प्रमाण नहो ह । ये पाँचो स्कन्घ क्षणिक है । ये न ता एूटस्थ 
नित्य है और न कालान्तर स्थायी है, अर्थात रासार के सभी सस्कार क्षागिक है, क्षण- 
स्थायी हे | ये तो एक ही क्षण तक ठहरते है, और दूधरे क्षण मे समूल नध्ठ हो जाते 
है । अत कोई आत्मा नाम का स्वतत्र तत्त्व नही है, अपितु दीपक की लो प्रतिक्षण 
नष्ट होती है, उसके स्थान में उसो के प्दुश नूतन लौ उत्पन्न होती हूं, उसी तरह 
पूर्वापर ज्ञान प्रवाह रूप सन्‍्ताने होती हे । 


इस प्रकार का प्रतिपादन सौत्रान्तिक बौद्धे। द्वारा किया गया है | इस मंत की 
भिय्यादशेनता तो इसी से घधिद्ध हो जाती है कि यह आत्मा नामक तत्त्व को ही 


नही मानता है । जब आत्मा ही नही हे तो पुण्य-पाप, स्वगरं-नरक, लोक-परलोक, या 
बन्ध-मोक्ष किसके होगे ? 


अब लीजिये साख्यमत के सिद्धान्तों' की चर्चा | साख्यदर्शन केवल 
पञ्चीस तत्त्वों के ज्ञान मात्र से मुक्ति मानता हे, क्रिया को यानी चारित्र को बिलकुल 
महत्व नही देता । आधिभौतिक आध्यात्मिक एवं आविदेविक इन तीन दुखों से जब 
प्राणी प्रबलरूप से सताया जाता हे, और वह दुखो के आघात को सहते-सहते घवरा 
जाता है, तभी उसे दुख विध(त॒ के कारणभूत तत्त्वों की जिज्ञासा होती है । तत्त्व 
पच्चीस हैं | पुरुष (आत्मा) और प्रकृति* ये दो मुख्य तत्त्व है।' प्रकृति से महत्‌ 
(बुद्धि) तत्त्व, महत्तत््व्से अहकार और उससे १६ गण (स्पर्शन, रफ्तन, प्राण, चक्षु और 
कोच ये पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, मलस्थान, मूत्रस्थान, वाणी, हाथ और पैर ये पाँच क्मेन्द्रियाँ, 


बार. राम नाक अकि: प्रा] जमा... जि पयाा/8... पा. क्‍या... डकार पति" 


१ यथाहि इन्वनमुपादायाग्नि एवं स्कन्धानुवादाय आत्मा प्रशप्यते | 

ह “--चतु श७० चु० १७०१३ 
२ प्रधान प्रकृति स्थक्तमव्याकृत चेत्यनर्थान्तरम्‌ | । “साख्यसुत्र 
रे पचरविशति तत्त्वज्ञो यत्रकुआाश्मे रत । 


जटी मु डी शिखी वा5पि मुच्यते नात्र सशय (| _ ---सा० का० भसाठरचृत्ति 
साख्य के पच्चीस तत्त्वो को जानने वाला चाहे जिस आश्रम में रहे, वह चाहे 


शिखा रखे, सिर मुंडाए या जटा धारण करे उसकी मुक्ति निश्चित है। 
प्रकृति प्रधान सत्त्वरजस्तमसा साम्यावस्था । 


-साव्यतत्वकौमुदी, का० ३१ 
प्रकृतेमेंहास्ततो हका रस्तस्याद गणशच पोडशक । 


« त्तेस्मादपि पोडशकात्‌ पचम्य पचभृतानि॥ - >+>-सॉ० फा० 


नि सूनकृताग सूत्र 


मन तथा रूप रस, गन्ध, स्पर्श और शब्द ये पाँच तन्‍्मात्राएँ (विपय), ये तब 
मिलाकर १६ गण) होते है । इन १६ गणो से पांच महाभूत (रूप से अग्नि, रप्त से 
जल, गन्ध से पृथ्वी, शब्द से आकाश तथा स्पशे से वायू ये पाँच महाभूत) उत्पन्न 
होते हे। ये २४ और पच्चीसवाँ तत्त्व पुरुष (अत्मा) हे, जो निसग है, निष्क्रिय है, 
अकर्ता है, निगुग है, भोक्ता है, तथा नित्य चेतन है ।' प्रकृति किसी का विकार 
यानी कारये नही है। वह तत्त्व, रज, और तम तीनों गुगो की स्ाम्यावस्या है | पुरुष 
न किसी को उत्पन्न करता है, न किसी से उत्पन्न होता हे, इसलिए वह न प्रकृति 
है, न विक्ृति है । वह (आत्मा) प्रकृति आदि २४ तक्वो से भिन्न है। वह विषय 
सुख आदि को तथा इनके कारण पुण्य-पाप आदि कर्मो को नही करता, इसलिए 
वह अकर्ता हे | आत्मा मे करने-घरने की सामथ्य नही है । कर्त्री-धरत्रीं तो प्रकृति है । 
क्योकि पुरुष तो सत्त्वादि ग्रुणो से सवंथा रहित है, सत्त्वादि तो प्रकृति के धर्म है, 
इसलिये प्रवृत्ति करना प्रकृति का स्वरूप है । पुरुष (आत्मा) भोक्‍ता अवश्य है। 
वह्‌विषयो को साक्षात नहीं मोगता (अनुमव करता), अपितु प्रकृति के 
विकाररूप* बुद्धि दर्पण मे सुख-दुखादि विषय प्रतिबिम्बित होते हैं। बुद्धि दंग मे 
प्रतिविम्वित सुख-दुखादि की छाया, अत्यन्त निर्मल पुरुष मे पडती है, वही पुरुष का 
भोग है । ऐसे ही भोग के कारण पुरुष भोक्‍ता कहलाता है ।3 जिस तरह जवा 
पुष्प आदि रगीन वस्तु के सन्निधघान से स्वच्छ स्फटिक भी लाल आदि रग वाल। 
कहा जाता है, ठीक उसी तरह प्रकृति के ससर्ग के कारण स्वच्छ पुरुप मे भी सुख- 
दुखादि के भोक्तृत्व का व्यपदेश हो जाता है । बुद्धि रूपी माध्यम (उम्यत पारदर्शी 
दपंग) मे चैतन्य और विषय का युगपत प्रतिबिम्व पडने से ही पुरुष अपने को “मैं 





१ मूल भ्रकृतिरपिकृततिमंहदाद्यो प्रकृति विकृृतिय सप्त ॥ 
षोडशकस्तु विकारो, न प्रकृतिनं विकृति पुरुष ॥ “--सा० का० 
२ बाह्मं ौन्द्ियाप्यालोच्य मनसे समपेयन्ति मन सकल्प्य अहकारस्य अहकारश्चा- 
भिमत्य बुद्ध॑सर्वाष्यक्ष भूतायाम्‌ । सर्व प्रत्युपमोग यस्मात्‌ प्रुरुपस्यसाधयति 
चुद्धि । सैव चविशिनष्टि पुन प्रधान पुरुपान्तर सुक्ष्यम्‌ (३७) बुद्धिहि पुरुषस्य 
सन्निधानात तच्छायापत्या तद्ग पेवसवंविपयोपभोग पुरुषस्य साध्यति । 
“+सा० फा० 
३ तस्मिश्चिददपंणे स्फारे समस्ता वस्तुहृष्टय । इमास्ता अतिविम्बित सरसीब 
तटद्ग,मा यथा सलक्यते रक्‍त केवल स्फटिको जने रज्जकाघुमधानेन तदवत- 
परमपुरुष । “योग या० 


प्रथम अध्ययन--प्रथम उद्दे शक ५८ 
ज्ञाता हैँ, मोक्‍्ता हूँ आदि मानने लगता हे ।* प्रकृति और पुरुष का सयोग अभे और 
लगडे के समान है । अधी प्रकृति के कधे पर चढा हुआ,लगडा पुरुष अज्ञानवण प्रकृति- 
ससर्ग को सुखरूप मानकर समार-परि भ्रमण करता रहता है । पुरप बग मोक्ष तनो 
होगा, जब प्रकृति और पुरुष म भेंद-ज्ञान होने से प्रकृति का वियोग होगा। सुस- 
दुख-मोहरूपा प्रकृति से अपने स्वरूप को आत्मा भिन्न नही समझता, तब तक मोक्ष 
नही हो सकता । प्रकृति को आत्मा से भिन्‍न समझने पर ही प्रकृति का व्यापार 
रुक जाता है और आत्म( अपने स्वरूप मे अवस्थित हो जाता 6, यही मोक्ष है । 
अत प्ाख्यमतानुसार पुरुष न तो कारणल्प हे, न कार्यरुप, अत उसको न वन्ध 
होता है, न मोक्ष और न ससार ही । ये सव बन्ध आदि तो भ्रकृति को होते है ।' 
किन्तु प्रकृति मे होने वाले ये वन्‍्ध आदि विवेक (मेदज्ञान) न होने के होने के कारण 
उपचार से भोकक्‍ता पुरुप के कहे जाते है । 


इस प्रकार विचित्र साख्यमत, जो आत्म) को बिलकुल निष्क्रिय और अकर्ता 
मानते हुए, भी भोक्‍ता मानता है, साथ ही सोक्ता आत्मा को न तो वह वन्य मानता 
है, न मुक्ति और न समरण (जन्म-मरण रूप ससार परिश्रमण ही) | भला यह तो 
सरासर मिथ्यात्व है कि 'करे कोई, भोगे कोई', "करे प्रकृति, मोगे जात्मा' | और 
विषयोपभोग मे प्रवृत्त होने पर भी आत्मा के कोई वन्धन नही, न उसे मुक्ति की 
कोई परवाह है । साख्यमत के अनुयायियो की चर्चा का परिचय माठखूृत्ति में 
बताया गया है--- 

हस पिव लल खाद मोद नित्य, भुक््व व भोगान्‌ यथाभिकामम्‌ । 

थवि विदित ते कपिलमत, तत्प्राप्यसि भोक्ष-तौस्यसच्ििरेण ॥ 

खूब हँसो, मजे से पीओ, प्यार करो, शरीर को खूब लाड करो, खूब खाओ, 
मौज करो, प्रतिदिन इच्छानुसार भोगो को भोगो, इस तरह जो तबियत मे आबे, 
वेखटके करो । इतना सब करके सी यदि कपिल (साख्य) मत को समझ लोगे तो 
शीक्र मोक्ष सुख को प्राप्त कर लोगे | 

अब आइए वेशेषिक मत की ओर वैशेषिकदर्शनः में ६ पदार्थ माने 


१ पुरुषस्य दशेनार्थ कैवल्यार्थ तथा प्रधानस्य । 
परचन्धवदुमघोरपि सयोगस्तत्कृत सर्गं ॥ 

२ तस्मानन बंध्यते नेंव सुच्यतेनाईषपि ससरति। 
कश्चित्‌ ससरति बध्यते मुच्यते च नानाश्रयाप्रकृति | -सा० कफा० ६२ 


घर्मविशेषश्रसूतादू द्रव्यगुणकर्स -सामान्य-विशेष समवायाना पदार्थाना साधम्म- 
वेधर्म्याम्या तत्वज्ञानान्षि श्रेयलाधिगम | “वेशेषिक सूत्र १।४२ 


“सा० कोा० २१ 


भछ सुत्रकृताग सूत्र 


गये हैं--द्वरव्य, गुण, कम, सामान्य, विशेष और समवाय । इन्हा ६ पदार्थों मे सप्तार 
की सभी वस्तुएँ आ गई हं । द्रव्य नौ हं--पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, काल, 
दिशा, आत्मा और मन । पृथ्वी आदि के गुण या लक्षण न्यायदर्शन की तरह माने 
गये है । जीवो का जब कर्मफल भोगने का समय आता है, तब महेश्वर को उस 
भोग के अनुकूल सृष्टि रचने की इच्छा होती है। इस इच्छा के अनुसार जीवों 
के अहृष्टवल से वायु के परमाणुओं में हलचल होती दे। इनमे सयोग होता हे । 
दो परमाणुओं के मिलने से ढयणुक, तीन हृ यणुक से चसरेणु । इसी क्रम से एक 
महावायु उत्पन्न होता हे, उप्ती वायु मे परमाणुओ के परस्पर सयोग से जलदह यणुक 
असरेणु आदि क्रम से महाजलनिधषि उत्पन्न होता हे । जल मे पृथ्वी के परमाणुओ 
के सयोग गे 6 यणूकादि क्रम से महापृथ्वी,' तथा उसी जलनिबि में तेजस्‌ परमा- 
णुओ के परस्पर सयोग से 6.यणुक।दि क्रम से महातेजोराशि उत्पन्न होती है। 
इस प्रकार चारो महा भूत उत्पन्न होते है, यही वैशेषिको का परमाणुवाद है | अद्ृष्ट 
मे चममें-अधर्म दोनतः का समावेश हे । में उसे कहा गया है, जिससे पदार्थों का 
तत्त्वज्ञान होने से मोक्ष होता हे। विशेषत वैशेषिकदर्शंन ने वुद्धि, सुख, दु ख, 
इच्छा, धर्म, अधर्म, ममत्व, भावना नामक सस्कार और हूं प, आत्म। के इन नो 
गुणों का अत्यन्त उच्छेद हो जाना मोक्ष माना हे | यह विचित्र मान्यता है कि मोक्ष 
में आत्म। के गुगी का सर्वेया नारा हो जाता है, एक प्रकार से जडीमृत वन जाता 
है आत्मा । 

इस प्रकार हम देखते है कि वेशेषिकदर्शन मे वोई कममे-बन्धन की या उससे 
मुक्त होने की प्रक्रिया नही बताई गई है । केवल परमेरवर पर सारा भार डाल 
दिया गया है, जीवो के अद्ृष्ट के अनुसार कर्मफल भोग कराने का । विशेषत तत्त्व- 
ज्ञान से ही मुक्ति बता दी है और अहिंसादि का पालन, त्याग आदि की क्रिया 
कृत ईद नही बताई गयी है । यही मिथ्यात्व का कारण है । 

अब लीजिए नैयायिको को । न्यायदर्शन मे १६,तत्त्व माने गये है और उनके 
तत्त्वज्ञान से ही मोक्ष प्राप्ति मानी गयी है । इनके मत मे ईश्वर को देव मानते है । 


१ पृथ्व्यपतेजोवाय्वाकाशकालोदियात्मामन इति द्रव्याणि 
“- यशेषिक सूत्र १। शा 
२ प्रमाण, प्रमेय, सशाय-प्रयोजन-हष्टान्त-सिद्धान्तावमव-तर्क-निणय-चाव-जल्प- 
वितण्डा -हेत्वाभास-छल-जाति-निग्नह स्थानाना तत्वज्ानान्नि शेयताधिगम । 
“-न्यायसूत्र १।१।१॥ के 
अर्थात्‌ प्रमाण, प्रमेय, सशय, प्रयोजन, हृष्टान्त, सिद्धान्त, अवयव, तक, निर्णय, 
चांद, जल्प, वितण्डा, हेत्वाभास, छल, जाति तथा निम्नहस्थान इन सोलह 
तत्त्वो के ज्ञान से मोक्ष प्राप्त हो जाता है । 


समय ' प्रथम अध्ययन-- प्रथम उ्ँ शक ५६ 
वह जगत की सृप्टि एवं प्रलय करने मे समय 3॥ वह व्यापा, नित्य प्रचलन 
तथा नित्यज्ञानशांली शिव देवता हे । 


मैयायिको का मिथ्यात्व तो इसो से प्रगट होता है कि वे सिर्फ १६ तत्त्वो के 
ज्ञानमात्र से मुवित-प्राप्ति मानते है। कितना सस्ता है, मुतित का सौदा ? त्याग) 
व्रत, नियम आदि कुछ करना-घरना नही हैं। ईश्वर के हाथ में मुत्िति है ही । 


फिर क्या आवश्यकता हैं, किसी को सयम-अहिसादि वर्माचरण हारा कर्मबत्वन को 
काटने की । 


अब जरा मीमासको की ओर भी झाँक लीजिए । मीमासकी का मत है कि 
इस जगत्‌ मे सर्वज्ञ, स्वंदर्शी, सूर्टिकर्ता, वीवराग आदि विशेषण वाला बोई भी 
देव नही है, जिसके दचनो को प्रमाग माला जाए। जब बोलने वाला अतीन्द्रियार्थ 
का प्रतिपादक यथार्थवक्‍ता कोई देव नही है, तव कोई भी आगम सर्वेज्प्रणोत कैसे 
कहा जा सकता है ? अत यह अनुमान स्पष्टत किया जा सकता हू कि कोई भी 
पुरुष सर्वज्ञ नहो है वयोकि वह मलुप्य हे, जैसे गली मे चवकर काटने वाला मुझ 
आदमी । स्वज्ञ का अस्तित्व तिद्ध करने की शक्ति किसी सदुपलम्भक प्रमाण में 
नही है। प्रत्यक्ष और प्रत्यक्षावलम्बी सर्वज्ञ तिद्ध तही कर सकता। दूसरा कोई 
सर्वज्ष दिखाई भी नही देता कि उसके सहश बताकर उपमान से सर्वेज्ञ सिद्ध हो 
सके )' सर्वज्ष साधक कोई अविनाभावी पदार्थ भी नही दिखाई देता, जिसके वल 
पर अर्थापत्ति से सर्वेज्ञ सिद्ध हो सके | प्रशधन होता है कि जब इन्द्रियो के अगोचर, 
अतीत-अनागतकालीन पदाओ, आत्मा, पुण्य, पाप, काल, स्वर्गं-तरक, परमाणु आदि 
देश, काल, स्वसाव से विप्रकृष्ट* अतीन्द्रिय पदार्थों का प्राक्षात्कार करने वाला 


कोई सर्वेज्ञ नामक पुरुष-विशेष या सर्वेज्ञत्रणीत आगम नहीं है, तव अतीन्‍्द्रिय 
पदार्थों का ज्ञान कँसे होगा ? 


इसके उत्तर मे मीमासको का कहना है कि ऐसी स्थिति में उत्पाद-विनाश 
से रहित लित्य, सदा स्थिर व एकरूप रहने वाले, अपौरुषेय (किसी पुरुष द्वारा 





१ सर्वज्ञो हश्यते तावन्नेदानीमस्मंदादिभि | 
निराकरणवच्छक्या न चासीदिति कल्पना ॥ 


२ न चागमेन सर्वेशस्तदीयेज्न्योन्याश्रयात्‌ । 
नरान्तर प्रणीतस्य प्रामाण्य गम्यते कथम्‌ ? 


“भी० श्लोक चोदनासुत्र 


६० सुत्रकृतांग सूत्र 


रचित नही)” वेदो के वाक्‍्यो से ही धर्म आदि अतीन्द्रिय पदार्थों का यथावत परि- 
शान हो सकता है। अत सर्वप्रथम शुद्ध वेदपाठ स्वर॒पृवंक कर लेना चाहिए, तभी 
धर्म की जिज्ञासा करनी चाहिए । घर्मं को जानने का एकमात्र साधत है--चोदना- 


वेद । मीमासक लोग हवन, यज्ञ, सवंभूत-अहिंसा, दान आदि क्रियाओं मे प्रवृत्ति 
कराने वाले वेद-वचन को कहते है। वेदवचन के सिवाय कोई भी वतंमान मे 
विद्यमान पदार्यबोधक प्रत्यक्षादि प्रमाण धर्म आदि अतीन्द्रिय पदार्थ को नही जान 
सकता । इसीलिए धर्म का लक्षण किया हे--वैदवचन की प्रेरणारूप ही धर्म हे । 
मीमासामत मे मुक्ति नही है। स्वर्ग तक की दौड है। कर्मकाण्डो से ही ज्ञान 
मानते है। वेदवचन से ही सारा ज्ञान हो सकता है । 


कसा विचित्र मत हे। वेद का उच्चारण वण्ठ-तालु आदि के आघात से 
होता हे । वह किसी न किसी साकार पुरुप द्वारा ही हो सकता हे ” इसोलिए 
सर्वज्ञ न मानकर वेद को ही सर्वेज्ञ का स्थान देना, एक प्रकार का द्राविड प्राणा- 
याम ही हे । और फिर कमं बन्धन से मुक्त होने का तो मीमासको के पास कोई 
उपाय ही नही है । उनकी दौड स्वर्ग तक ही है, जो पुण्य से प्राप्त होता है, जहाँ 
से जन्म-मरण का चक्र मिटता नही हैं। अत मीमासामत के मिथ्यात्व को तो 
उनके द्वारा मान्य सिद्धान्त ही कह देते है । 


अब रहा चार्वाकमत । इसकी नास्तिकता एवं मिथ्यात्व तो लोकप्रसिद्ध 
है। इस मत का विशेष स्वरूप तो शास्त्रकार स्वय आगे बताएंगे | यहाँ तो इतना 
ही कहना है कि चार्वाकमत मे शरीर को ही सब कुछ माना गया है। वही आत्मा 
है, जो यही समाप्त हो जाता है, परलोक या पुण्य-पाप आदि कुछ नहीं है | जो 
कुछ प्रत्यक्ष दीखता है, वही है । यही सारा खेल खत्म हो जाता है। बृहस्पति 
आचाय॑ अपनी वहन से भी यही कहते हैं--हे भद्द! जितना यह दिखाई देता है, 
उतना द्वी लोक है। जैसे मूढ मनुष्य भूमि पर अकित मनुष्य के पैर को ही झूठमुठ 
भेडिये का पेर वताते हैं, वैसे ही' स्वर्गं-नरक आदि की झूठी' कल्पना लोग किया करते 
है। सुन्दरि ! उत्तमोत्तम भोजन खाओ और पीओ । जो सभय चला गया वह तुम्हारा 





१ अतीन्द्रियाणामर्थाना साक्षाद्‌ द्रष्टा न विदुयते । 
(वेद) वचनेन हि नित्येन य पश्यति स पश्यति ॥ “---कुमारिलभट्ट 
२ घोदनालक्षणोज्यों धर्म | चोदना हति क्रियाया प्रवर्तक वचनमाह । 
--मी० सू्‌० शाब्द भा० १।१२ 


समय प्रथम अध्ययन- प्रथम उह शक ६१ 


नही रहा । हे भीरू | गया समय लौटकर नहीं आता त्तथा यह परीर मी एच 
महाभूतो वा पुज ही है ।! 


इस प्रकार चार्चावमत (लोकायतिक) अपने ही मुह से अपने गिव्यात्व "रो 
प्रमाणित कर रहा है। क्योहि प्रत्यक्ष के सिवाय जौर फोई प्रमाण बह नहीं मानता | 
जूब आत्मा माम व कोई पदाय नहीं मानता, तव पृष्य-पाप, उसके कारण जुभा- 
शुभ कर्मवन्‍्वच एवं उसके फलस्व॒स्प स्वर्ग-तरक एव गर्वेबा कमवन्थन गे मुक्त होने 
का उपाय ही सिद्ध नही होता । 


पूर्वोक्त मतवादियों के सिद्धान्त में आत्मा का अस्तिन्व प्रथम तो माना नही 
हैं, माना भी हैं तो विपरीत रूप में माना हैं। आत्मा केवल तत्वज्ञान कर लेने से था 
क्रिपाकाण्ड कर लेने से तथा अहिसा आदि समम एवं धर्म का आचरण परने से 
कैसे कर्मवन्धनों से मुक्त हो जायगा | परन्तु ज्ञानावरणीय आदि कर्मबन्वनों को ते 
भने से कोई भी व्यक्ति कर्मवनन्‍्धन के फलस्वरूप दुर्मेति आदि से छूट नहीं सकता 
तथा उन कर्मो के कारणभूत मिथ्यात्व, अविरत्ति (आरम्भ, परिग्रह आदि), प्रमाद, 
कंषाय, योग आदि वन्धनों से वहू तव तक अपनी आर्मा को जकडे रहेगा, जब तक 
वह स्वच्छद-मत्ति-कल्पित सिद्धान्तो का पलला (पूर्वाग्नरह रूप मिथ्यात्व) नहीं छोड 
देगा और अपने मिथ्या सिद्धान्तानुसार स्वच्छन्दतापुतंक विपयासपित, प्रमाद, 


परिग्रह, हिसा आदि जविरत्ति को नही छोड देगा। इसीलिए तो शास्त्रकार ने 
कहा है---एए गये विउक्कम्स सत्ता कामेहि साणवा !' 


तात्पर्य यह हैं कि आभिनिवेशिक या आभिप्रहिक मिश्यात्व या मिथ्याग्रह- 
चश ये अश् पुरुष जब तक तयाकथित मतवादी श्रमण-द्राह्मण सर्वज्ञ वोतराग-प्ररूपित 
सत्य सिद्धान्तो को तिलाजलि देकर अपने माने हुए अपसिद्धान्तो को (जोकि 
अल्पज्ञो एवं रागी-हं पी पुरुषों द्वारा कथित है) हृढता से पकडे रहेगे, तथ तक 
अपने कल्पित-मतानुसार चलकर इन्द्रियविपयक क्षणिक कामभोगा मे आसकक्‍त रहेगे 
और मिथ्यात्व तथा अविरत्ति के कारण कमे-बन्धेन करते रहेगे और उनके फल- 


स्वरूप अनेक गतियों और योनियों मे जन्म-मरण के एवं तज्जनित दुख उठाते 
रहेंगे । 


१ एत्तावानेच पुरुषों बावानिन्द्रियगोच्र | 
भद्दे | दृकपद पण्य यद्‌ बदन्त्यवहुश्रता ॥ 
पिव खाद च साधु शोभने ! यदतीत वरगात्रि ! तन्‍्द ते । 
नहिं भीद ! गत निवर्तते, समुदयमात्रमिद कलेवरम ॥ 


दर सूत्रकृताग सूत्र 


गये विडउ3 _--इस वाक्य का एक और भी अर्थ परिलक्षित होता है । 
वह यह हे कि पूर्वोक्त गाथाओ मे जो ग्रन्थ अर्थात कर्मबन्धन मे डालने वालो गॉठें-- 
हिंसा, परियग्रह, ममत्व आदि वताई गई हैं उन कमंवन्धन के ग्रन्थों को गाँठ न 
समझ कर वे ठुऊ़रा देते हे, अपनी स्वच्ठन्दवुद्धि से कल्पित मतो मे अत्यन्त बंधे 
रहते है । उन्हे मान ही नही होता या उनके मन में अज्ञानवण कोई विचार ही नही 
उठता कि कमेंवन्धन के कारणो को वढावा देने वाले इन मतो को पकड़े रहकर 
तदनुसार विपयासक्ति मे फंसकर मैं अपनी आत्मा को वन्धन से मुक्त करने की 
अपेक्षा उलटे बन्धनो मे डाल रहा हूँ । 

इसीलिए अनन्त करुणा से प्रेरित होकर सर्वज्ञ वीतराग प्रभु कहते है--- 
अयाणता विउरि ॥ सत्ता कामेहि माणवा' वे दयनीय मानव इन पूर्वोक्त कर्मंबन्धन 
की गाँठो को नहीं जान-समझ कर इनकी उपेक्षा कर देते है, और अपने मनमाने 
मत मे बेंघ कर तदनुसार वैपयिक सुखभोगो मे लीन हो जाते है। इस प्रकार वे 
बेचारे अपनी आत्मा को मुक्त करने के बजाय और अधिक बन्‍्धनो मे डालते हैं । 

अब इस उ्हं शक की अगली समस्त गाथाओं मे कमेंबन्ध्रत के प्रबल कारण- 
भूत मिथ्यात्व से ग्रस्त विभिन्न मतवादियो के सिद्धान्त का वर्णन करते है । गे 
और आउठवी गाथा मे पचमहाभूतवादियों के मत का दिग्दर्शन कराते है--- 


मूल पाठ 


संति पच महष्भूया, इह मेगेसिमाहिया । 
पुढवी आउ त्ेऊ वा वाउ आगासपंचमा ॥0७।| 


|| 
सन्ति पन्‍च  महाभूतानीहैकेषामाख्यातानि । 
पुृथिव्यापस्तेजो वा वायुराकाशपन्चमानि ॥]७॥। 
अन्वयार्थ 
(इह) इस लोक मे (पच मह॒ब्भूया) पाँच महाभूत (सन्ति) हैं, (एगेसि) 
ऐसा किन्‍्ही ने, (आहिया) कहा । (पुढवी) पृथ्वी, (आउ) जल, (तैेऊ) तेज, (चाउ) 
वायु (वा) और (आगास पचमा) पाँचवाँ आकाश | 
भावशर्थ 
पच महाभूतवादियों का कथन है कि इस लोक मे पृथ्वी, जल, तेज, 
वायु और आकाश ये पाँच महामृत है । 


थे ३ 
समय प्रथम अध्ययतत--प्रथम उदू मर ध 


भूल पाठ 


एए पंच महृष्भूया, तेथ्मो एगोत्ति आहिया। 
अह तेसि विणासेण, विणासों होड देहिणों ॥८॥ 


सस्कृत् छाया 


एतानि पण्चमहाभूतानि, तेभ्य एक इत्याख्यात्तवन्त | 
अय तेपा बिनाभेन, चिनाणों भवति देहिन ॥णा। 


बन्दयार्थ 


(एए) ये (पचमहच्चुया) पाच महाभूत है । (तेब्सो) इनसे (एगोत्ति) एक 
आत्मा उत्पन्न होता है, यह उन्‍होंने (आहिया) कहा है। (बह) इसके पश्चात 
(तेसि) उत्त पच महाभूतो के (विणासेण) विनाण होने से (देहिणों) णात्मा का 
(बिणासो) विनाश (होड़) हो जाता है । 


भावार्थ 
पूर्वंगाथा में कहे हुए पृथ्वी आदि पाँच महाभूत हें। इन पाँच महा- 
भूतो से एक आत्मा उत्पन्न होता है, ऐसा लोकायतिक कहते हें । फिर वे 
मानते है कि इन पाँच महाभूतो के नष्ट होने से आत्मा का भी नाश हो 
जाता है। 
च्याब्पा 


पचमहाभूतवादी चा्रोकमत फा स्वकूप और विश्लेषण 


(उपर्यूबत दोनों गाथाओ भें पचमहाभूतवादी चार्वाक का स्वरूप बताया गया 
है। इसके बताने का शास्त्रकार का प्रयोजन यह है कि जिन्नासु और मुमुक्षु साधक 
इस बात को भलीभाँति समझ जाय कि चार्वाकभतवादी किस प्रकार प्रमाणसिद्ध 
वीतराग प्ररूषित सत्य सिद्धान्त को ठुकरा कर प्रमाणो और तकों से पिध्या सिद्ध 
होने वाले मत को पूर्वाग्रहवश पकड कर मिथ्यात्व के फन्‍्द्रे मे फंसे रहते है और 


मिथ्यात्व के फलस्वरूप नाना कर्मवन्‍्धन करते रहते है, उनसे मुक्त नहीं हो पाते 9) 
सति पचसहध्मूया--कुंछ लोग यह शका उठाते हैं कि साख्य एवं वेशेपिक 
आदि दर्शनों मे भी पचमहाभूत को माना है। जैसे कि साल्यदणों 


गन का मत है--. 
(सूक्ष्ममज्ञक) ब्पतस्माता से तेज, रसतन्मात्रा से जल, स्पर्शतन्मात्रा से वायु, गन्ध- 
तन्मात्रा से पृथ्वी और शब्दतन्माना से आकाश्--इस प्रकार पाँच तन्‍्मात्राओं से पाँच 


श्र सूत्रकृताग सूत्र 


गनये विउककस्म--इस वाक्य का एक और भी अर्थ परिलक्षित होता है । 
वह यह है कि पूर्वोक्त गाथाओ मे जो अन्य अर्थात कमंवन्धन मे डालने वाली गाँठे-- 
हिसा, परिग्रह, ममव आदि बताई गई है उन कर्मवन्‍्वन के ग्रन्थो को गाँठ न 
समझ कर वे दुकरा देते हे, अपनी स्वच्छन्दबुद्धि से कल्पित मतो में अत्यन्त बँधे 
रहते है | उन्हे भान ही नही होता या उनके मन मे अज्ञानवश कोई विचार ही नही 
उठता कि कर्मवन्धन के कारणो को वढावा देने वाले इन मतो को पकड़े रहकर 
तदनुसार विपयासकित मे फंसकर मैं अपनी आत्मा को बन्धन से मुक्त करने की 
अपेक्षा उलटे बन्धनो मे डाल रहा हूँ । 

इसीलिए अनन्त करुणा से प्रेरित होकर सर्वेज्ञ वीतराग प्रभु कहते हैं--- 
'अयाणता विउस्सित्ता कामेहि साणबा' वे दयनीय मानव इन पूर्वोक्त कर्मंबन्धन 
की गाँठो को नहीं जान-समझ कर इनकी उपेक्षा कर देते है, और अपने मनमाने 
मत मे बंघ कर तदनुसार वैपयिक सुखभोगो मे लीन हो जाते है। इस प्रकार वे 
बेचारे अपनी आत्मा को मुक्त करने के बजाय और अधिक बन्धनो मे डालते है । 

अब इस उदं शक की अगली समस्त गाथाओ मे कर्मबन्धन के प्रबल कारण- 
भूत मिथ्यात्व से ग्रस्त विभिन्न मतवादियो के सिद्धान्त का वर्णन करते हैं। सातवी 
और आठवी गाथा मे पचमहाभूतवादियों के मत का दिग्दर्शन कराते है--- 


मल 


सति पच महष्भूया, इह मेगेसिमाहिया । 
पुठवी आउ तेऊ वा वबाउ आगासपंचमा ॥॥७॥। 


छाया 
सन्ति पन्‍च  महाभूतानीहैकेषामाख्यातानि । 
पुृथिव्यापस्तेजो वा वायुराकाशपन्चमानि ॥॥७॥| 
अन्वयार्थ 
(इह) इस लोक मे (पच सहब्भूथा) पाँच महाभूत (सन्ति) हैं, (एगेसि) 
ऐसा किन्ही ने, (आहिया) कहा । (पुढवी) प्रश्वी, (आउ) जल, (त्ेक) तेज, (बाउ) 
वायु (वा) और (आगास पचमा) पाँचवाँ आकाश । 
थे 
पच महाभूतवादियों का कथन है कि इस लोक मे पृथ्वी, जल, तेज, 
वायु और आकाश ये पाँच महाभूत है । 


.. ट्ु्‌ 9 
समय प्रथम अध्ययन--प्रअम उद्दे गके 


मूल पाठ 


एए पँच महष्भूया, तेथ्भो एगोत्ति आहिया। 
भह तेति विणासेण, विणासो टोइ देहिणो ॥।। 


सस्क्ृत छाया 
एतातनि पन्चमराभूताति, तेम्य एक इत्योस्थातवन्त । 
अय तेपा विनाअन, विनाक्षों भवति देहिन ॥5०॥ 
अन्चयार्य 
(एए) ये (पचमहव्भूया) पाच महाभूत है । (तेब्भो) द्रनंस (एगीसि ) एक्क 
जात्मा उत्पन्न होता है, यह उन्होंने (आहिया) कहां है। (महू) इसेके पत्चात 


(तिसि) उन पच महाभूतों के (विणासेण) विनाश होने से (देहिणों) भात्मा वा 
(विणासो) विनाश (होइ) हो जाता है । 


भावाथे 
पू्वंगाथा में कहे हुए पृथ्वी आदि पाँच महाभूत हैं। इन पाँच महा- 
भूतो से एक आत्मा उत्पस्त होता है, ऐसा लोकायतिक कहते है। फिर वे 
मानते है कि इल पाँच महाभूतो के नष्ट होने से आत्मा का भी नाश हो 
जाता है| 
व्याज्या 


पच्रमहाभृतवादी चार्वाकमत का स्वरूप और विश्लेषण 


(हपर्यृवत दोनों गाथाओ मे पचमहाभूतबादी चार्चाक का स्वरूप बताया गया 
है । इसके बताने का शास्त्रकार का प्रयोजन यह है कि जिज्ञासु और मुभुक्ष साधक 
इस वात को भलीभाँति समझ जाय कि चार्वाकमतवादी किस प्रकार प्रमाणसिद्ध 
वीतराग प्ररूपित मत्य सिद्धान्त को ठुकरा कर प्रभाणी और तकों से मिथ्या सिद्ध 
होने बाले मठ को पूर्वाप्रहवश पकंड कर मिथ्यात्व के फन्‍्दे मे फंसे रहते है और 
मिथ्यात्व के फलस्वरूप ताना कर्मंवन्धन करते रहते है, उत्तसे मुक्त, नही हो पाते 9) 

सहि पशमहब्भूया---%ुछ लोग यह शका उठाते है कि साख्य एवं वैशेषिक 
आदि दर्शनों मे भी पच्रमहाभूत को माना है। जैसे कि साख्यदर्शन का मत है---- 
(सुक्ष्ममज्ञक) रूपतन्मावा से तेज, ससतन्‍्पात्रा से जल, स्पर्शेतन्मात्रा से वायु, गन्‍्ध- 
तन्माना से पृध्वी और शब्दतत्मात्रा सेआकाण--हइत्त प्रकार पाँच तन्मात्राओ से पाँच 


गक. 


द्व सूत्रक्ताग' सूत्र 


महाभूतो की उत्पत्ति हीती हे ।* साख्यमत के २५ तत्त्वों मे से वाकी सबका क्रम 
ओर स्वरूप हम पहले बता चुके हैं । 
वैशेपिकदर्शन भी पाँच महाभूत को मानता है। उसकी मान्यता यह है 
कि द्रव्य नौ है- पृथ्वी, जल, तेज, वायु, आकाश, काल, दिशा, आत्मा' और मन | 
पृथ्वी, जल, तेज, वायु और आकाश ये पाँच द्रव्य पचभूत है। प्रथ्वी, जल, तेज, 
और वायु ये ४ द्रव्य (भूत) प्रत्येक नित्य और अनित्य दो प्रकार के है। परमाणु- 
सूप पृथ्वी जल आदि नित्य है, किन्तु परमाणुओ के सयोग से बने हुए छ_यणुक आदि 
स्थूल कार्य द्रव्य पृथ्वी आदि अनित्य है। आकाश द्रव्य किसी कारण से उत्पन्न न 
होने से नित्य ही है। प्रथ्वीत्वरूप* धर्म के सम्बन्ध से पृथ्वी होती है। वह परमाणु- 
रूप नित्य है, और 6 यणृकादि क्षम से उत्पन्न होने वाली कार्यरूपा पृथ्वी अनित्य 
है। वह पृथ्वी रूप, रस, गध, स्पर्श, सख्या, परिमाण पृथकत्व, सयोग, विभाग, 
परत्व, अप रत्व, गुरुत्व, द्रवत्व और वेग नामक चोदह गुणों से युक्त है तथा जलत्व 
रूप धर्म के सम्वन्ध से जल होता है । वह भी रूप, रस, स्पर्श, सख्या, परिमाण, 
पृथकत्व, सयोग, विभाग, गुरुत्व स्वाभाविक द्रवत्व, स्नेह और वेग नामक गुणों से 
युक्त है । जल का रूप शुक्ल है, स्पर्श शीत ही है। तेजरूव घर्म सम्बन्ध से तेज 
होता है। वह रूप, स्पर्श, सख्या, परिमाण, पृथक्त्व, सयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व 
नमित्तिक द्रवत्व, और वेग नामक ११ गुणो से युक्त होता है। उसका रूप शुक्ल, 
मास्वर (चमकीला) तथा स्पशं उष्ण ही है। वायुत्वरूप घर्म के सम्बन्ध से वायु 
होता है । वह अनुष्ण शीत स्पर्ण (न गम, न ठण्डा), सख्या, परिमाण, पृथक्त्व, 
सयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व और वेग नामक ६ गुणो से युक्त है। हृदय का 
कम्पन, शब्द और अनुष्णशीत स्पर्श उसके लिंग (वोधक) है । आकाश एक होने से 
वह पारिमासिक सज्ञा है वह नित्य, अमृत, तथा विभू (विश्वव्यापक) है। वह 
” परिसाण, पृथक्त्व, सयोग, विभाग और शब्द नामक ६ गुणो से युक्‍त है। 
शब्द नामक लिंग (बोधक) से ही क। बोध होता है ।” इसी तरह दूसरे 


१ तन्न शब्दतन्मात्रादाकाश, स्पर्शतन्मात्ञाद्‌वायु , रूपतन्मात्रात्तज, रसतन्मात्रा- 
दाप , गन्धतन्मात्रान्‌ पृथ्वी इत्यादि क्मेण पूर्व-पूर्वनुप्रवेशेनकद्वित्रिचतुष्पन्च 
गुणानि आकाशादि पृथ्वीपयन्तानि महाभूतानीति सूष्टि क्रम । 

“-साख्य का० पु७ २७ 

२ पथ्वीत्वाभिसम्वन्धातू पृथ्वी । अप्त्वाभिसम्बन्धादाप , तेजस्त्वाभिसम्बन्धात्तेज 
वायुत्वाभिस म्वन्धादृवायु । तत्राकाशस्यथ ग्रुण शब्द सख्या परिमाणपृथक्त्व 


सयोग-विभागा । शब्दलिगविशेषादेकत्व सिद्धमू । 
“भशस्तपादभाष्य 


समय प्रथम अध्ययन---प्रथम उ्ँशक ६५ 


मतवादियो ने भी भूतो का अस्तिरव स्वीकार फिया है, ऐसी स्थिति में फेकत सोका- 
यतिक (चार्वाक) मत को लेकर ही पच महाभूतो का कथन क्यों किया ? 


इसके उत्तर में नि संदेह कहा जा सकता है कि दूसरे पच्रमहाभूतवादियों का 
उल्लेख न करने से शास्त्रकार का आशय यह है कि साख्यथ आदि दर्शंनकार केवल 
पचमहाभूतो को ही जगत में सर्वस्व नहीं मानते, अपितु वे प्रकृति से महत्तत्वं, 
अहकार, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, पाँच तन्मात्रा, पुरुप आदि तथा दिणा, काल, 
आत्मा, मन आदि अन्य पदार्थों को भी मानते है, जबकि लोकायतिक मत॑नुयायी 
पच महाभूतो से भिन्न आत्मा आदि पदार्थों को विल्कुल नही मानते । इप लिये लोका- 
यतिक (चार्वाक) मत को लेकर ही इस गाया में उल्लेख किया गया हू । इसी आशय 
को अभिव्यक्त करने के लिये शास्त्रकार स्वय ८वी गाया मे कहते है--“एए 
पचमहब्भूया तेब्भो एगोत्ति आहिया। 


तात्पयं यह है कि चावकि मत का मन्तव्य है कि प्रथ्वी, जल, तेज, वायु 
और आकाश, ये पाच महाभूत है । ये पाँच महाभत सर्वलोकव्यापी एन पर्वजन- 
भत्यक्ष होने से महान है। इस विश्व मे इनके अस्तित्व से न कोई इन्कार कर सका 
है, और न ही इनका खण्डन कर सका है। दूसरे मतवादिय। द्वारा कल्पित पाँच भूतो 
से भिन्न आत्मा नाम का परलोक मे जाने वाला, सुख-दुख भोगने वाला कोई दूसरा 
पदार्थ नही है । पृथ्वी आदि जो पाँच महाभूत है, इनके शरीररूप मे परिणत होने 
पर इन्ही भूतो से अभिन्न ज्ञानस्वरूप एक आत्मा उत्पन्न होता है । 


अपने मत को सत्य प्रमाणित करने के लिये वे इस प्रकार की थुक्तियाँ देते 
है--पृथ्वी आदि से अतिरिक्त आत्मा नाम का कोई पदार्थ नह' हैं, क्योकि उसका 
वोधक कोई प्रमाण नही मिलता है। प्रमाण भी हम एकमात्र प्रत्यक्ष को ही मानते 
है । अनुमान आदि प्रमाण को हमारे यहाँ कोई स्थान नही है, क्योकि अनुमान आदि 
मे पदार्थ का इन्द्रियो के साथ साक्षात सीधा सम्बन्ध नही होता । इसलिये उनको 
मिथ्या होना सभव है। क्योकि प्राय अनुमान आदि मिथ्या हो जाते हैं और उनमे 
वध एवं असभव दोप भी हो सकते है। अत अनुमान आदि मे प्रमाण का लक्षण 
घटित नही होता | प्रमाण का लक्षण घटित न होने से अनुमान आदि मे विश्वास 
नही किया जा सकता है । कहा भी है-- 
हस्तस्पर्शादिधान्धेन चिषमे परथथि धावता | 
अनुमान-प्रधानेन विनिपातो न दुलंभ ॥। 


जैसे ऊबड-खावड मार्ग मे किसी के हाथ के स्पर्श से (गलत अनुमान करके ) 
दौढते हुए अन्ध का गिर जाना कोई दुलंम नही हैं, वैसे ही विना देखें हुए पदार्थ के 


द्व सूचकृताग सूच 


महाभूतो की उत्पत्ति होती है ।१ साख्यमत के २५४ तत्त्वों मे से बाकी सबका क्रम 
और स्वरूप हम पहले बता चुके है । 
वशेपिकदर्शन भी पाँच महाभूत को मानता है। उसकी मान्यता यह है 
कि द्रव्य तौ हे- पृथ्वी, जल, तेज, वायु, आकाश, काल, दिशा, आत्मा और मन । 
पृथ्वी, जल, तेज, वायु और आकाश ये पाँच द्रव्य पचभूत है। प्रृथ्वी, जल, तेज, 
और वायु ये ४ द्रव्य (भूत) प्रत्येक नित्य और अनित्य दो प्रकार के है। परमाणु- 
रूप पृथ्वी जल आदि नित्य हैं, किन्तु परमाणुओ के सयोग से बने हुए & यणुक आदि 
स्थूल कायं द्रव्य पृथ्वी आदि अनित्य है । आकाश द्रव्य किसी कारण से उत्पन्न न 
होने से नित्य ही है। पृथ्वीत्वरूप' घर्म के सम्वन्ध से पृथ्वी होती है। वह परमाणु- 
रूप नित्य हे, और द यणुकादि क्रम से उत्पन्न होने वाली कार्यरूपा पृथ्वी अनित्य 
है। वह पृथ्वी रूप, रस, गघ, स्पर्श, सख्या, परिमाण प्रथकत्व, सयोग, विभाग, 
परत्व, अपर रत्व, गुरुत्व, द्रवत्व और वेग नामक चौदह ग्रुणो से युक्त है तथा जलत्व 
रूप घ॒र्म के सम्वन्ध से जल होता है । वह भी रूप, रस, स्पशं, सख्या, परिमाण, 
पृथकत्व, सयोग, विभाग, ग्रुरुत्व स्वाभाविक द्रवत्व, स्नेह और वेग नामक ग्रुणों से 
युक्‍त है । जल का रूप शुक्ल है, स्पर्श शीत ही है। तेजरूव घर्मं सम्बन्ध से तेज 
होता है | वह रूप, स्पर्श, सख्या, परिमाण, पृथक्त्व, सयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व 
नमित्तिक द्रवत्व, और वेग नामक ११ गुणों से युक्त होता है। उसका रूप शुक्ल, 
भास्वर (चमकीला) तथा स्पशं उष्ण ही है । वायुत्वरूप धर्म के सम्बन्ध से वायु 
होता है | वह अनुष्ण शीत स्पर्ण (न गर्म, न ठण्डा), सख्या, परिसाण, पृथकत्व, 
सयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व और वेग नामक ६ ग्रुणो से थ्रुक्त है। हृदय का 
कम्पन, शब्द और अनुष्णशीत स्पर्श उसके लिंग (बोधक) है । आकाश एक होने से 
वह पारिमासिक सज्ञा है | वह नित्य, अमूर्त, तथा विभू (विश्वव्यापक) है। वह 
» परिसाण, पृथक्त्व, सयोग, विभाग और शब्द नामक ६ गुणों से युक्‍त है। 
शब्द नामक लिग (बोधक) से ही आकाश क। बोध होता है।” इसी तरह दूसरे 


१ तन्न शब्दतन्मातज्ादाकाश, स्पर्शतन्मात्रादवायु , रूपतन्मात्रात्तेज, रसतन्मात्रा- 
दाप , गन्धतन्मात्रान्‌ पृथ्वी इत्यादि क्रमेण पूर्व॑-पूर्वनुपवेशेनकद्विन्िचतुष्पन्च 


ग्रुणानि आकाशादि पृथ्वीपयन्तानि महाभूतानीति सूष्टि क्रम । 
--साख्य का० साठर पृ० ३७ 


२ _पृथ्वीत्वाभिसम्वन्चात्‌ पृथ्वी । अप्त्वाभिसम्वन्धादाप , तेजस्त्वाभिसम्बन्धात्तेज 
वायुत्वाभिसम्वन्धादवायु । तत्चाकाशस्थ ग्रुण शब्द सख्या परिमाणपृथक्त्व 


सयोग-विभागा । शब्दलिगविशेषादेकत्व सिद्धमू॥ 
--भशस्तपादभाष्य 


समय प्रथम अध्ययन- प्रथम उद्द शक ६५ 


मतवादियो ने भो भूतो का अस्तित्व स्वीकार किया है, ऐसी स्थिति में फेवल लोका- 
यतिक (चार्वाक) मत को लेकर ही पच् महाभूतो का कथन क्यो किया ? 


इसके उत्तर में नि सदेह कहा जा सकता है कि दूसरे पन्तमहाभूतवादियों का 
उल्लेख न करने से णास्त्रकार का आशय यह है कि साख्य आदि दणनकार केवल 
पचमहाभूतो को ही जगत मे सर्वस्व नही मानते, अपितु वे प्रकृति से महतत्व॑, 
अहकार, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच करमेंन्द्रिय, पाँच तन्मात्रा, पुरुप आदि तथा दिणा, काल, 
आत्मा, मन आदि अन्य पदार्थों को भी मानते है, जबकि लोकायतिक मतानुयायी 
पच महाभूतो से भिन्न आत्मा आदि पदार्थों को बिल्कुल नही मानते | इप लिये लोका- 
यतिक (चार्वाक) मत को लेकर ही इस गाथा में उल्लेख्व किया गया है । इसी आशय 
को अभिव्यक्त करने के लिये शास्त्रकार स्वय ८वी गाया मे कहते है--“एए 
पचमहब्भूया तेब्भो एगोत्ति आहिया 


तात्पर्य यह है कि चार्वाक मत का मन्तन्य है कि पृथ्वी, जल, तेज, वायु 
और आकाश, ये पाँच महाभूत है। ये पाँच महाभूत सर्वलोकव्यापी एवं पर्वजन- 
प्रत्यक्ष होने से महान है। इस विश्व मे इनके अस्तित्व से न कोई इन्कार कर सका 
है, और न ही इनका खण्डन कर सका हे। दूसरे मतवादिया द्वारा कल्पित पाँच भूतो 
से भिन्न आत्मा नाम का परलोक मे जाने वाला, सुख-दुख भोगने वाला कोई दूसरा 


पदार्थ नही है। पृथ्वी आदि जो पाँच महाभूत हैं, इनके शरीररूप मे परिणत होने 
पर इन्ही भूतो से अभिन्न ज्ञानस्थरूप एक आत्मा उत्पन्न होता है । 


अपने मत को सत्य प्रमाणित करने के लिये वे इस प्रकार की युक्तियाँ देते 
है--पृथ्वी आदि से अत्तिरिक्त आत्मा नाम का कोई पदार्थ नह हैं, क्योकि उसका 
वोधक कोई प्रमाण नही मिलता है। प्रमाण भी हम एकमात्र प्रत्यक्ष को ही मानते 
हैं। अनुमान आदि प्रमाण को हमारे यहाँ कोई स्थान नही है, क्योकि अनुमान आदि 
भे पदार्थ का इन्द्रियो के साथ साक्षात सीधा सम्बन्ध नहीं होता । इसलिये उनका 
मिथ्या होता सभव है । क्योकि प्राय अनुमान आदि भमिथ्या हो जाते है और उनमे 
वाघ एवं असभव दोप भी हो सकते हैं। अत अनुमान आदि मे प्रमाण का लक्षण 
घटित नही होता | प्रमाण का लक्षण घटित न होने से अनुमान आदि मे विश्वास 
नहीं किया जा सकता है। कहा भी है--- 
हस्तस्पर्शादियान्जेन विषभे पथि घायता १ 
अनुमान-प्रधानेन विलिपातों न दुलंभ ॥। 


जैसे ऊबड-स्ावड मार्ग मे किसी के हाथ के स्पर्श से (गलत अनुमान करके) 
दौड़ते हुए अन्ध का गिर जाना कोई दुर्लभ नही है, वैसे ही बिना देखे हुए पदार्थ के 


६५ सू चकृताग सूत्र 


अनुमान से सिद्ध करने वाले पुरुष से भी भूल हो जाना दुलंभ नही है । जिस प्रकार 
अनुमान को अविश्वसनीय एवं भ्रन्तिजनक बताया गया है वैसे ही आगम आदि को 
भी उपलक्षण से समझ लेना चाहिए, क्योकि आगम आदि मे भी पदाथे का इन्द्रिय 
के साथ सीधा सन्निकर्ष (सम्बन्ध) न होने के कारण उसमे भो भूल हो जाना समव 
है। इसलिए हम एकमात्र प्रत्यक्ष को ही प्रमाण मानते है और प्रत्यक्ष से तो पाँच 
महाभूतो से भिन्‍न आत्मा नामक पदार्थ का ग्रहण नही होता । 


उनसे जब पूछा जाता है कि चैतन्य शक्ति, जो आत्मा की शक्ति है, वह उन 
पाँच भूतो मे कसी और कहाँ से आएगी ? इस पर थे कहते हैं--पृथ्वी, जल, 
वायु, तेज और आकाश इन पचभूतो के विशिष्ट सयोग से वे भूत शरीराकाररूप 
मे परिणत हो जाते हैं जैसे--गुड, महुआ आदि मद्य की सामग्री के सयोग से मद 
शक्ति पैदा हो जाती है, वैसे ही शरीर मे पचभूतो के सयोग से चैतन्य शक्ति 
उत्पन्न हो जाती है ।” वह चैतन्य शक्ति पचमहाभूतों से भिन्न नही है क्याकि बह 
पचमहाभूतो का ही कायं है जैसे पृथ्वी से उत्पन्न घटादि कार्य पृथ्वी से भिन्न नही है 
वैसे ही पचमहाभूतो से मिन्न आत्मा नही है क्योकि उन्हों से ही उसी तरह चैतत्य 
शक्ति प्रकट होती है । 


कोई यह कह । है कि चार्वाक पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु 
इन चार भूतो को ही मानते है, उन्ही के सयोग से चैतत्य शक्ति? प्रकट होना 
स्वीकार करते हैं, यहाँ शास्त्रकार ने पाँचवे भूत आकाश का अस्तित्व भी उनके पक्ष 
मे बताया है, यह पूर्वापर विरोध क्यो ? इसके उतर में यही कहना है कि शास्त्रकार 
का कथन यथार्थ है। कई चार्वाक आचाय॑ आकाश को भी पाँचवाँ भूत मानकर 
जगत को पचमौतिक कहते हैं। इनके मत मे इन भूतो के विशिष्ट सयोग से ही 


१ (क) पृथिव्यादिभूत सहत्या तथा देहादिसम्भव । 
मदशक्ति सुरागेस्यो यत्तदवच्चिदात्मनि ||८४॥। 
-- _ शॉनसमुच्चय 
(ख) शरीरेन्द्रिविषयसज्ञ के च पृथिव्यादिभूतेम्यश्चैतन्याभिव्यक्ति पिप्टोदक 
ग्रुड्घततक्यादिस्यो मदशक्तिवत्‌ । 
िल्वॉसस्से जब “ श्रसे ल० पृ० ११५ 
२ (ृथिव्यापस्तेजोवाशुरिति तत्त्वानि, तत्समुदाये शरीरविपयेन्द्रियसज्ञा, 
तेभ्यश्चेतन्यम्‌ । --तक््योष० श० भाष्य 
३ चतुम्यं खलु भूतेम्यश्चैतन्यमुपजायते, किण्वादिम्य समेतेभ्यों द्वव्येम्यो मदशक्ति 
बत्‌ । “-  शंनसभप्रह 


समय प्रथम अध्ययन--भप्रथम उद् शक ६७ 
महुआ आदि के सडाने पर शराव मे मादक शक्ति उत्पन्त होने की तरह भूतो मे, 
चैतन्य शक्ति उत्पन्न हो जाती है। जिस तरह जल मे बुलबुले उत्पन्न और 
विलीन होते रहते हैं, उसी तरह जीव 'ी इन्ही भूततो से उत्पन्न होकर इन्ही में लीन 
होते रहते है । चैतन्य विशिप्ट शरीर का नाम ही आत्मा है । 


चार्वाक के इस मन्तव्य पर शका होती है--यदि पाँच महाभूतो से भिन्न 
कोई आत्मा नाम का पदार्थ नही है तो 'बह मर गया' यह व्यवहार कैसे सिद्ध होगा, 
क्योकि मरते समय भी पाँचों भूत और तज्जन्य चैतन्य णविति तो रहती ही है । 
इसका समाधान चार्वाक की ओर से यह किया जाता है कि शरीररूप मे परिणत 
पचमहाभूतो से चैतन्य शक्ति प्रकट होने के पश्चात्‌ उन महाभूतो मे से वायु या तेज 
किसी एक भूत या दोनो के हट जाने पर देवदत्त नामक देही का नाश हो जाता 
है और इसी कारण 'वह मर गया, ऐसा व्यवहार हो जायेगा । परन्तु देही का नाश 
होने पर कोई आत्मा या जीव नामक पदार्थ शरीर से अलग कही चला जाता है, 


ऐसा नही होता क्योकि आत्मा नामक कोई पदार्थ शरीर से निकल कर कही जाते 
हुए प्रत्यक्ष दृप्टिगोचर नही होता ! 


चार्वाक का मत जैनदर्शन की युक्तियो के आगे विलकुल खण्डित हो जाता 
है। उसका खण्डन न्याय की भाषा मे अनुमान प्रमाण से निम्नोकक्‍्त रीति से हो 
जाता है-- “पच्र महाभूतो के परस्पर सयोग से (शरीररूप मे परिणत होने पर) चैतन्य 
जुण (तथा तज्जनित बोलना-चलना आदि कियारूप गुण) उत्पन्न नही हो सकता 
है, वो कि पच महाभूतो का चैतन्य गुण नही है । अन्य गुण वाले पदार्थों के सयोग से 
अन्य गुण वाले पदार्थ की उत्पत्ति नही होती। जैसे वालू के ढेर को पीलने से तेल 
पैदा नही होता, वयोकि बालू मे तेल उत्पन्त करने का स्निग्धता गुण नही है । इसी 
प्रकार पचभूत्तो मे चैतन्य उत्पन्न करने का गुण न होने के कारण, उनके सयोग से 
चैतन्य उत्पन्न चही हो सकता । इसी बात को नियु क्तिकार कहते है--- 


पचण्ह सजोए अण्णगुणाण ण चेयणाइगुणो | 
पच्चिन्विधयषाणाण ण अण्णसुणिय छुणद अण्णो ॥। 


जिनका ग्रुण चेतन्य से अन्य है, उन पृथ्वी' आदि पत्रभूतो के सयोग से 
चेतनादि गुण भ्रकट नही हो सकते । इसी तरह स्पशन, रसन, प्राण, चक्षु और श्रोत्र 
रूप पाँच इन्द्रियो के जो उपादान कारण है, उनका गुण भी चैतन्य न होने से भूत 


समुदाय का गुण चैतन्य नहीं हो सकता । क्योकि अन्य इन्द्रिय के द्वारा जानी हुई 
दांत अन्य इन्द्रिय नही जान पाती । 


द्प सुत्रकरताग सुत्र 


पचमतो का गुण चैतन्य से भिन्‍न यो हे -- आधार देना और कठोरता पृथ्वी 
का गुण है, जल का गुण द्रठ्त्व है, तेज का गुण पाचन है, गायु का गुण चलन है, 
और अग्गाह देना आकाश का गुण है। अथवा पहले बताए गन्ध, रस आदि क्रमश 
एक-एक को छोडकर पृथ्वी जल आदि के गुण है । इनमे से किसी भी भूत मे चंतन्य 
का गुण नहो है | ये सब गुण चैतन्य से भिन्न है। इसलिये पृथ्वी आदि ५ भूत चेतन्य 
से भिन्न गुण वाले है । इस हृष्टि से चार्वाक चाहे जितना पच ले, किन्तु पृथ्वी आदि 
पच भूतो से चंतन्य गुण की उत्पत्ति सिद्ध नही रझर सकता क्योकि इन पच भूतों का 
गुण चैतन्य से भिन्न है। अत इन भूतों मे से प्रत्येक का जब चैतन्य ग्रुण नहीं है, 
तब इनके समूह से चैतन्य गुण की सिद्धि केसे हो सकेगी ? जेनदर्शन द्वारा इस 
सम्बन्धी तर्क इस प्रकार प्रस्तुत किया गया हैं--जब एक एक भूत मे चैतन्य 
गुण नही हे, तो उनके समुदाय से भी चैतन्य गुण उत्पन्न या अभिव्यक्त नही हो 
सकता । चैतन्य अगर पृथ्वी आदि का ग्रुण होता तो प्रृथ्वी आदि से सर्चेतन रूप मे 
उपलब्धि होती । किन्तु ऐसी उपलब्धि होती नही है। इसलिये चैतन्य एक-एक 
भूत या भूत समुदाय का ग्रुण हो नही सकता | स्वतन्त्र भूत समुदाय का ग्रुण चैतन्य 
नही है, व्योकि पृथ्वी आदि भूतो का ग्रुण चेतन्य से भिंन्न है। मिन्न गुण वाले पदार्थों 
का जो-जो समुदाय है, उस-उस समुदाय मे अपूर्व गुण की उत्पत्ति नहीं हो सकती । 
अत शरीर मे जो चैतन्य दिखाई देता है, वह आत्मा का ही गुण हो सकता है, भूतो 
का' नही, क्योकि भूत चैतन्य गुण के आधार नही है। इसलिये चैतन्य भूतो का नही, 
उनसे भिन्न आन्मा का ही गण है । 
इसे ही सिद्ध करने के लिये दूसरा हेतु लीजिए - 

स्पर्शन, रसन, पन्लाण, चक्षु और श्रोत्र-रूप पाँच इन्द्रियो के उपादान कारण 

क्रमश ये हे--श्रोत्र रिद्रय का उपादान कारण आकाश है क्योंकि श्रोत्रे निद्रय' छिद्र- 
रूप है, चक्षुरिन्द्रिय का उपादान कारण तेज है, क्योकि चक्षुरिन्द्रिय तेजोरूप है, 
ज्लाणेन्द्रिय का उपादान कारण पृथ्वी है, क्योकि प्राणन्द्रिय पृथ्वी रूप है। रसनेन्द्रिय 
का जल और स्पर्शों द्रय का वायु उपांदान कारण है। अत पाँचो इन्द्रियो के जो 
उपादान कारण (स्थान) है, वे ज्ञान रूप न (स्वय ज्ञान नही कर सकती) होने से भूत 
समुदाय का गुण चेतन्य नही हो सकता ।" चार्वाक मत में शरीर और इन्द्रियो से 
अतिरिक्त “आत्मा' नही माना गया है। अत आत्मा को द्रप्टा न मानने के कारण 


१ यहाँ अनुमान इस प्रकार हो सकता है--इन्द्रियाँ चैतन्य गुण वाली नही हैं 
क्योंकि वे अचेतन गुण वाले पदार्थों से बनी है। जो-जो अचेत्तन गुण वाले पदार्थों 
से बना होता है, वह सब अचेतन ग्रुण वाला होता है, जैसे---घट-पट आदि | 


समंय प्रथम अध्ययन॑ं---प्रथम उ् शक ६ ६ 


चार्बाक को चक्ष आदि इन्द्रियों को हो द्रप्टा मानना पडा है। प्रत्येक उन्द्रिय जपने- 
अपने विपय को ग्रहण करती है। 


दूसरी इन्द्रिय के विषय को दूसरी इन्द्रिय ग्रहम नही करती । इसलिए एक 
इन्द्रिय द्वारा ज्ञात अर्थ को दूसरी इाद्रिय नही जान सकती | ऐपी स्थिति मे 'मैने 
पाँच ही विषयो को जाना ।' इस प्रकार का सम्मेलनात्मक ज्ञान चार्गक मत में हो 
नही सकता | परन्तु इस प्रकार के सम्मेलनात्मक ज्ञान का जनुमत होता ६, इसनिये 
सानतना पडेगा कि इन्द्रियो से भिन्न कोई एक द्रप्टा अवरय होना चाहिए। चह द्र॒ष्टा 
आत्मा ही हो सकता है, भूत समुदाय नही, क्याकि चैतन्यगुण द्वप्टा (आत्मा) का 
ही है, भूत समुदाय का नहीं। इस सम्बन्ध में इप प्रकार का अनुमान प्रयोग होता 
है-भूत समुदाय का गुण चैतन्य नही 6, क्योकि भूतो से वनी हुई इन्द्रियाँ एक-एक 
विपय की ग्राहक होकर भी सब विपयो के मेलनरूप ज्ञान को उत्पन्न नही कर 
सकती । यदि दूसरे के द्वारा जाने हुए अर्थ को दूसरा भी जान लेता हो, तथव तो 
देवदत्त द्वारा जाने हुए अर्थ को यज्ञदत्त भी जानने लगेगा परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता 
है, अनुमद भी इसके विपरोत है, और ऐसा इष्ट भी नही हे। शका--यदि इन्द्रियो 
को ही ज्ञानवान माना जाए तो प्रश्न होता है कि सब इन्द्रिया मिलकर ज्ञान का 
आधार है या पृथक-पृथक ? यदि कहे कि सव इन्द्रियाँ मिलकर है, तव तो एक 
इन्द्रिय का नाश होने पर ज्ञानवान का ही नाण हो जाएगा । वहा फिर ज्ञ/न की 
उत्पत्ति नही होगी । क्योकि ज्ञान के आधार का नाश हो चुका हैं। यदि कहे कि 
पृथक-पृथक एक-एक इन्द्रिय ज्ञान का आधार हे, तव तो किसी कारणवश नेत्र के 


न७्ट होने पर पहले देखे हुए रूप का स्मरण होना चाहिए, किन्तु वह नही होता 
वयोकि अनुमवकर्ता (नेत्र) अब विद्यमान नही है। 


तात्पयं यह है कि जिस अधिकरण मे जिस विपय का अनुभव उत्पन्न होता 
है, उसी अधिकरण मे पूर्बोत्पन्न अनुभव से प्राप्त सस्कार के बल से कालप्तर मे 
स्मरण उत्पन्न होता है। ऐसा नही होता कि अनुमव एक करे और स्मरण करे 
दूसरा । ऋपभदत्त ने जिसका अनुभव किया है, उसका स्मरण अभिन-दनप्रसाद को 
हो जाए, ऐसा देखा नही जाता । यदि दूसरे के द्वारा अवलोकित पदार्थ का स्मरण 
दूसरे को होने लगे, तब तो सर्वज्ञ के द्वारा देखे गये पदार्थों का स्मरण हम लोगो को 
हो जाना चाहिए, ताकि हम भी झटपट सर्वज्ञ वन जाएँ। लेकिन ऐसा कदापि होता 
नही है। दूसरे के देखे हुए पदार्थ को दूसरा स्मरण नहीं कर पाता---“'भान्यद हृष्ट' 


स्मरत्यन्यो सेकमूतमक्रमात्‌ !” एतएव इल्द्रियाँ चेतनावान नही हैं। इस तक से भूत 
समुदाय मे चैतन्य का अमाव सिद्ध कर दिया है। 


७० सूत्रक्ृतांग सुत्र 


चार्वबाक--एक-एक भूत से चैतन्य की उत्पत्ति मानने से यह दोप आता है, 
किन्तु पॉचो भूतो के मिल जाने से चैतन्य की उत्पत्ति है, यह माना जाय तो हमारे 
सिद्धान्त मे कोई दोष नही आता | जैसे अलग-अलग जौ का आटा, या गुड पडा हो 
तो उसमे मादक शक्ति नही पैदा होती किन्तु सभी दस्तुओ के मिल जाने पर मादक 
शक्ति पैदा होती है । 


जन--यह कथन भी युक्तिसगत नही है। क्योकि हम आपसे पूछते है कि 
पचमहाभूतो का वह सयोग, जिसके वल पर आप चैतन्य की उत्पत्ति मानते है, भूतो 
से भिन्न है या अभिन्न ? यदि भिन्न माने तव तो पाँच भूतो से अतिरिक्त सयोग नामक 
पदार्थ को स्वीकार करना होगा, जो आपके सिद्धान्त के प्रतिकूल है । 


इसके अतिरिक्त हम पूछते है कि पच महाभूतो का सयोग प्रत्यक्ष से ग्रहण 
होता है अथवा अनुमान आदि अन्य प्रमाणो से ”? प्रत्यक्ष से तो उस अतीन्द्रिय पचभूत 
सयोग का ग्रहण होना असभव है। अतीन्‍न्द्रिय वस्तु कदापि चक्षु के द्वारा गहीत नही 
हो सकती । किसी अन्य प्रमाण से उक्त सयोग का ग्रहण होता है, यह कथन भी 
यनार्थ नही है । क्योकि प्रत्यक्षातिरिक्त अन्य प्रमाण या तो अनुमान होगा अथवा 
आगम हीगा । अनुमान से आप पचमहाभूत सयोग का ग्रहण कर नही सकते, क्योकि 
अनुमान हमने पहले ही भूत चैतन्यवाद का खण्डन कर दिया है। अत उक्त सयोग 
को अहण करने वाले अनुमान प्रमाण से अतिरिक्त आत्मा की सिद्धि नही हो सकती 
है । आगम प्रमाण से भी उक्त सयोग का ग्रहण आप कर नही सकते, क्योकि आप 
तो आगम (आप्त -- ईश्वर) को मानते ही नही है, अतएव आगम प्रमाण से भी 
यह सिद्ध नही हो सकता । और फिर आप एकमात्र प्रत्यक्ष प्रमाण को ही मानते हैं । 
अनुमान और आगम इन प्रमाणों को तो आप मानते ही नही है, तब इन प्रमाणों 
का प्रयोग करके उक्त सयोग को ग्रहण कैसे कर सकेंगे ? 

अगर उस सयोग को भूतो से अभिन्‍न कहते हैं, तब हम पूछते है कि प्रत्येक 
भूत चेतन है या अचेतन ? यदि प्रत्येक भूत को चेतन कहे तो एक ही इन्द्रिय की 
सिद्धि होगी, विभिन्न विषयो को ग्रहण करने वाली पाँच इन्द्रियो की सिद्धि नही 
हो सकेगी । ऐसी दशा मे पच्रभूतो के समुदाय रूप शरीर का चैतन्य ५ प्रकार का 
हो जाएगा । क्योकि शरीर तो पचभूत समुदायरूप है अत पृथ्वी अश विषयक ज्ञान 
प्राणजन्य होने से अतिरिक्त होगा, चक्षु आदि से जन्य ज्ञान उससे भी अतिरिक्त 
होगा । यह महान आश्चयं की वात है | 


यदि प्रत्येक भूत अचेतन है, ऐसा मानें तो पूर्वोक्त दोपापत्ति आयगी | एक- 
एक भूत में चैतन्य नही है तो उसके समुदाय मे चैतन्य कहाँ से आ जाएगा ? जैसे 


समय प्रथम अध्ययन॑--प्रथम उहद शक ७१ 


रेत के एक-एक-कण म॑ तेल नही है तो उसके ढेर में तेल कहाँ से निकलेगा ? जो 
गुण प्रत्येक से नही हे, वह उसके समुदाय में भी उत्पन्न नही हा सकता | 


आपने जो यह कहा था कि गुड और आटा और महुआ आदि मय के 
प्रत्येक अग मे न रहने वाली मद शक्ति उसके समुदाय से पंदा हो जाती है, इमी 
प्रकार पचमहाभूततो मे प्रत्येक में वह चतन्य शक्ति नही है, किन्तु महाभूतो के समु- 
दाय से तो चैतन्य शक्ति हो ही जाती हे, यह युक्ति भी यथार्थ नही है, क्योकि हृप्टात 
और दृष्टान्तिक मे यहाँ समानता नही है । गुड, आटा, महुआ आदि मद्य के प्रत्येक 
अग मे सूक्ष्म रूप से सादक शक्ति विद्यमान रहती है, वही समुदायावस्था में स्पष्ट 
रूप से प्रगट हो जाती है। किन्तु यहाँ तो पृथ्वी-जल आदि प्रत्येक भूत मे चैतन्य 


शक्ति का सर्वेथा अमाव होता है, तव भूतो के समूह में चैतन्य शक्ति कहाँ से उत्पन्न 
हो जायेगी ? 


अगर भूतों को ही चेत्तन माने तो मृत्यु की व्यवस्था नहीं वन सकती। 
क्योकि मृत्तक शरीर मे पाँचो महाभूत विद्यमान रहते है । यदि कहे कि भृतक शरीर 
में वायु या तेज नही होते है, इसलिए मृत्यु होती हे । जैसा कि शास्त्रकार मे कहा 
है (अह ते बिणासेण विणाततों होइ देहिणो) तो यह कथन भी अनुभव विहीन हे, 
क्योकि मृत शरीर मे सूजन हृष्टिगोचर होती है, इसलिए वायु का उसमे अमाव नही 
होता और न तेज का अभ्नाव होता है, क्योकि पाचन स्वरूप कोय (मात्राद) का 


उत्पन्न होता तेजस्तत्त्व का कार्य है। अत वायु आदि का अभाव होने से मृत्यु हो 
जाती है, यह कथन यथार्थ नही है ! 


यदि कहे कि मृत शरीर मे से सूक्ष्म वायु और सूक्ष्म तेे निकल जाते है, 
इसलिए मृत्यु ही जाती है तो ऐसा मानना भी उचित नही है। ऐसा मानेंगे तो केवल 


, नाम का ही विवाद रहेगा क्योकि दूसरा (सूक्ष्म तेज और सूक्ष्म वायु) नाम देकर 
- आपने भी भ्रकारान्तर से जीव का अस्तित्व स्वीकार कर 'लिया । 


एक ओर युक्ति से भी आपकी बात का खण्डन हो जाता है । आपने कहा 
कि पचरभूतो के समुदाय मात्र से चैतन्यगुण उत्पन्न हो जाता है, पर यह बात भी 
प्रत्यक्ष अनुमव को कसौटी पर खरी नही उत्तरती । एक फारीगर ने मिट्टी की एक 
पुतली बनाई । उसमे मिट्टी, पानी, हवा, घूप (त्तेज) अग्नि (पकात्ते समय) एव 
कट आ भतो को वहाँ एकत्र किया गया । इस प्रकार पृथ्वी आदि पाँचो 
भूत को मिलाकर एक स्थान पर रख देने पर भी वहाँ चंतना 

मिट्टी की पुतली भे पाँचो भूत मौजूद हैं, सकता मा बे 


फिर भी उसमे चेतना नहीं आ 
वोलती-चालती नही, जड ही बनी रहती है। मात. बह 


(७७ सुत्रकृतांग सूत्र 


चार्वाक--एक-एक भूत से चैतन्य की उत्पत्ति मानने से यह दोप आता है, 
किन्तु पाँचो भूतो के मिल जाने से चैतन्य की उत्पत्ति है, यह माना जाय तो हमारे 
सिद्धान्त मे कोई दोष नही आता । जैसे अलग-अलग जौ का आटा, या ग्रुड पडा हो 
तो उसमे मादक शक्ति नही पैदा होती किन्तु सभी वस्तुओ के मिल जाने पर मादक 
शक्ति पैदा होती हे । 


जेन-- यह कथन भी युक्तिसगत नही हे । क्योकि हम आपसे पूछते है कि 
पचमहाभूतो का वह सयोग, जिसके वल पर आप चैतन्य की उत्पत्ति मानते है, भूतो 
से भिन्न है या अभिन्न ? यदि भिन्न माने तब तो पाँच भूतो से अतिरिक्त सयोग नामक 
पदार्थ को स्वीकार करना होगा, जो आपके सिद्धान्त के प्रतिकल है। 


इसके अतिरिक्त हम पूछते है कि पच् महाभूतो का सयोग प्रत्यक्ष से ग्रहण 
होता है अथवा अनुमान आदि अन्य ग्रमाणों से ? प्रत्यक्ष से तो उस अतीन्द्रिय पचभूत 
सयोग का ग्रहण होना असभव है। अतीन्‍्द्रिय वस्तु कदापि चक्षु के द्वारा ग्रहीत नही 
हो सकती । किसी अन्य प्रमाण से उक्त सयोग का ग्रहण होता है, यह कथन भी 
यथार्थ नही है । क्योकि प्रत्यक्षातिरिक्त अन्य प्रमाण या तो अनुमान होगा अथवा 
आगम होगा । अनुमान से आप पचमहाभूत सयोग का ग्रहण कर नही सकते, क्योकि 
अनुमान हमने पहले ही भूत चैेतन्यवाद का खण्डन कर दिया है। अत उक्त सयोग 
को ग्रहण करने वाले अनुमान प्रमाण से अतिरिक्त आत्मा की सिद्धि नही हो सकती 
है । आगम प्रमाण से भी उक्त सयोग का ग्रहण आप कर नही सकते, क्योकि आप 
तो आगम (आप्त - ईश्वर) को मानते ही नही है, अतएव आगम प्रमाण से भी 
यह सिद्ध नही हो 7 । और फिर आप एकमात्र प्रत्यक्ष प्रमाण को ही मानते हैं । 
अनुमान और आगम इन प्रमाणो को तो आप मानते ही नही है, तब इन प्रमाणों 
का प्रयोग करके उक्त सयोग को ग्रहण कैसे कर सकेगे ? 
अगर उस सयोग को भूतो से अभिन्‍न कहते हैं, तब हम पूछते है कि प्रत्येक 

भूत चेतन है या अचेतन ? यदि प्रत्येक भूत को चेतन कहे तो एक ही इन्द्रिय की 
सिद्धि होगी, विभिन्न विषयो को ग्रहण करने वाली पाँच इन्द्रियो की सिद्धि नही 
हो सकेगी । ऐसी दशा मे पत्रभूतो के समुदाय रूप शरीर का चैतन्य ५ प्रकार का 
हो जाएगा । क्योकि शरीर तो पचभूत समुदायरूप है अत पृथ्वी अश विपयक ज्ञान 

प्राणजन्य होने से अतिरिक्त होगा, चश्रु आदि से जन्य ज्ञान उससे भी अतिरिक्त 

होगा । यह महान आश्चर्य की बात है। 

यदि श्रत्येक भूत अचेतन है, ऐसा माने तो पूर्वोक्त दोपापत्ति आयगी । एक- 
एक भूत में चैतन्य नही है तो उसके समुदाय मे चैतन्य कहाँ से आ जाएगा? जैसे 


समंय प्रथम अध्ययन॑ं--प्रथम उ् शक ७१ 


रेत के एक-एक-कण म॑ त्तेल नही है तो उसके ढेर में तेल कहाँ से निकलेगा ? जो 
गुण प्रत्येक मे नही है, वह उसके समुदाय में भी उत्पन्न नही हैं! सकता । 


आपने जो यह कहा था कि भुड और आटा और महुआ आदि मद के 
प्रत्येक अग से न रहने चाली मद णक्ति उसके समुदाय से पंदा हो जाती है, इसी 
प्रकार पचमहाभूतो मे प्रत्येक में बह चेतन्य शक्ति नही है, किन्तु महाभूतों के समु- 
दाय से तो चैतन्य शक्ति हो ही जाती है, यह युक्ति भी यथार्थ नही है, क्योंक्रि हृष्टात 
और दृष्टान्तिक भे यहाँ समानता नही है | गुड, आटा, महुआ आदि मश्य के प्रत्येक 
अग मे सूक्ष्म रूप से मादक शक्ति विद्यमान रहती हे, वही समुदायावस्था में स्पप्ट 
रूप से प्रगट हो जाती है | किन्तु यहाँ तो पृश्वी-जल भादि प्रत्येक भूत्त भे चैत्तन्य 


शक्ति का सर्वेथा अभाव होता है, तव भूतो के समूह में चैतन्य शक्ति कहाँ से उत्पन्न 
हो जायेगी ? 


अगर भूत को ही चेतन माने तो मृत्यु की व्यवस्था नहीं वन सकती। 
क्योकि मृतक शरीर मे पॉचो महाभूत विद्यमान रहते है । यदि कहे कि मृतक शरीर 
म॑ वायु या तेज नही होते है, इसलिए भृत्यु होती है। जैसा कि शास्त्रकार ने कहा 
है (भह तेल विणासेण विणातों होइ देहिणो) तो यह कथन भी अनुभव विहीन है, 
क्योकि मृत शरीर मे सूजन दृष्टिगोचर होती है, इसलिए वायु का उसमे अभाव नहीं 
होता और न तेज का अभाव होता है, क्योकि पाचन स्वरूप कोय (मात्राद) का 


उत्पन्न होना तेजस्तत्त्व का कार्य है । अत वायु आदि का अभाव होने से मृत्यु हो 
जाती है, यह कथन यथार्थ नही है | 


यदि कहे कि मृत शरीर मे से सूक्ष्म वायु और सूक्ष्म तेज निकल जाते है, 
इसलिए मृत्यु हो जाती है तो ऐसा मानना भी उचित नही है। ऐसा मानेंगे तो केवल 
| नाम का ही विवाद रहेगा क्योकि दूसरा (सूक्ष्म तेज और सूक्ष्म वायु) नाम देकर 
- आपने भी भ्रकारान्तर से जीव का अस्तित्व स्वीकार कर'लिया | 
एक और युक्ति से भी आपकी वात का खण्डन हो जाता 
कि पचभूतों के समुदाय मात्र से चैतन्यगुण उत्पन्न हो जा है, रे | के हे 
प्रत्यक्ष अनुमच कौ कसौटी पर खरी नहीं उतरती । एक कारीगर ने मिट॒टी की एक 
पुतली बनाई । उसमे मिट्टी, पानी, हवा, धूप (तैज) अग्नि (पकाते समय हे 
आकाश इन पाँचो शूतो को वहाँ एकत्र किया गया । इस श्रकार पृथ्वी आ दि चचो 
भूतो को मिलाकर एक स्थान पर रख देने पर भी वहाँ चतना दिखाई अर 
मिट्टी की पुत्तली से पाँचो भूत्त मौजूद है, ही 


फिर भी उसमे ने कं 
बोलती-चालती नही, जड ही बनी रहती है। तिना नही आत्ती। बह 


७२ सूच्रकृताग सूत्र 


अत पूर्वोकत रीति से अन्वय-व्यत्तिरेक से विचार करने पर भूतो का चैतन्य 
नामक गुण सिद्ध नही होता । फिर भी जीवित शरीरो में चेतन्य गुण पाया जाता 
हैं, अत परिशेष न्याय से वह आत्मा का ही गुण है, भूतो का नही | 


आप (लोकायतिक) ने पहले जो अनुमान प्रयोग किया था कि पृथ्वी आदि भूतो 
से भिन्न आत्मा नामक कोई पदार्थ नही ह क्योकि उस आत्मा का वोधक कोई प्रमाण 
नही मिलता, और प्रमाण मी एकमात्र प्रत्यक्ष ही हे, यह कथन भी “बदतोन्याधात' 
जैसा हे । एक तरफ आप कहते ह कि प्रत्यक्ष के सिवाय हम किसी प्रमाण को नही 
मानते और दूसरी तरफ आप स्वय अनुमान प्रमाण का प्रयोग कर रहे है । 


प्रमाण का लक्षण है"*---अर्थ को जो अविसवादी (ठीक-ठीक) रूप मे बताता 
है किन्तु जो कुछ प्रत्यक्ष किया जाता हे, उस प्रत्यक्ष को प्रमाण रूप सिद्ध करने के 
लिए, तथा दूस रो को बताने के लिए आपको अनुमान प्रमाण का सहारा लेना पडगा। 
क्योकि अपना प्रत्यक्ष त्तो अपने ही अनुभव मे व अपनी ही बुद्धि मे आता है, दूसरे 
की बुद्धि मे नही आ सकता । ऐसा कोई साघन भी नही है, जिससे अपना प्रत्यक्ष 
दूसरे की बुद्धि मे स्थापित किया जा सके | वाणी द्वारा समझाकर अपना प्रत्यक्ष 
दूसरे को बताया जाता है। उससे श्रोता को ज्ञान भी होता है। परन्तु. गह ज्ञान 
प्रत्यक्ष नही हे । वह तो शब्द सुनने से उसके अथे का ज्ञान है, उसे शब्दबोध कहते 
है। प्रत्यक्ष ज्ञान” वह हे, जो अपनी इन्द्रियो के द्वारा अपने अनुभव मे आता है। 
वह अनुभव अपनी ही बुद्धि मे स्थिर रहता है, दूसरे की बुद्धि मे स्थ।पित नही किया 
जा सकता । इसीलिए प्रत्यक्ष ज्ञान गूगे की तरह मृक होता है। यह प्रत्यक्ष प्रमाण 
है, इस बात को प्रत्यक्षकर्ता ही जानता है, दूसरा पुरुष नही जानता । दूसरे पुरुष 
को अपने प्रत्यक्ष की प्रमाणता वाणी द्वारा कह कर समझाई जाती है। वह वाणी 
अनुमान के अगस्वरूप पचावयवात्मक वाक्य है| जैसे---“मेरा यह प्रत्यक्ष प्रमाण है, 
क्योकि यह अर्थ को यथार्थ रूप मे बताता है जैसा मेरा अनुमव किया हुआ पट- 
प्रत्यक्ष | मेरे अनुभव किए हुए पटप्रत्यक्ष ने भी सत्य अथ्थं को बताया था, इसी तरह 
यह घटप्रत्यक्ष मी सत्य अर्थ को बताता है । अत सत्य अर्थ को बताने के कारण 
यह घटठप्रत्यक्ष भी प्रमाण है ।” इस प्रकार अपने प्रत्यक्ष की प्रमाणता सिद्ध करने के 
लिए अनुमान का आश्रय लेना ही पडता है। दूसरी बात--“अनुमान प्रमाण नही है' 
इसे सिद्ध करने के लिए भी अनुमान का सहारा लेकर अनुमान का खण्डन भी अनु- 





१ “र्थाविसवादक श्रमाणम्‌' 
२ 'इन्द्रियसन्निकर्षज ज्ञान भ्रत्यक्षम्‌। 


2. 
समंय प्रथम अध्यमन--प्रथम उदूं शक ७ 


सान के द्वारा ही चार्गक करता है, यह पागलपन नही तो वया ह ? चार्णगक् अनुमान 
को इस प्रकार के अनुमान प्रयोग द्वारा ही अप्रमाण सिद्ध कर सकता है--- 
“अनुमान प्रमाण नहीं है, क्योंकि वह अर्थ को ठोक-ठीक नही वतलाता हैं, 


जैसे कि अनुभव की हुई अनुमान व्यक्ति जो अर्थ को ठीक-ठीक नहीं बतलाता 
वह प्रमाण नही है ।* 


यदि कहे कि दूसरे मतवादी अनुमान को प्रमाण मानते है, इसलिए हम भी 
परमतरसिद्ध अनुमान फा आअय लेकर ही अनुमान की अप्रमागता मिद्ध करते है, 
तब हमे आप यह वत्ताइये कि परमतसिद्ध प्रमाण आपके मत म प्रमाग हैं या अप्न- 
माण ? यदि प्रमाण कहते है तो आप अनुमान को अप्रमाण नही कह सकते, क्योकि 
अपने ही मुग्य से आप उसे आप प्रमाण कह रहे है। यदि अनुमान अप्रमाण है, तो 
आप उस (अनुमान) का सहारा लेकर दूसरे को क्यो समझ्ाते है ? यदि कहे कि 
दूसरा अनुमान प्रमाण भानता है इसलिए हम अनुमान के द्वारा उसे समझाते हे, यह 
कथन भी युक्तिसगत नही । दूसरा कदाचित बुद्धि की मन्दता के कारण अप्रमाण फ्ो 
प्रमाण लेता होगा, मगर आप तो बवुद्धिनिपुण हैं एव अपने आपको सवज्ञ तुल्य 
मानते है, आपको तो ऐसा नही मानने चाहिए | कोई अज्ञानी गुड को विप मानता 
है, तो वया बुद्धिमान पुरुष भी किसी फ्ो मारने के लिए ग्रुढड को विप मान कर उसे 
दे सकता है ? अत प्रत्यक्ष की प्रभाणता और अनुमान फी अप्रमाणता सिद्ध फरने के 
लिए इच्छा न होते हुए भी बलात्‌ अनुमान की प्रसाणता चार्चाक के गले आ 
पडी । 

और भी हम पूछते हैं कि चार्वाक को फिसी व्यक्ति के विपय में निर्णय 
करना हो कि वह व्यक्ति सदिग्घ हे या विपयंस्त ? तब अनुमान से ही निर्णय कर 
सकेगा, क्योकि भ्रत्यक्ष से तो वह जान ही नही सकता। उस व्यक्ति की आकृति," 


इंगित, गति, चाल-ढाल, चेष्टा, बोलचाल (भापण), नेत्र और मुख के विकार आदि 
के द्वारा ही वह जान सकेगा, जो कि अनुमान का ही एक प्रफार है । 


अगर प्रत्यक्ष को ही प्रमाण मानेंगे तो अपका पुत्र घर से भाग कर चला गया 
है, अब आपको वह प्रत्यक्ष नही दिखाई देगा, तो आपको अनुमान, उपमान, शब्द 
आदि प्रमाणो का सहारा उसे ढंढने के लिए लेना पडेगा। अगर प्रत्यक्ष प्रमाण को 


ही आप पकडे रहेगे तो पुत्र के अभाव (सृत्यु) का आपको निश्चय करना पडेगा, 


१ आकाररिगितैगेत्वा, चेष्टया भाषणेन च । 


नेत्न-वक्त्र-विकाराधभ्या, लक्ष्यतेजन्तगंत मन ॥॥ --पचतलन्‍त्र 


७४ सूच्रकृतांग सूत्र 


अनू मानादि प्रमाणो के प्रयोग के अभाव से शायद आप अपने पुत्र के मिलने से वचित 
रह जायेगे । 

इसलिए अनिच्छा से भी आपको अनुमान की प्रमाणता माननी पडेगी । 

आप स्वर्ग, नरक, मोक्ष या अदृष्ट आदि अतीन्‍न्द्रिय पदार्यो का निंंध करते 
है, तो किस प्रमाण के आधार पर करते है ? क्‍या आप स्वर्ग आदि को जानते हैं ? 
या नही जानते ? अगर जानते है तो प्रत्यक्ष से जानते हे या अन्य किसी प्रमाण से ? 
प्रत्यक्ष से तो आप इन्हे जानते नही, क्योकि स्वर्ग आदि अतीन्द्रिय अमूर्ते पदार्थ 
प्रत्यक्ष से तो ग्रहीत होते नही । अतीन्द्रिय पदार्थ इसी कारण अतीन्द्रिय कहलाते है 
कि दे प्रत्यक्ष के विपय नही है । अगर दे प्रत्यक्ष दष्टिगोचर होते तो अतीन्द्रिय ही 
न कहलाते । तथव आप प्रत्यक्ष प्रमाण से स्वर्ग और मोक्ष आदि का निर्षंध भी नही 
कर सकते, क्योकि आप पहले यह बताइए कि वह प्रत्यक्ष, स्वर्ग और मोक्ष आदि मे 
प्रवृत्त होकर उनका निषेध करेगा या उनसे निवृत्त होकर करेगा ? स्वर्ग और मोक्ष 
मे प्रवृत्त होकर तो प्रत्यक्ष उनका निषंष नही कर सकता, क्योंकि प्रत्यक्ष का अमाव- 
विपयक वस्तु के साथ विरोध होता है । अर्थात जो वस्तु नही हे, उसमे प्रत्यक्ष की 
प्रवृत्ति नही होती हे । आपके मत से स्वर्ग, मोक्ष आदि जब है ही नही, तब उनमे 
प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति कैसे हो सकती है ”? अत स्वर्ग, मोक्ष आदि में जब प्रत्यक्ष की 
प्रवृत्ति ही नदी है, तब प्रत्यक्ष प्रवृत्त होकर स्वर्ग, मोक्ष आदि का निषेघ नहीं कर 
सकता । इसी भ्रकार प्रत्यक्ष निवृत्त होकर स्वर्ग, मोक्ष आदि का निपषेघ करता हैं, 
यह बात भी असगत है | क्योकि स्वर्ग, मोक्ष आदि का जब प्रत्यक्ष ही नही है, तव 
प्रत्यक्ष से उनका निश्चय हो नही सकता । 


तःत्पय॑ यह है कि व्यापक पदार्थ की निवृत्ति होने पर व्याप्य पदार्थ की भी 
निवृत्ति मानी जाती है, परन्तु सम्मुख उपस्थित पदार्थों को बताने वाला प्रत्यक्ष 
प्रमाण, वस्तुआ का प्रकाशक नही होता है, यानी वह समस्त पदार्थों का 
ज्ञान नही करा सकता । अत श्रत्यक्ष की निवृत्ति होने पर उस पदाय॑ की भी निवृत्ति 
(अभाव) हो जायेगी | ऐसा मान लेने पर तो घर से वाहर निकला हुआ मनुष्य 
जब घर के आदमियो को प्रत्यक्ष नही देखेगा तो वह उनके अभाव का निश्चय कर 
लेगा । यह अमीष्ट नही है । क्योकि किसी वस्तु के केवल इन्द्रियो से प्रत्यक्ष न होने 
मात्र से उस वस्तु का अमाव सिद्ध नही हो ।| प्रत्यक्ष से उसका अमाब तभी 
सिद्ध हो हैं, जब वह वस्तु प्रत्यक्ष से जानने योग्य हो, फिर भी न जाना 
जाता हो, तभी प्रत्यक्ष से उसका अमाव सिद्ध होता है । तात्पर्य यह है कि यदि 
निवर्तमान प्रत्यक्ष वस्तु का अमाव सिद्ध करता है तो घर के अन्दर रखी हुई वस्तु 
का भी दीवार आदि की ओठट के कारण प्रत्यक्ष न होने से अभाव सिद्ध कर देगा। 


सैमय॑ प्रथम अध्ययन--प्रथम उद्दे शक ७५ 
बस्तव मे समीपता, अतिदुरी आदि बावको से रहित प्रत्यक्ष जब किप्री चरतु को 
नही जानता है, तभी योग्य वस्तु के अभाव का बोध होता है। (१) अत्यन्त दूरी 
होने से, (२) अत्यन्त समीपता होने से, (३) किसी इच्द्रिय का घात हो जाने 
से, (४) मन के अव्यवस्थित (अन्यमनस्क) होने से, (१ ) पदार्थ के सूक्ष्म 
होने से, (६) दीवार आदि का व्यवधान (ओट) होने से, (७) अभिमय होने 
(प्रभाव दब जाने) से और (८) सजातीय पदार्थों के सम्मिथण होने मे प्रत्यक्ष 
ज्ञान नही हो पाता ।7 


तात्पयं यह है कि पदार्थ विद्यमान होते हुए भी पूर्वोक्त कारणो से प्रन्यक्ष 
द्वारा ग्रहण नही किया जा सकता। अति दूरी के कारण “आकाश मे विद्यमान 
पक्षी अत्यन्त दूरी के कारण नहीं दिखाई दे सकता, मगर इतने मात्र से पक्षी का 
अभाव नही हो जाता | अतिदुरी रूपी वाघक कारण (प्रतिवन्‍्वक) के मौजूद रहते 
प्रत्यक्ष प्रवृत्त नही हो पाता, किन्तु इतने भर से वह (प्रत्यक्ष की अप्रवृत्ति) बस्तु के 
असाव का निर्णायक नहीं हो सकता । अति सामीप्य के कारण -कभी-कमी अत्यन्त 
निकट होने से वस्तु विद्यमान होने पर भी प्रत्यक्ष नही दिखाई दती, जसे नेत्रो मे 
लगा हुआ अजन दिखाई नही देता, किन्तु न दिखने मात्र से ही उसका अभाव नहीं 
हो जाता । इन्द्रिय भग होने से--किसी इन्द्रिय के नप्ट हो. जान या कमजोर हो 
जाने से भी व्यक्ति प्रत्यक्ष देख-सुन नही सकता । जैसे अथा या वहरा हो जाने से 
मनुष्य रूप की देख नही सकता या शब्द को सुन नहीं सकता किन्तु इतने मात्र से 
रूप अथवा शब्द का अभाव नही होता । सन की अस्थिरता से---जब मन ग्राह्म 
विषय की बोर नही होता, कही जन्‍्यत्र सलग्न होता है तो प्रचण्ड प्रकाश के होते 
हुए भी, घडा सामने या पास में होने पर भी उसका प्रत्यक्ष नहीं होता। 
सूध्ता फे फारण--चित्त की एकाग्रता होने पर भी सूक्ष्म पदार्थ दिखाई 
नही देता । जैसे परमाणु अत्यन्त सूक्ष्म होने से दिखाई नही देता । किन्तु इससे पर- 
साणु का असाव सिद्ध नही हो सकता । व्यवधान के कारण--किमी दीवार, पदें था 
कपडे आदि का व्यवघान (ओट या आड) होने से भी पदार्थ प्रत्यक्ष नहीं होता। 
जैमे पर्दे की ओट मे रानी बैठी है, दिखाई नही देती, किन्तु न दिखाई देने से रानी 
नही है ऐसा नही कहा जा सकता। अभिभ्षव के कारण--अभिभव (दब जाने, 
हतप्रम हो जाने) के कारण भी प्रत्यक्ष नही होता | जैसे दिन मे सूर्य की प्रभा से 
चन्द्रमा, तारे, ग्रह आदि दव जाने के कारण दिखाई नहीं देते ! परल्तु इतने 


१ “भअत्तिदूरातू, सामीप्यादिन्द्रियधाताउण्त्मनोध्नवस्थानात्‌ । 
सौक्ष्यात्‌ व्यवधानादभिभवात्‌ समानाभिहाराच्चेति 


७६ सूचरकृताग सूत्र 


मात्र से उन्तका अभाव नहीं माना जाता | सजातोय पदाथो के साथ सम्मिञश्रण हो 
जाने से---कमी-कभमी समान जातीय वस्तुओं के साथ सजातीय वस्तु के मिल जाने 
से भी ग्राह्म वस्तु का साक्षात्कार नही हो पाता । जैसे जलाशय मे अपने लोटे का 
जल डाल देने पर उस जल का पृथक ग्रहण नही होता। कवूतरो के झुण्ड में 
मिला हुआ किसी के घर का पालतू कवूतर अलग हृ्टिगोचर नही होता । किन्तु न 
दिखने मात्र से न तो उक्त जल का अमाव हो सकता है और न ही उस कवूतर 
फा। अनुदू्भव फे कारण--किसी चीज का प्रादुर्माव न होने तक वह चीज 
प्रत्यक्ष नही होती । जैसे--दूघ मे दही या बीज में अकुर अभी दिखता नही है, किन्तु 
न दिखने मात्र से दही या अकुर का अभाव नही माना जाता । 


इसी प्रकार स्वगगं, नरक, मोक्ष, अहृप्ट आदि मे प्रदृत्त न होने वाला प्रत्यक्ष 
स्वर्गादि के अभाव का वोधक नही हो सकता । जो वस्तु किसी अन्य प्रमाण के द्वारा 
निश्चित न हो, उससे अगर प्रत्यक्ष विवृत्त हो तो उस वस्तु का अभाव सिद्ध हो 
सकता है। किन्तु प्रत्यक्ष न होने मात्र से किसी वस्तु का अमाव सिद्ध हो जाए, ऐसा 
प्रमाण-विशेपज्ञ पुरुष नही मानते । 


इसके अतिरिक्त जिन्होंने स्वयं आदि को नहीं जाना, उन्हें उनके अभाव का 
भी ज्ञान नही हो सकता । क्योकि अभाव के ज्ञान में प्रतियोगी का ज्ञान कारण 
होता हे । जिस पुरुष ने घट को नही जाना, वह घटामाव को भी नही जान पाता । 
इसी प्रकार स्वर्ग आदि प्रतियोगियों का ज्ञान चार्वाफ़ को न होने से वह स्वर्यादि 
के अभाव को किसी भी प्रकार से नही जान सकता | जत स्व॒र्गादि का अभाव सिद्ध 
करना चार्वाक के वस की वात नही रही । क्योकि स्वर्गादि के अमाव के जान के 
लिए पहले उसे स्वर्गादि का ज्ञान, प्रत्यक्ष के सिवाय किसी अन्य प्रमाग से करना ही 
होगा । इसी प्रकार दूसरो के अभिप्नाय को जानने-समझने और दूसरो को अपना 
अभिप्राय समझाने के लिये भी प्रत्यक्ष के सिवाय किसी अन्य प्रमाण को स्वीकार 
करना ही पडेगा । अन्यथा चावकि ने दूसरो को समझाने के लिये शास्त्रो की रचना 


क्यो की ? 
इस प्रकार प्रत्यक्ष से भिन्न अनुमान आदि प्रमाणों की सिद्धि हो जाती है । 
उन प्रमाणो से आत्मा भी पचमहाभूत से भिन्न सिद्ध हो जाती है । 


आत्मा का स्व॒तन्त्र अस्तित्व है, क्योकि उसका जो असाधारण गुण 
चैतन्य है, वह उपलब्ध होता है । इस प्रकार कार्य की उपलब्वि से कारण की अर्थात 
देह से भिन्न आत्मा की सिद्धि होती है 
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इसी प्रकार अनुमान प्रमाण से भी आत्मा की सिद्धि होती है। जग--जात्मा 
है, क्योकि उसका असाधारण गुण पाया जाता है, जैसे चक्षुरिन्द्रिय । यद्यपि धतिसूथ्म 
होने के कारण आत्मा साक्षात ज्ञात नहों होती | तेकिन स्पर्शन आदि उन्द्रिया से न 
होने योग्य रुप विज्ञान फ्रो उत्पन्न करने की णतित ज्ञात होने गे आत्मा फा अनु मान 
किया जाता है । इसी प्रकार पृथ्वी आदि भे न होने वाले चैतन्य गुण को देखकर 
गात्मा हा अनुमान किया जाता 6 | चेतन्य एकमातद आध्समा का ही गुण है। पृथ्वी 
आदि भूत राम्‌दाय में चैतन्य ग्रुण वत निराकरण करने गे यह सिद्र हो जाता है । 


तथा आत्मा अवश्य ६, क्योकि समस्त इन्द्रियो के द्वारा जाने हुए पदार्थों का 
सम्मेलनात्मक ज्ञान आत्मा के सिवाय किमी को नहीं हो सकता। 'मैने पाँचों ही 
(इन्द्रिय) विपयो को जाना” यह ज्ञान सम्मेलनात्मक ज्ञान हे । यह ज्ञन सब विपयो 
को जानने वाला एक जात्मा माने विना हो नहीं सकता, क्याकि प्रत्येक इन्द्रिय अपने- 
अपने "विषय को प्रत्यक्ष करती है । आँख रूप ही देखती है, वह स्पर्श आदि का ज्ञान 
नही कर सकती । स्पर रिद्रय स्पशं का ही ज्ञान करती है, वह रूप आदि को नही 
जानती । ऐसी दणा मे पूर्वोवत सम्मेलनात्मक ज्ञान इन्द्रियो को तो होना अमभव हे । 
अत ईरईस द्रयो के द्वरा सब अर्थो को प्रत्यक्ष करने वाला एक आत्मा अवश्य मानना 
चाहिए । वह आत्मा ही सब विपयो को प्रत्यक्ष फरता है | पाँच खिडकियो के समान 


पाँच इन्द्रियाँ उसके प्रत्यक्ष के साधन है | जैसे स्विडकियो के भृष्ट हो जाने पर भी 
उनके हारा जाने हुए अर्थ को देवदत्त कालान्तर मे स्मरण 


रण कर लेता है, वैसे ही 
इन्द्रियो के नष्ट हो जाने पर भो उनके द्वारा जाने गए अर्थो को आत्मा स्मरण कर 
लेता है । 


एक दूसरी युक्ति से भी आत्मा का अस्तित्व सिद्ध होता है--- 
जो पुरुष किसी पदा्थं को देखता है, वही दूसरे समय मे उस पदार्थ को 
स्मरण करता है। परन्तु जो देखता नही है, वह स्मरण नही कर सकता है | देवदत्त 
ने जो देखा है, उसे वही स्मरण कर सकता है। देवदत्त ने नेत्र द्रा जिस पदार्थ 
को कभी देखा है, नेन्र लष्ट होने पर भी वह उसे स्मरण करता है, यह अनुभवसिद्ध 
है। यदि नेत्र द्वारा पदार्थ को देखने वाला नेत्र 


त्र से भिन्न आत्मा नही है तो नेत नष्ट 
होने पर नेत्र द्वारा देखे हुए पदार्थ को देवदत्त कंसे स्मरण कर सकता है ? इससे यह 
स्पप्ट सिद्द होता हे कि नेत्र आदि इन्द्रियों के दारा वस्तु का साक्षात्कार करने 
वाला इन्द्रियो से भिन्न एक आत्मा अवश्य है| जैसे पांच खिडकियो के द्वारा देवदत्त 
वस्तु को प्रत्यक्ष करता है, उसी तरह आत्मा पाँच इन्द्रियो द्वारा रूप आदि विषयों 


को प्रत्यक्ष करता है। इसी प्रकार अर्थापत्ति प्रमाण से भी आत्मा सिद्ध होता है। 


७८ सूच्रकृतांग सूत्र 


अर्थापत्ति प्रमाण को सातवां प्रमाण माना जाता हे । अर्थापत्ति प्रमाण का लक्षण 
यह हे कि जिस पदाथे का अन्य पदार्थ के बिना न होना छह ही प्रमाणो से निश्चित 
हो, वह पदार्थ अपनी सिद्धि के लिये जो अन्य अदृष्ट की कल्पना करता है, उसे 
अर्थपत्ति कहते है ।* अर्थापत्ति को समझने के लिए उदाहरण लीजिये---पीनोष्य॑ं 
देवदत्त दिवा न भुक्ते (यह मोटा ताजा देवदत्त दिन मे नही खाता है) | बिना खाए 
कोई मोटा हो नही सकता, यह सभी प्रमाणो से निश्चित है। परन्तु यहाँ देवदत्त 
का दिन मे खाने का निषंध किया है, साथ ही उसे मोटा भी कहा है। मगर खाए 
बगैर वह मोटा नही हो सकता है । इसलिए जाना जाता है कि वह रात मे खातां 
है । यहाँ देवदत्त के लिये रात मे भोजन करने की बात नही कही गई है, फिर भी 
आर्थापत्ति प्रमाण से जानी जाती है । इसी तरह दीवार आदि पर लेप्य कर्म बगरह 
में पृथ्वी, जल आदि पच महाभूत समुदाय होते हुए भी सुख, दुख, इच्छा, 6५ और 

आदि क्रियाएँ नही होती । इससे निश्चित होता है कि सुख, दुर्स, इच्छा आदि 
क्रियाओो का पयी कारण पचभूतो से भिन्न कोई दूसरा पदार्थ है। और वह 
पदार्थ आत्मा है । इस प्रकार भत्यक्ष और अनूमानादि मूलक अर्थापत्ति प्रमाण से भी 
आत्मा की सिद्धि लेनी चाहिए | 


आगम प्रमाण से मी आत्मा का अस्तित्व सिद्ध होता है--अत्थि में आया 
उयवाइए* (परलोक मे जाने वाला मेरा आत्मा है) 'स॒ <  तत्त्वमसि श्वेतकेतो 
(श्वेतकेतो ! वह आत्मा तुम्ही हो) इत्यादि आगम प्रमाण आत्मा के विषय मे 
मिलते है । 


आत्मा का अस्तित्व सिद्ध करने के लिये दूसरे प्रमाणों को ढूंढने की क्‍या 
आवश्यकता है ” सब प्रमाणो मे श्रेष्ठ और प्रधान प्रत्यक्ष प्रमाण से ही आत्मा का 
अस्तित्व सिद्ध होता है । आत्मा के ज्ञान आदि गृण मानस-प्रत्यक्ष द्वारा प्रत्यक्ष किये 
जाते हैं । वे ज्ञानादि गुण अपने गरूणी आत्मा से अभिन्न है। गुण तथा ग्रणी एक 
होने से मानस-प्रत्यक्ष से आत्मा भी प्रत्यक्ष ही है। जैसे रूप आदि गुणों के प्रत्यक्ष 
होने से पट आदि का प्रत्यक्ष होता है। आशय यह है कि “मैं सुखी हूँ, मैं दु खी हूं, 
इत्यादि अनुभूत वाक्यों मे 'मैं” इस ज्ञान से ग्रहण किया जाने वाला आत्मा मानस 
प्रत्यक्ष है । क्योकि "मैं" यह ज्ञान, आत्मा का ही ज्ञानरूप है। तथा मेरा यह शरीर 





१ प्रमाण पदुकविज्ञातों यत्रार्थो नान्‍्यया भवन्‌ । 
अद्ृष्ट  कल्पयेदन्य सार्थापत्तिरुदाहता ॥॥ 
२० आचाराग सूत्र 
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है, मेरा पुराना कर्म है, इत्यादि व्यवश्ाारों से आत्मा शरीर से पृथक बंतलाया जाता 
है। इस युक्ति से भी आत्मा प्रमाण से सिद्ध है । 


तुष्यतुदजन न्यायेन चार्वाक ह्वारा अपने मतलब के लिये श्रयुक्त अनुमान 
प्रमाण मे भी जैन नैयायिक दोप बताते है | चार्गक ने यह कहा कि “चैतन्य भूतों से 
भिन्न नही है, वयोकि वह पचभूतो का कार्य है, जैसे घट आदि”, यह भी असगत है 
क्योकि यहाँ 'भूतकायत्व' हेतु 'स्वरूपासिद्धि' है| जहाँ हेतु पक्ष मे नही रहता, वहाँ 
हेतुत्व का अमाव होने से पक्ष मे स्वरूपासिद्धि होती है। जैसे शन्‍द गण है, क्योकि 
वह चाक्षुप है। यहाँ चाल्षुपत्व हेतु शब्द रूप पक्ष मे न रहने के कारण स्वस्पा- 
सिद्ध है, वैसे ही यहाँ चेतन्य महाभूतो का कार्य न होने से चैतन्य रूप पक्ष भे भूत 
कार्यत्व हेतु नही रहता । अत वह भी स्वस्पासिद्ध है, चैतन्य महाभूता का कार्य॑ 
क्यो नही है, यह हम पहले ही “महाभूती का कार्य चैतन्य नही है, क्योकि भूतो का 
गुण चैतन्य नहीं है।” इस प्रकार के अनुमान द्वारा सिद्ध कर आए है। भूतो का 
कार्य चैतन्य मानने पर "मैं पाँच ही विषयो को जानता हू इस प्रकार का सकल- 
नात्मक ज्ञान नही हो सकता, यह दोपापत्ति भी हम पहले प्रस्तुत कर आए है। 
इसलिए भूतो से भिन्न ज्ञान का आधार आत्मा अवश्य है, यह सिद्ध हुआ । 


चार्वाक की ओर से पुन शका प्रस्तुत की जाती है--ज्ञान से भिन्न और 
ज्ञान का आधारभूत अलग आत्मा मानने की क्‍या आवश्यकता है ? क्योकि ज्ञान से 
ही सम्मेलनात्मक (सकलनात्मक) ज्ञान आदि सभी सिद्ध हो सकते है। अत शरीर 
की भेद ग्रन्थि की तरह व्यथें ही एक आत्मा को अलग से मानने की क्या जरूरत 
है ? ज्ञान से ही सभी व्यवहार हो सकेंगे। वह इस प्रकार--ज्ञान ही चैतन्य रूप है, 
उसका शरीर रूप मे परिणत अचेतन भूतो के साथ सम्बन्ध होने पर सुख-दुख, इच्छा, 
हंष और प्रयत्न आदि क्रिया उत्पन्न होती हैं तथा उसी को सम्मेलनात्मक ज्ञान होता 
है और वही ज्ञान दूसरे भव मे भी जाता है। इस प्रकार सब विषयो की व्यवस्था 
हो जाने पर फिर आत्मा की कल्पना की क्या आवश्यकता है? 


इसका समाधान यह है--ज्ञान का आधारभूत एवं ज्ञान से कथचित भिन्न 
आत्मा माने विना अनेक विषयो का सकलनात्मक ज्ञान नही हो सकेगा। जैसे-- 
प्रत्येक इन्द्रिय अपने-अपने विषय को ग्रहण कर सकती है। एक इन्द्रिय दूसरी इन्द्रिय 
के विपय को ग्रहण नहीं कर सकती । चल्तु रूप को ही जानती है, रसादि को नही । 
ऐसी दक्शा मे सभी विपणो को जानने 


वाले इन्द्रियो से ' भिन्न आत्मा का अस्तित्व न 
होगा तो ज्ञायक का अभाव होने से 'मैंने पाँचो ही विषय जाने” इस प्रकार का सकल- 
नात्मक ज्ञान नही हो सकेगा । 


८० सूचकृताग सूत्र 


यदि यह कहे कि ज्ञान का अधिकरण (आधार) कोई द्रव्य (आत्मा) नही 
है, किन्तु आलयविज्ञान नामान्तर वाला ज्ञान ही अवृत्तिविज्ञान (अह प्रत्यय का 
आवार एव सुख-दुखादि का अनुसघानकर्ता आलयविज्ञान कहलाता हे और घट 
आदि को प्रत्यक्ष करने वाला प्रवृत्तिविज्ञान हे) का जनक होता हैं और वही 
अधिकरण है। उसी से सकलनात्मक ज्ञान आदि भी घटित हो जायेगे । फिर व्यथ 
ही ज्ञान से भिन्न आत्मा को अलग से मानने का प्रयास क्यो करते हो ? इस पर 
जैनदर्णशन कहता हे यह तो नाम मात्र का ही भेद हुआ | आपने आत्मा को आलय- 
ब्ि नाम देकर प्रकारान्तर से स्वीकार कर लिया और फिर ज्ञान गुण गुणी 
आत्मा को छोडकर अन्यत्र नही रह सकता और न निराबार ही ठहर सकता है| 
इसलिये जब ज्ञान गुण है तो उसका आधारभूत ग्रुणी आत्मा अवश्य होना चाहिए | 


अह तेसि विणासेण विणासो होद देहिणो - चार्च्कक ने यह माना है कि उन 
पचमहाभूतो का विनाश होने पर देही (आत्मा) का विनाश हो जाता है। यहाँ 
शका होती है। हमने आत्मा को पचभूतो से भिन्न एक स्व॒तन्त्र द्रव्य तो विविध 
युक्तियो और प्रमाणो से सिद्ध कर दिया, लेकिन वह आत्मा नित्य है या अनित्य 
(विनाणशील) ? शरीर से भिन्न होने पर भी क्या शरीर के नाण होते' ही आत्मा 
नप्ट हो जाती है, कायम रहती है या जिस योनि में उस जीव को जन्म लेना होता 
है, वहाँ चली जाती है ? ये प्रश्न बहुत ही महत्त्वपूर्ण है। जैनदर्शन इन प्श्नो का 
उत्तर अनेकान्तवाद दृष्टि से देता है--- आत्मा किसी अपेक्षा से अनित्य है और किसी 
अपेक्षा से नित्य है। पर्याय की अपेक्षा से वह अनित्य है ।* जैसे--घट द्रव्य रूप से 
नित्य है, लेकिन नवीनता, प्राचीनता आदि पर्यायों की हप्टि से अनित्य हैं। इसी 
प्रकार! आत्मा भी वाल्यावस्था, युवावस्था एवं वृद्धावस्था आदि पर्यायों की अपेक्षा 
से तथा शरीर आदि अवच्छेदक के भेद से अनित्य है । ससारी आत्मा अनादिकाल 
से करमेबन्धन मे बंधा हुआ है। उसका कर्म के साय सम्बन्ध होने के कारण आत्मा 
की सूक्म-बादर, पयप्ति-अपर्याप्त, एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय और 
पचेन्द्रिय आदि अनेक अबवस्थाएँ होती है। कर्मों के वन्धन के फलस्वरूप आत्मा 
कभी मनुष्य पर्याय को छोडकर देव पर्याय मे जाता है, तो कमी नारक और तिर्यच 
पर्याय मे जाता है। वहाँ शुमाशुभ कर्मानुसार सुख-दुख रूप फल भोगता है । अत 
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१, आदीपमाज्योमसमस्वभाव स्यादुवादमुद्रानतिभेदि वस्तु । 
तन्नित्यमेवेकमनित्यमन्यदिति त्वदाज्ञाहिपता प्रलापा ॥---.__ दमजरी 
२ उत्पादब्ययपभ्रौव्य-युक्त सत्‌ । --न्त्त्वार्थ-सूच 


समय प्रथम अध्ययन---प्रथम उद्देशक ८१९ 
पूर्वोक्त पर्यायो की अपेक्षा से आत्मा अनित्य है । लेकिन द्रव्य की अपेक्षा से आत्मा 
नित्य है । किसी की आत्मा ने मनुष्य शरीर धारण किया, लेकिन फिर जहाँ-जहाँ 
उसका जीव जिस-जिस योति मे जो-जो शरीर घारण करेगा, वहाँ-वहाँ सबंध आत्मा 
जाएगा। विविध शरीरो के नष्ट होने पर भी आत्मा नष्ट नहीं होगा । यहा तक 
कि फिर कभी शरीर धारण नही करना पडेगा, ऐसी मुक्त-सिद्ध-बुद्ध स्थिति आने पर 
भी उस जीव का शरीर छूट जाएगा, मगर आत्ता मुक्ति में साथ ही जाएगी ) अत 
आंत्मा नि.य है, शाश्वत है । भगर आत्मा को एकान्तरूप से अनित्य मान लिया 
जाए तो केवलशान, मोक्ष आदि के लिए यम, नियम, प्राणायाम, तप, स्वाध्याय, 
कवण, मनन, धारणा, ध्यान, समाधि, ईए्वरप्रणिधान आदि लोकोत्तर फल के साधनों 
का तथा श्रम, कृषि, व्यापार, सेवा, दान, परोपकार आदि इहलौकिक फल देने 
वाले कर्मो का तथा प्रत्यभिश्ञान, स्मरण आदि का सर्वभा लोप हो जायेगा । तात्पर्य 
यह है कि सभी बुद्धिमान व्यक्ति आत्मा को अपने शरीर से भिन्न, परलोक में साथ 
जाने वाला, कथचित्‌ नित्य जान कर ही परलौकिक फल के साधन दान, पुण्य, 
सेवा, परोपकार आदि शुभ कार्यों मे प्रदृत्त होते है। अगर वे प्रश्ामुति जन आत्मा 
क्रो एकान्त अनित्य समझते तो जिस शरीर के द्वारा या जिस शरीर मे रहकर दान- 
धर्म, पुण्य, परोपकार आदि शुमकर्म किये हैं, वह शरीर, वह आत्मा और किये हुए 
सभी शुसकर्स सबके सब यही मरने के साथ ही नष्ट हो जायेंगे, फिर कालान्तर 
मे पुण्यादि शुम कार्यो के फलस्वरूप स्वर्गादि परलोक या भवान्तर में कुछ नही 
मिलेंगे, मह जान कर कौन पुष्यादि शुभ कर्म करते ? जब जात्मा देहनाश के साथ 
ही समाप्त हो जाएगा, तब पाप करने वालो को त्तो पाप करने की शुली छुट मिल 
जायगी कि शरीर, आत्मा तथा शुमाशुभ कर्म सबके सत्र यही नष्ट हो जायेंगे, जागे 
कर्मफल भोगने के लिए कही जाना नही है। ससार मे तब तो अव्यवस्था और 
अराजकता छा जाएगी। शुभाशुभ कर्मो का फल भोगने की कोई गुजाइश ही नही 


रहेगी । ऐसा तो होता ही नही कि एक जात्मा (जीव) के बदले दूसरा जीव फल 
भोग ले | इसलिए आत्मा एकान्त अनित्य नही है! 


इसी प्रकार भात्मा एकान्त नित्य भी नहीं है, क्योकि एकान्त नित्य आत्मा 
को मानने पर जन्म, मरण, तथा नरक, तियंन्‍्च, मनुष्य और देवगति आदि की 
व्यवस्था! ही नहीं बन सकती । 


अत्तएव आत्मा कथचित्‌ अनित्य है और कथचित्‌ नित्य भी है। एक ही 
बात्मा मे द्रव्य की अपेक्षा से नित्यता और देव, नारक, तिर्यअ्च आदि पर्याय की 
अपेक्षा से अनित्यता मानने मे कोई दोष नही जाता । 


घर सूत्रकताग सूत्र 


यह तो ठीक, पर बह आत्मा अमूतं, निरजन, निराकार अपने आप मे होने 

पर भी जव तक विविध योनियो एवं गतियो मे विविध शरीरो के साथ सम्बद्धित 
रहती है, तब क्या वह शरीर के किसी कोने मे दुबकी रहती है, या सारे शरीर मे 
व्याप्त होकर रहती है, अयवा सारे ससार मे व्याप्त होकर रहती है ” इम सम्बन्ध 
मे भिन्च-भिन्न दाश्निको ने भिन्न-भिन्न अटकले लगाई है, भिन्न-भिन्न रूप से कल्पनी 
की है | कोई दाशंनिक आत्मा को अणु परिमाण ही मानते हैं। वैदिक श्रुति" मे 
बताया हे--यह अणु परिमाण आत्मा चित्त के हारा भाना जाता है, जिसमे ४ 
प्रकार के प्राणो का सन्निवेश है । कुछ दाशंनिक आत्मा को समस्त ब्रह्माण्डव्यापी 
मानते है और कई दाशेनिक मानते है---मध्यम परिमाण वाला आत्मा । जो आत्मा 
को श्यामाक (थान्य विशेष) के दाने के वराबर या अँगुठे के पर्व के समान था 
अणु परिमाण मानते हैं, वह भी सभीचीन नही है, क्योकि इतना छोटा आत्मा सारे 
शरीर मे व्याप्त होकर नही रह सकता | तथा सम्पूर्ण शरीर मे व्याप्त ज्ञान ग्रुण 
की उपलब्धि उसे नही हो सकेगी, न सारे शरीर मे चेतना का लाम हो सकेगा | 
'अगर आत्मा को व्यापक परिमाण वाला मानते हैं तो सभी जगह उसके गुण ' पाए 
जाते, मगर ऐसा प्रतीत नही होता । अतएवं आत्मा व्यापक नही है ।* जेसे घट के 
रूप आदि गुण घट से भिन्न प्रदेश मे नही पाये जाते, वे घट मे ही रहते है, वैसे ही 
आत्मा के ज्ञानादि 'गुण भी शरीर पर्येन्त ही पाये जाते है, शरीर के सिवाय अन्यत्र 
नही पाये जाते, इस कारण ज्ञानादि गुणो का अधिकरण (जात्मा) व्यापक नही है, 
मध्यम परिमाण है--शरीरव्यापी--चर्मंपयंन्त समस्त शरीरब्यापी | कुछ लोग इस 
पर भी आपत्ति उठाते है कि आत्मा को मध्यम परिमाण वाला मानने से वह घट 
आदि'की तरह अनित्य हो जाएगा। फिर तो शरीर के नांश होने की तरह आत्मा 
“का भी नाश हो जाएगा | ऐसी स्थिति में जन्मान्तर मे कर्मेफल का उपभोग भादि 
की व्यवस्था कैसे सगत होगी ? ऐसा कहना यथार्थ नही है । जैनदर्शन आत्मा को 
कथचिन अनित्य मानता है। इसलिए पर्याय बदलने पर भी आत्मा तो एक रूप ही 
रहेगा । मगर जब तक कर्म हैं, तब तक शरीर के साथ शरीरव्यापी होकर सम्बद्ध 


१ ऐपो अणुरात्मा चेतसा वेदितव्यो, यस्मिन्‌ प्राण पचघा सन्निवेश । 
गा हु -- श्रुत्ति 
“२ यद्यपि समुद्घात, लब्धि, सिद्धि या योग के द्वारा आत्मा को जग्रद॒ब्यापी 


बनाया जा सकता है, पर उस दशा में शरीर भी उतना ही व्यापक वन 
जाएगा, अत आत्मा शरीरव्यापी ही होगी । 


समंय प्रथम अध्ययन--प्रथम उदंशक धरे 


रहेगा । जिस जीव के शरीर का जितना परिमाण होता हे, उतना ही परिमाण 
आत्मा का हो जाता है। 


इस प्रकार इन दो गाथाओ हारा शास्त्रकार ने चार्वाकमत-प्रतिपादित पाँच 
भौतिक सिद्धान्त के मत का खण्डन करके स्वसत्य सिद्धान्तसम्मत आत्मा की सिद्धि, 
उसका स्वरूप तथा उसकी पचभूतों मे भिन्नता प्रतिपादित की है। शास्त्रकार का 
आशय प्रस्तुत चार्वाकमतीय एकान्त मिथ्याग्रह को मिथ्यात्व वताकर तज्जन्य कर्मे- 
बन्धन से अपनी आत्मा को बचाने हेतु सम्यक्त्व सेवन घ्वनित हुआ है । 


अब शास्त्रकार वेदान्त मत प्रतिपादित एकान्त एकात्मवाद के स्वरूप का 
भ्रतिपादन करके उसके मिथ्यात्व को सूचित करते हुए कहते है--- 


मल 
जहा य पुढवीथभे, एगे नाणाहि दीसइ | 
एवं भो ! कसिणे लोए, विन्त नांणाहि दीसइ ॥६।॥ 


स॒ छाया 

यथा च पृथिवीस्तूप एको नाना हि हृश्यते । 

एव भो ! छत्स्नो लोक , (विज्ञ) विद्यन्‌ नाना हि हश्यते ॥९॥ 

अन्वयाय 

(जहा) जंसे (एग्रे य) एक ही (पुठवोधुभे) प्रथ्वी समूह (नाणाहि) नाना 
र्पो मे अंक देता है, (भो) हे जीवो (एब) इसी प्रकार (विजन ) विज्ञ 
आत्मस्वरूप (कसिणे) सम्पूर्ण (लोए) लोक * 
दिखाई देधा है। भ्पू ) (नाणाहि) नानारूपो मे (दीोसइ) 


भावार्थ 
आदि अनेक रूपो में दिखाई अल कट 


ई देता है, उसी तरह हे भव्य ज्ञीवों ! 
७९३७ आत्ममय यह जड़चेतनरूप समस्त बाद रुपो में दिखाई 
। 


3.॥ सूत्रेक्ताग सूत्र 


ष्य 
आत्माह तवाद का स्वरूप और विश्लेषण 


प्रस्तुत गाथा मे एकात्मवाद, जिसे कि उत्तरमीमासक (वेदान्ती)' मानते 
है, का स्वरूप बताया गया है। उत्तरमीमासावादी वेदान्ती अद्व तब्रह्य को मानते 
है। उनका प्रधान सिद्धान्त है--'सर्व खल्विद ब्रह्म, नेह नानास्ति किचन” अर्थात 
इस जगत भे सब कुछ ब्रह्मरूप ही है, उसके सिवाय नाना दिखाई देने वाली चीज 
कुछ नही है । अर्थात्‌ चेतन, अचेतन (पृथ्वी आदि पचरभूत तथा जड पदार्थ) जितने 
भी पदार्थ है, वे सब एक ब्रह्म (आत्म) रूप है ।* सभी प्राणियो के शरीर मे जो 
भूतकाल मे रहा है, भविष्य मे रहेगा, वह एक ही ब्रह्मा (आत्मा) भासमान होता 
है ।१ इसी तरह सभी जड पदार्थ भी ब्रह्मरूप है। इसी बात को शास्त्रकार ने व्यक्त 
किया है---'एवं भो कसिणे लोए चिन्नु ” अर्थात सारा जड-चेतनात्मक लोक आत्म- 
स्वरूप-चैतन्यमय है ।? ब्रह्म (आत्मा) एक ही है, वह अद्वितीय है [8 


प्रश्न होता है कि जगत मे ब्रह्म के सिवाय और कुछ नही है, तब फिर ये 
बहुत सी चीजे हमे अपनी खुली आँखो से प्रत्यक्ष दिखाई देती है, ये क्या हैं ” आप 
तो कहते हैं एक ही पदाय॑ है, वह है ब्रह्म, फिर ये जो नाना चीजें दिखाई पडती 
है, ये क्या हैं ? इसका समाधान वे यो करते है कि अविद्या के कारण मनुष्य को 
भ्रान्ति हो जाती है इसी से उसे बहुत सी चीजे मालूम होती हैं। अविद्या व्यक्तिगत 
भज्ञान है, वह मानव स्वभाव मे ऐसी मिली हुई चीज है कि वडी कठिनता से दूर 
होती है । अविद्या कोई अलग चीज नही है, वही माया है, मिथ्या है। जो कुछ हम 
देखते हैं या और किसी तरह का अनुभव करते हैं, वह भी ब्रह्म का अश है, पर वह 
हमे अविद्या के कारण ठीक-ठीक अनुभव नही होता | जैसे कोई दूर से रेगिस्तान 





१, उत्तरमीमासा या वेदान्त के सिद्धान्त उपनियदो मे, कुछ पुराणो मे और साधा- 
रण साहित्य मे मिलते हैं । वेद का ज्ञानकाण्ड उपनिषदो मे सगृहीत किया 
गया है, इसीलिए इसे वेदान्त कहा गया है, इन सिद्धान्तो का क्रम से वर्णन 
सवश्रयम बादरायण ने (ई० पू० ३-४ शताब्दी मे) वेदान्त (ब्रह्म) सूत्र मे 
किया, जिस पर शकराचाय॑ का वृहद्भाष्य है 

२ कक ब्रह्म (छान्दोग्य० ३।१४१), 'ब्रह्म खल्विद वाद सर्वेम! (सैल्ल्युप० 
डीदाईे | । 

३ प्रुरुष एवेद सर्च, यक्ष्च भूत, यक्च भाव्यम्‌ । 

४ एकमेवाद्वितीय ब्रह्म । 


धरमंय प्रथम अध्ययन--प्रथम उद्देशक॑ ८ 


कौ देखकर पानी समझे या पानी मे परछाई देखकर समझे कि चन्द्रमा, तारे, वादल 
आदि पाती के भीतर है और पानी के भीतर घूम रहे है, ठीक इसी तरह अविद्या 
के प्रभाव से मनुष्य साघारण बस्तुओ को ब्रह्म न मानकर मकान, पेड, शरीर या 
जानवर इत्यादि मानते हैं । ज्यो ही मनुष्य को ज्ञान होगा, विद्या प्राप्त होगी भथचा 
यो कहिए कि ज्यो ही उसका शुद्ध ब्रह्मरूप प्रकट होगा, त्यों ही उसे सब कुछ ब्रह्मरूप 
ही मालूम होगा | इस अवस्था को पहुँचते ही मनुष्य के समस्त दुख-दर्द की माया 
मिट जायेगी, सुख ही सुख हो जायेगा । वह ब्रह्म भे मिल जाएगा, या लय हो जाएगा 
अर्थात्‌ अपने असली स्वरूप को पा जाएगा। यह ब्रह्मसयावस्था हैं! इस प्रकार की 
ब्रह्मविया जिसने प्राप्त कर ली, उससे सोक्ष प्राप्त क्र लिया समझो | जिसने ब्रह्म 


को जान लिया, उसने सब कुछ जान लिया। ब्रह्म को जानने के बाद कुछ भी 
जानना या पाना शेष नही रहता। 


जो ब्रह्म को जानता है, वह ब्रह्म है। ब्रह्म को छोडकर कोई चीज नही | 
उसे फिर वेद को पढने की भी आवश्यकता नही है। ज॑से--पानी से लवालव भरे 
प्रदेश मे क्ुद्र जलाशय का कोई महत्व नही रहता, चैते ही अह्मविद्या प्राप्त किए हुए 
व्यक्ति के लिये बेद का कोई महत्व नही है । जब शिष्य ने गुरु से पूछा--“गुरुदेव ! 
कहाँ आप और कहाँ मैं ? आपकी परमात्मा मे और मेरी आत्मा मे तो बहुत अन्तर 
है। क्‍या सभी ब्रह्म एक से हैं?” ऋषि ने कहा--“तत््वमत्ति” तुम ही वह ब्रह्म 
(आत्मा) हो । वास्तव मे दोनो एक हैं। तात्यय यह है कि ब्रह्म सत्य है, और हृश्य- 
मान नाना पदार्थात्मक जगत समिथ्या है। जगत मे तानारूप से दिखाई देने वाली 
वस्तुएं ब्रह्म (आत्मा) का ही रूप है । इस बात को जात्माह तवादियों की भोर से स्पष्ट 
करने के लिए शास्त्रकार दृष्टान्त द्वारा समझाते हैं--““जहा य पुढवीयूमे नाणाहि 
दोसइ जैसे पृथ्वी का समूह रूप जो अवयवी है अथवा पृथ्वीरूप जो स्तृप-समुदाय 
रूप पिण्ड है, वह एक है, फिर भी जल, नदी, समुद्र, पवत, नगर, घट, पट आदि 
नानारूप होने से विचित्र सा दिखाई देता है, अथवा ऊँचा, नीच, कोमल, कठोर, 
लाल, पीला, भूरा, आदि के भेद से नाना प्रकार का दिखाई देता है, किन्तु इन 
सबसे पृथ्वीतत्त्व व्याप्त रहता है। उसके स्गरूप से कोई अन्तर नही आता | इन 
सब भेदो के बावजूद भी पृथ्वीतत्त्व मे कोई भेद नही होता । इसी प्रकार हे लोको ! 
चेतन-अचतन रूप समस्त लोक विज्ञ (विद्वान या ज्ञानमय) एक थात्मा ही है । यत्ञपि 
एक ही ज्ञानपिण्ड आत्म, पृथ्वी, जल आदि भूतो के आकार मे होते से ताना प्रकार 
का दिखाई देता है, परन्तु इस भेद के कारण उस आत्मा के स्वरूप मे कोई भेद नहीं 
होता । आशय यह है कि जैसे--घडे आदि सब वस्तुओ मे पृथ्वी एक ही है, उसी 


प़्दे सूत्रकृताग सूत्र 


व्याख्या 
आत्मसाह तवाद का स्वरूप और विश्लेषण 


प्रस्तुत गाया मे एकात्मबाद, जिसे कि उत्तरमीमासक (वेदान्ती)* मानते 
है, का स्वरूप बताया गया है । उत्तरमीमासावादी वेदान्ती अद्व तन्नह्य को मानते 
है। उनका प्रधान सिद्धान्त है--'सर्व खल्विद ब्रह्म, नेह तानास्ति किचन अर्थात 
इस जगत मे सब कुछ ब्रह्मरूप ही है, उसके सिवाय नाना दिखाई देने वाली चीज 
कुछ नही है| अर्थात्‌ चेतन, अचेतन (पृथ्वी आदि पचभूत तथा जड पदार्थ) जितने 
भो पदार्थ है, वे सब एक ब्रह्म (आत्म) रूप है ।१ सभी प्राणियो के शरीर मे जो 
भूतकाल मे रहा है, भविष्य मे रहेगा, वह एक ही ब्रह्म (आत्मा) भासमान होता 
है ।१ इसी तरह सभी जड पदार्थ भी ब्रह्मूूप है। इसी बात को शास्त्रकार ने व्यक्त 
किया है---'एवं भो कसिण लोए विश्ल? अर्थात सारा जड-चेतनात्मक लोक आत्म- 
स्वरूप-चैतन्यमय है ।३ ब्रह्म (आत्मा) एक ही है, वह अद्वितीय है |) 


प्रश्न होता है कि जगत मे ब्रह्म के सिवाय और कुछ नही है, तव फिर ये 
बहुत सी चीजे हमे अपनी खुली आँखो से प्रत्यक्ष दिखाई देती है, ये क्या है ? आप 
तो कहते है एक ही पदार्थ है, वह है ब्रह्म, फिर ये जो नाना चीजे दिखाई पडती 
हैं, ये क्या हैं? इसका समाधान वे यो करते है कि अविद्या के कारण मनुष्य को 
भ्रान्ति हो जाती है इसी से उसे बहुत सी चीजे मालूम होती है । अविद्या व्यक्तिगत 
अज्ञान है, वह मानव स्वभाव मे ऐसी मिली हुई चीज है कि बडी कठिनता से दूर 
होती है । अविद्या कोई अलग चीज नही है, वही माया है, मिथ्या है। जो कुछ हम 
देखते है या और किसी तरह का अनुमव करते हैं, वह भी ब्रह्म का अश है, पर वह 
हमे अविद्या के कारण ठीक-ठीक अनुभव नही होता । जेसे कोई दूर से रेगिस्तान 





१ उत्तरमोमासा था वेदान्त के सिद्धान्त उपनिषदो मे, कुछ पुराणो मे और साघा- 
रण साहित्य मे मिलते हैं । वेद का ज्ञानकाण्ड उपनिपदो मे सगृहीत किया 
गया है, इसीलिए इसे वेदान्त कहा गया है, इन सिद्धान्तो का क्रम से वर्णन 
सर्वश्रथम बादरायण ने (ई० पू० ३-४ शताब्दी मे) वेदान्त (न्रह्म) सुत्र मे 
किया, जिस पर शकराचार्य का बृहदुभाष्य है । 

ए बा त्रह्म' (छान्दोग्य० ३१४१), “ब्रह्म खल्विद वाद सर्वेम्‌” (मैल्षयूप० 
४॥६। ३ | । 

३ पुरुष एवेद सर्व, यक््च भूत, यक्च्च भाव्यम्‌ । 

४ एकमेवाद्वितीय ब्रह्म 


समय प्रथम अध्ययक्त--अथम उददेशक ६५ 


को देखकर पानी समझे या पानी मे परछाई देखकर समझें कि चन्द्रमा, तारे, बादल 
आदि पानी के भीतर है और पानो के भीतर घुम रहे है, ठीक इसी तरह अचिया 
के प्रभाव से मनुष्य साधारण वस्तुओ को ब्रह्म न मानकर मकान, पेड, शरीर या 
जानवर इत्यादि मानते है । ज्यो ही मनुष्य को ज्ञान होगा, विद्या प्राप्त होगी अथवा 
यो कहिए कि ज्यो ही उसका शुद्ध ब्रह्महूप प्रकट होगा, त्यो ही उसे सव कुछ ब्रह्महूम 
ही मालूम होगा । इस अवस्था को पहुँचते हो मनुष्य के समस्त दुख-द्द की माया 
मिट जायेगी, सूख ही सुख हो जायेगा । वह ब्रह्म मे मिल जाएगा, या लय हो जाएगा 
अर्थात अपने असली स्वरूप को पा जाएगा । यह ब्रह्मलयावस्था है। इस प्रकार की 
भ्रह्मविद्या जिसने प्राप्त कर ली, उसने मीक्ष प्राप्त कर लिया समझो | जिसमे ब्रह्म 


को जान लिया, उसने सब कुछ जान लिमा। ब्रह्म को जानने के बाद कुछ भी 
जानना था पाना शेष नही रहता। 


जो ब्रह्म को जानता है, वह ब्रह्म है। ब्रह्म को छोडकर कोई चीज नहीं । 
उसे फिर वेद को पढ़ते की भी आवश्यकता नही है। जैसे--पानी से लवालव भरे 
प्रदेश मे क्षुद्र जलाशम का कोई महत्व नही रहता, वैसे ही ब्रह्मविद्या प्राप्द किए द्रुए 
व्यक्ति के लिये वेद का कोई महत्व नहीं है। जब शिष्य ने गुरु से पृछा--“ गुरुदेव । 
कहाँ आप और कहाँ मैं ? आपकी परमत्मा मे और मेरी आत्मा मे तो बहुत अन्तर 
है। क्या सभी ब्रह्म एक से हैं?” ऋषि ते कहा--''तत्वभत्ति” तुम ही वह ब्रह्म 
(आत्मा) हो । वास्तव मे दोनो एक हैं। तात्मर्य यह है कि ब्रह्म सत्य है, और हृश्य- 
मान नाना पदार्थात्मक जगत मिथ्या है। जगत भें नानारूप मे दिखाई देने वाली 
वस्तुएं ब्रह्म (आत्मा) का ही रूप है । इस बात को जात्माह तवादियो की ओर से स्पष्ट 
करने के लिए शास्त्रकार दृष्टान्त द्वारा समझाते है--'जहा य पुठ्बीधूमे नाणाहि 
दौसई” जैसे पृथ्वी का समूह रूप जो अवयवी है जथवा पृथ्वीरूप जो स्तृूप-समुदाय 
रूप पिण्ड है, वह एक है, फिर भी जल, नदी, समुद्र, पचत, नगर, घट, पट आदि 
नातारूप होने से विचित्र सा दिखाई देता है, अथवा ऊँचा, तीचा, कोमल, कठोर, 
लाल, पीला, भूरा, आदि के भेद से नाना प्रकार का दिखाई देता है, किन्तु इन 
सबमे पृथ्वीतत्त्व व्याप्त रहता है। उसके स्वरूप मे कोई अन्तर नही आता । द््त 
सद भेदी के वावजूद भी पृथ्वीतत्त्व मे कोई भेद नही होता | इसी प्रकार हे लोको ! 
चेतन-अचेतन रूप समस्त लोक विज्ञ (विद्वान या शानमय) एक बात्मा ही है। यद्यपि 
एक ही ज्ञानपिण्ड आत्म; पृथ्वी, जल आदि भूतो के आकार मे होने मे नाना प्रकार 
का दिखाई देता है, परन्तु इस भेद के कारण उस आत्मा के स्व॒रूप मे कोई भंद नहीं 
होता । आशय यह है कि जैसे--घडे आदि सब वस्तुओं मे पृथ्वी एक ही है, उसी 


८ । सूत्रकृतांग सूत्र / 


प्रकार आत्मा' भी विविध आकृति एवं रूप वाले जड-चेतनमय पदार्थों मे व्याप्त है 
और एक ही है | जैसे कि श्रुति (वेद) मे कहा है--- 
एक एवं हि भूतात्मा, भूते भूते व्यवस्थित: | 
एकधा बहुधा चेंच, दृश्यते जलचन्द्रवत्‌ ॥ 
एक ही आत्मा (तब्रद्म) सभी भूतो मे स्थित है। वह एक होकर भी जल 
में प्रतिबिम्बित चन्द्रमा के समान नानारूप मे दिखाई देता है। 


आशय यह है कि जैसे एक ही चन्द्रमा जल से भरे हुए विभिन्‍न पात्रों मे 
अनेक दिखाई देता है, इसी प्रकार एक ही आत्मा उपाधिभेद से अनेक प्रकार का 
दिखाई देता है । “ हि 


॥ 


जैसे एक ही वायु सारे लोक मे व्याप्त (प्रश्निप्ट) है, मगर उपाधिभेद से 
“अलग रूप वाला हो गया है, वैसे ही सर्व भूतो मे रहा हुआ एक ही आत्मा 
उपाधिभेद से भिन्‍न-भिन्‍न रूप हो जाता है । 
ह यही शास्त्रकार का है। यही आत्माह्ग तवादियो की मान्यता है। 
अगली गाथा मे आंत्माह तवाद का खण्डन करते हुए शास्त्रकार इस मत के मानने 
से होने वाली हानि का दिग्दशन कराते हैं--- 


सल 
” एवमेगेत्ति जप्पत्ति, मदा आरम्भणिस्सिया । 
. एगे किच्चा सय पाव॑, तिव्वं दु नियच्छुद ॥१०॥। 


|| 
एवमेक इति जल्‍ल्पन्ति, मनन्‍्दा आरभनिश्रिता । 
एके छृत्वा स्वय पाप, तीतन्र दुख नियच्छन्ति ॥१०।। 


बि 


रा 


*. रथ 
'._- (एगे) कई आत्माद तवादी (त्ति एव) एक ही आत्मा है, इस (पूर्वोक्त) 
से (जप्पति) करते हैं, मिथ्या प्रतिपादन करते हैं। (सदा) वे मन्द 


यानी जडबुद्धि है," विवेकविकल है, (आरभणिस्सिया) प्राणातिपात आदि आरम्भ 
मे आसकत ऐसे (एग्रे) कई व्यक्ति (सय) स्वय (पाव) पाप (हि ) करके (तिब्ब) 
तीन्न (बुक्‍्ख) ढुख (६ ७ इ) प्राप्त करते हैं । 


. 
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भावाये 


कई एकात्माहतवादी सारे ब्रह्माण्ड मे एक ही आत्मा है, इस 
(पूर्वोक्त) प्रकार से मिथ्या प्ररूपण करते हे । वे कई मदवुद्धि अज्ञ, प्राणाति- 
पात आदि आरम्भ में आसक्त स्वय पाप करके तीजन्न दुख प्राप्त करते है । 


व्याल्या 


आत्माद तवाद का निराकरण 


इस माथा मे पृव॑ंगाया में प्रतिपादित आत्माह्नत्तवताद को अयया् बताकर 
उसका प्ररूपण करने वाले व्यक्तियो को शास्त्रकार ने मदवुद्धि, अज्ञानी, विवेकहीन 
और मिथ्या प्रर्षण करने वाले बताया है | 


प्रश्न होता है कि आत्माह तवाद का प्ररूुपण करने वाले मददुद्धि क्यो हैं ? 
उन्होने वडी-बडी युक्तियाँ और दृष्टात्त देकर सारे जड-चेत्तनात्मक ससार को एक 
भ्रह्महप सिद्ध करने का प्रयत्न किया हे । अत वे जडबुद्धि या विवेकहीन पैसे हो 
हो- सकते है ? 

इसके उत्तर मे शास्तकार स्वथ कहते हैं --“जप्पति आरभ-णिल्सिया *' 
नियच्छद । आशय यह है कि थुक्ति एवं विचार से रहित होने के कारण वे युक्ति- 
रहित एकात्मवाद को पकंड कर जहाँ-तहाँ अपनी डीग हाँकते हैं । वे उस प्रकार 
का ब्रह्मत्नान बधारते है, जिसका कोई ओर-छोर नही है, यही उनकी मृुझ्खेता या 
मूढता है । 

एगे--ऐस! युक्तिरहित आत्माह् तवाद कई लोग बधारते है, सभी नही | 
क्योकि वेदास्तदशेन से भी आगे चलकर शकराचाये, आचार रामानुज, मध्वाचार्य, 
निम्वार्काचार्य आदि आचार्यो ने इसमे कुछ सशोधन किया है। ब्रह्म को सग्रुण 
मानकर भक्तियोग का भी समावेश किया है, तथा ब्रह्म सत्य होते हुए भी प्रेम या 
करुणामय है । ब्नह्म अन्तर्यामी है, वह सब आत्माओ के मीतर का हाल जानता है। 
ब्रह्म मे मिल जाने पर बिल्कुल मिथ्या नही है, इस प्रकार विशिष्टाह त, द्वौताद्वैत, 
शुद्धाइंत आदि कई शाखाएँ वेतान्तद्शन मे से फूटी है। वे लोग पूर्वोक्त मान्यता 
से कुछ भिन्‍न विचार रखते हैं । इसीलिए 'एगे' कहा गया है। 

_ (एुकास्मवाद युक्तिरहित इसलिए है कि एक ही आत्मा को भानने पर एक 
के द्वारा किये गये शुम या अशुभ कर्मो का फन्न दूसरे को भोगना चाहिए। एक को 
कर्मेदन्‍्धन होने पर ससार के सभी जीवो के कर्मबन्धन होना चाहिए, ससार से किसी 
एक व्यक्ति के कर्मेचन्धचन से मुक्त होने पर ससार के सभी जीवो को मुक्त हो जाना 


डढ सुत्रकृतांग सूत्र , 


चाहिए लेकिन ऐसा कदापि होता नही और न ही यह सुसगत है। इस प्रकार विश्व 
में सिंफे एक आत्मा को स्वीकार करने से बन्च और मोक्ष की व्यवस्था नहीं हो 
सकती । जो जीव मुक्त है, वह एकात्मवाद की दृष्टि से वन्धन मे पड जाएगा और 
जो पुरुष बन्धन मे है, वे एकात्मवाद के कारण मुक्त हो जाएंगे । फिर तो एक के अशुभ- 
कर्म करने पर शुमकर्म करने वाले सभी पुण्यात्माओं को भी तीत्र दुख होना चाहिए, 
क्योकि सबका आत्मा एक है । परन्तु यह नही देखा जाता । यह प्रत्यक्ष प्रमाण से 
विरुद्ध है। यह अनुमवसिद्ध तथ्य है कि जो व्यक्ति अशुम (पाप) कर्म करता है, 
वही उसका फल भोगता है, वही दुखी होता है, उसके बदले दूसरे सब व्यक्ति दुखी 
नही हो सकते । किन्तु सबका आत्मा एक मानने पर जो पापी नही, उसे भी पापी 
के बराबर कष्ट भोगना पडेगा। क्योकि सव एक ब्रह्मरूप होने से आत्मा मे कोई 
भिन्‍नता तो रही नही है । एक ही आत्मा मानने पर देवदत्त को जो ज्ञान हुआ, 
वह यज्ञदत्त को भी होना चाहिए। देवदत्त के ज्ञान को यज्ञदत्त को जानना चाहिए 
लेकिन यह भी होता नही । एक के जन्म लेने, मरने या किसी कार्य मे प्रवृत्त होने 
पर दूसरे सभी जीवो को जन्म लेना, मर जाना चाहिए या किसी कार्य मे प्रवृत्त 
हो जाना चाहिए पर ऐसा कदापि होता नही । इसलिये सब प्राणियों का एक आत्मा 
है, यह सिद्धान्त यथार्थ नही है। तथा आत्मा को सर्व॑ब्नह्माण्डव्यापक मानना भी ठीक 
नही है क्योकि शरीररूप मे परिणत पाँचभूतो मे ही चेतन्‍य पाया जाता है, घट- 
पटादि पदार्थों मे नही । अन्य आत्मा स्वंव्यापक नही है । इसीलिए कहा है--- 


नकात्मवादे “दु'खमोक्ष- 
व्यवस्थ्या फोषपि सुखादिमानू _] 


एकात्मवाद मे सुख, दुख, मोक्ष आदि व्यवस्थाएँ । जाएंगी । इसलिये 

इस मत को मानकर कोई सुखी नही हो _ 7। अतएव जड-चेतनात्मक__ मे 
सिर्फ एक ही आत्मा है, यह कहना युक्ति-सगत नही है। एकात्मवाद का नब्रह्मज्ञान 
पाकर कई व्यक्ति इतने नि शक हो जाते है, कि उनके एकात्मवाद के साथ अहिंसा, 
सत्यादि का आचरण या किसी अपने से उत्कृष्ट परमात्मा, * , वीतराग, त्यागी, 
नि स्‍्पृह आदि की उपासना करना तो विलकुल ही वताया नही जाता, क्योकि 
वेदान्तदरशेन भे तो इसी पर जोर दिया गया है कि सारे ससार मे एकमात्र ब्रह्म-तत्त्व 
को मान लो, समझ लो, ब्रह्मज्ान कर लो, ब्रह्म मे लीन हो जाओ, यही मुक्ति है, 

यही सर्वेस्वज्ञान है । इसी से मुक्ति हो जाएगी । इसलिये एकात्मबाद को 
फिर वह वेखटके हिसा, असत्य आदि पापो मे श्रवृत्त हो जाता है, क्योकि उसे 
यह तो भय है नही, कि मैं जो शुभाशुभ कर्म या पाप-पुण्य की प्रवृत्ति करूँगा, 


संभमय प्रथम अध्ययन्--प्रथम उहँ शक है 
उसका फल तो मुझे मिलेगा नहीं, क्योकि अगर मुझ फल मिलेगा तो सारे 
ससार को फल मिलेगा। इसी आशय से शास्त्रकार कहते है--'भन्दा आरभ- 
णिस्सिया, एगे किच्चा सय पांव ४ ततए्त्पर्य यह है--ऐसे कई आत्माहतचादी यश 
उनके चक्कर मे पड़े हुए व्यक्ति, ये युक्तिहीन मिथ्या आत्माद् तवाद को पकडकर 
विवेकभ्रष्ट होकर वेखटके हिंसा आदि आरभ करते है, उसी में रात-दिन रचे-पचे 
रहते है, उधर लोगो मे भले बनने या धर्मात्मा का स्वाग रचने के लिये वे रटी- 
रटाई ब्रह्मश्ान की--आत्मा की वाते करते हैं | यह ब्रह्मश्ञान का तोता-रटन्त उन्हे 
पापकर्मंवन्धन से बचाने से समर्थ नही होता । इस प्रकार थे अपनी आत्म-वचना 
करके पापकर्म मे लिप्त होकर उस बन्धतन के फलस्वरूप इहलोक मे भी दुख पाते 
हैं और परलोक मे भी नरक, तिर्यन्च आदि दुर्गतियों मे जाकर नाना प्रकार के 
दुखो से पीडित होते हैं। इस एक जन्म मे एकान्त आत्माह्त के मिथ्यात्व सेवन 

के कारण वे अगले जन्मो मे भी सहसा सम्यस्जञान या सम्यक्‍त्व प्राप्त नही कर पाते | 

नरक-तियंन्च गति मे उन बेचारो को सम्यग्वोध कहाँ मिल सकता है ” और अपने 

स्वरूप का ज्ञान आप्त करने की रुचि भी कहाँ होती है? मोह, अज्ञान और मिथ्यात्व 


का गाढ़ काला पर्दा उनकी बुद्धि पर पड जाता है और पडा रहता है यही शास्त्र- 
कार का आशय है । 


अब अगली गाथा मे तज्जीव-तच्छरी रवादियो के मत का स्वरूप बताकर 
उसका खण्डन करते हुए कहते हैं । 


सूल पशठ 
पत्ते भ॑ कसिणे आया, जे बाला जे य पडिआ । 
संति पिच्चा न ते सति, नत्थि सत्तोववाइया ॥ ११॥ 


स॑ छाया 
प्रत्येक _अउत्स्ना आत्मन , ये बाला ये च॒ पण्डिता । 
सन्ति प्रेत्य न ते सन्ति, न सत्ति सत््वा औपपातिका ॥ ११॥। 


अन्वयार्थ 


(जे बाला) जो अज्ञानी है, (जे य पडिया) और जो पण्डित हैं, (कसिणे) 
उन सबकी (आया) आत्माएँ 


(पत्त अ) पृथक सत्ति ते 
[8 अरे के पश्चात (मिस गो खत के जहा कि मे 


ही रहते हैं वे प्राणी 
जज न पल (सत्ता) वे श्राणी (उबयाहया) 


९० सुत्रकृतांग सूत्र 


भावार्थ 


जो अज्ञानी है और जो ज्ञानी हैं, उन सवकी आत्माएँ पृथक-पृथक्‌ है, 
एक नही है। किन्तु वे आत्माएँ मरने (शरीर छूटने) के पश्चात्‌ नही रहती, 
और न परलोक मे जाती है । यानी प्राणी औपपातिक (एक भव से दूसरे 
भव में जाने वाले) नही होते । 
ह व्याच्या 
आत्मा अमेक, किन्तु शरोर के साथ समाप्त 
. इस गाथा मे शास्त्रकार यह बताना चाहते है कि कई लोग बात्माएँ तो 
अनेक मानते हैं, क्योकि ससार मे यह प्रत्यक्ष दिखाई देता है कि कई लोग विलकुल 
भज्ञानी है, उन्हे अपने स्वरूप तथा जीवन का भान ही नहीं होता, इसके विपरीत 
कई लोग एकदम अेचे दर्जे के विद्वान है, शास्त्रज्ञ हे, विवेकवान है। इस महाव 
अन्तर को देखते हुए यह तो नही कहा जा सकता कि सारे ससार मे आत्मा 
एक ही है। बल्कि ससार के सब प्राणियो की आत्माएँ अलग-अलग हैं। इसी वात 
को शास्त्रकार अभिव्यक्त करते हैं--“पत्तेअ कमिणे आया, जे बाला जे य पडिआ 


तज्जीव-तच्छरो रवबाद का स्वरूप 


हे प्रश्न होता है, जैनदर्शन, न्यायदर्शन आदि दर्शनों का तो यही सिद्धान्त है--- 
/ « (त्मा भिदच्वते! प्रत्येक प्राणी की आत्मा भिन्‍न है । वह अपने आप मे सम्पूर्ण 
है, पूर्ण शक्तिमान है, तब फिर शास्त्रकार इस मत का खण्डन क्यो करते हैं ” 
इसका समाधान शास्त्रकार स्वय करते हैं --/सति पिच्चा न ते ।* अर्थात्‌ आत्मा 
पृथक-पृथक मानने पर भी उनका मत है कि जब तक शरीर विद्यमान रहता है 
तब तज़्क ही आत्मा भी स्थित-रहती है, किन्तु शरीर के नष्ट होते ही भात्मा भी 
नष्ट हो जाती है। क्योकि शरीररूप मे परिणत पचमहाभूतो से चैतन्य प्रकट होता 
है, अत उनके अलग-अलग होने पर वह चैतन्य भी नष्ट हो जाता है। शरीर के 
साथ ही चैतन्य-विनाश का कांरण यह है कि शरीर से वाहर निकल कर कही अन्यत्र 
जाता हुआ चैतन्य प्रत्यक्ष हष्टिगोचर नहीं होता । यही तज्जीवं-तछरीरवादियो के 
मत का एक पक्ष है ।" 





(१ स एव जीवस्तदेव शरीरभिति वदितु शीलमस्येति तज्जीव-तच्छरीरवादी । 
अर्थात्‌ वही जीव है, और वही शरीर है, यह जो वतलाता है, उसे तज्जीवु- 

, ठच्छरीरवादी कहते है । यद्यपि पूर्वोक्त पचमहाभूतवादी भी शरीर को ही 
आत्मा कहते हैं, तथापि उनके मत मे पचभूत ही शरीर रूप मे परिणत होकर 


समय प्रथम अध्ययन--अ्रथम उद्देशक ९६ 


नत्यि सत्तोववाइया --तज्जीव-तच्छरी रवादियों के सिद्धान्त का एके अग यह 

है कि आत्मा कही परलोक मे नही जाती, इसलिए प्राणी एक भव से दूसरे भव में 
नही जाता । क्योकि शरीर के उत्पन्न-विनष्ट होने के साथ ही जब आत्मा उत्तन्न- 
विनष्ट हो जाता है तब फिर कौन परलोक मे या अन्य जम्मान्तर मे आत्मा साथ 
जायगा ? जो वस्तु नष्ट हो चुकी है | आना-जाना सम्भव ही नही हू । आना- 
जाना तो उसी मे पाय। जाता है जो स्थितिशील हो । जैसा कि उनके आगम 
(श्रूति) मे कहा है-- विज्ञानधन एवेते+पो भूतेभ्य समुत्याय तान्येवानुविनश्यति 
न प्रेत्य सज्ञाउस्तीति ।' अर्थात, 'विज्ञान का पिण्ड यह आत्मा, इन भूतोी से उठकर 
(उत्पन्न होकर) इनके नाश के पश्चात नष्ट हो जाता है। अत मरण के पश्चात 

ज्ञान (चैतन्य) नहीं रहता ।' शास्त्रीय भाषा मे एक भव से दुसरे भव मे जाता 
'उपपात” कहलाता है और जो एक भव से दूसरे भव भे जाता है, उसे “औपपातिक 


कहते हैं । सत्ता--सत्त्व अर्थात प्राणी, जो आत्मा को धारण करने वाले है उन्हे 
कहते है । ह 


शास्त्रकार का तात्पयं यह है कि आत्मा भी जब शरीर के नण्ट होने के 


साथ ही नष्ट हो जाता है, तव आरमा ही नही, आत्मा को धारण करने वाले प्राणी 
भी एक जन्म से दूसरे जन्म मे नही जाते | 

इस मत के द्वारा मान्य आत्मा का अनेकत्व तो जैनदर्शन को अभीष्ट है, 
लेकिन शरीर के उत्पन्न-विनष्ठ होने के साथ ही आत्मा की उत्पत्ति-विनाश मानना 
अभीष्ट नही है| जैनदर्शन जीवो के बहुत्व को स्वीकारते हुए भी आत्मा को शरीर 
से भिन्न एवं परलोकगामी मानता है | इतना जैनदर्शन' और तज्जीव-तच्छरी रवाद मे 
अन्तर है । । 

जब गुणी आत्मा यही नष्ठ हो जाता है, परलोक नही जाता है तो उसके 
गुण घर्मं और अधर्म का यही नाश' हों जाता है, परलोक मे जाने का तो सवाल ही 
नही हैं, क्योकि कारण के अभाव मे उक्त कारण के क्राश्रित कार्य का' भी अभाव 


होता है | घडे के ठीकरो का अभाव (त्रष्ट) हो जाने पर घट भी किसी प्रकार ठहर 
नही सकता, तथव जब (धर्मी) आत्मारूप कारण का ही' अस्तित्व नही है 


धर १ |] 


सब क्रियाएँ करते है। परन्तु तज्जीव-तच्छरीरदादी के मत मे ऐसा नही'है । थे 


शरीररूप मे परिणत १चभूतों से चैतन्यशक्ति की उत्पत्ति मानते हैं । यही' पर्च- 
भूतवादियो से तज्जीव-तच्छरीरवादियो का अन्तर है। 


8० सुत्रकृतांग सूत्र॑ 


भावाथ 


जो अज्ञानी है और जो ज्ञानी है, उन सबकी आत्माएँ पृथक-पुथक्‌ है, 
एक नही है । किन्तु वे आत्माएँ मरने (शरीर छटने) के पदचात्‌ नही रहती, 
और न परलोक मे' जाती है! यानी प्राणी औपपातिक (एक भव से दूसरे 
भव मे जाने वाले) नही होते । 


व्याज्या 
आत्मा अनेक, फिनतु शरीर के साथ समाप्त 


इस गाथा मे शास्त्रकार यह बताना चाहते है कि कई लोग आत्माएँ तो 
अनेक मानते हैं, क्योकि ससार मे यह प्रत्यक्ष दिखाई देता है कि कई लोग बिलकुल 
अज्ञानी है, उन्हे अपने ह़वरूप तथा जीवन का भान ही नही होता, इसके विपरीत 
कई लोग एकदम ऊँचे दर्जे के विद्वान हैं, शास्त्रज्ञ हे, विवेकवान है। इस महान 
अन्तर को देखते हुए यह तो नही कहा जा सकता कि सारे ससार मे आत्मा 
एक ही है । बल्कि ससार के सब श्लाणियो की आत्माएँ अलग-अलग है। इसी बात़ 
को शास्त्रकार अभिव्यक्त करते है---/पत्तेभ कमिणे जाया, जे बाला जे य पडिओआ |! 


नी 


तज्जीव तच्छरी रवाद का स्वरूप 


४ प्रश्न होता है, जैनदर्शन, न्यायदर्शन आदि दर्शनों का तो यही सिद्धान्त है-- 

'प्रत्यगात्मा भिद्चते' भ्रत्येक भ्राणी की आत्मा भिन्‍न है । वह अपने आप मे सम्पूर्ण 
है, पूर्ण शक्तिमान है, तब फिर शास्त्रकार इस मत का खण्डन क्यो करते है ? 
इसका समाधान शास्त्रकार स्वय करते हैं --सति पिच्चा नते ॥' अर्थात्‌ आत्मा 
पृथक-पृथक मानने पर भी उनका मत है कि जब तक शरीर विद्यमान रहता हैं, 
तब तक ही आत्मा भी स्थित-रहती है, किन्तु शरीर के नष्ट होते ही आत्मा भी 
नष्ट हो जाती है। क्योकि शरीररूप मे परिणत पचमहाभूतो से चैतन्य प्रकट होता 
है, अत उनके अलग-अलग होने पर वह चैतन्य भी नष्ट हो जाता है । शरीर के 
साथ ही चैतन्य-विनाश का कांरण यह है कि शरीर से वाहर निकल कर कही अन्यत्र 
जाता हुआ चैतन्य प्रत्यक्ष दष्टिगोचर नही होता । यही तज्जीर्व-तच्छरी रवादियो के 
मत का एक पक्ष है ।" 


१ स एवं जोवस्तवेव शरीरमिति वदितु शीलमस्येति तज्जीव-तच्छरीरवादी । 
अर्थात्‌ वही जीव है, और वही शरीर है, यह जो बतलाता है, उसे तज्जीव- 

*. तच्छरीरवादी कहते हैं । यद्यपि पूर्वोक्त पचमहाभूतवादी भी शरीर को ही 
आत्मा कहते हैं, तथापि उनके मत मे पचभूत ही शरीर रूप मे परिणत होकर 


समय प्रथम अध्ययन--प्रथम उद्देशक ६१ 


नत्यि सत्तोववाइया --तज्जीव-तच्छरीरवादियो के सिद्धान्त का एके अग यह 
है कि आत्मा कही परलोक मे नही जाती, इसलिए प्राणी एक भव से दूसरे भव मे 
नही जाता । क्योकि शरीर के उत्पन्न-विनष्ट होने के माय ही जब आत्मा उत्पन्न- 
विनष्ट हो जाता है तब फिर कौन परलोक मे या अन्य जन्मान्तर मे आत्मा साथ 
जायगा ? जो वस्तु नष्ट हो चुकी है, उसका आना-जाना सम्भव ही नही ह। आना- 
जाना तो उसी मे पाया जाता है जो स्थितिशील हो । जैसा कि उनके आगम 
(श्रुति) मे कहा है-- 'विज्ञानधन एवेत्तेश्पों भूतेम्य समुत्याय ताम्येबानुनि ति 
न प्रेत्य सज्ञाइस्तौति ।' अर्थात, 'विज्ञान का पिण्ड यह आत्मा, इन मृतो से उठकर 
(उत्पन्न होकर) इनके नाश के पश्चात नष्ट हो जाता है। अत मरण के पश्चात 
ज्ञान (चैतन्य) नही रहता / शास्त्रीय भाषा मे एक भव से दूमरे भव में जाना 
'उपपात' कहलाता है और जो एक भव से दूसरे भव मे जाता है, उसे “औपपातिक 
कहते हैं | सत्ता--सत्त्व अर्थात भ्राणी, जो आत्मा को घारण करने वाले है उन्हे 


कहते है । 


शास्त्रकार का त्तात्पयं यह है कि आत्मा भी जब शरीर के नष्ट होने के 


साथ ही नष्ट हो जाता है, तब आरमा ही नही, आत्मा को घारण करने वाले प्राणी 
भी एक जन्‍म से दूसरे जन्म मे नहो जाते । 


इस मत के द्वारा मान्य कात्म का अनेकरव त्तो जैनदर्शन को अभीष्ट है, 
लेकिन शरीर के उत्पन्न-विनष्ठ होने के साथ ही आत्मा की उत्पत्ति-विनाण सानना 
अभीष्ट नही है| जैनदर्शेन जीवो के बहुत्व को स्वीकारते हुए भी आत्मा को शरीह 
से भिन्न एवं परलोकगामी मानता है| इतना जैनदर्शन' और तज्जीव-तच्छरी रबाद भे 
अन्तर है । । 
जब ग्रुणी आत्मा यही नष्ठ हो जाता है, परलोक नही जाता है तो उसके 
ग्रुण घर्मं और अधर्म का यही नाश हो जाता है, परलोक मे जाने का तो सवाल ही 
नही हैं, क्योकि कारण के अभाव मे उक्त कारण के आश्रित कार्य का भी अभाव 


होता है | घडे के ठीकरो का अमाव (त्रष्ट) हो जाने पर घट भी किसी प्रकार ठहर 
नही सकता, तर्थव जब (धर्मी) आंत्मारूप कारण का ही' अस्तित्व नहीं है, 


ह. ॥ | 


सब क्रियाएँ करते है। परन्तु तज्जीव-तच्छरीरंवादी के मत मे ऐसा नही 'है'। थे 


शरीररूप से परिणत पचभूतो से चैततन्यशक्ति की (ंत्पत्ति मानते हैं। यहीं पच्चें- 
भूतवादियों से तज्जीव-तच्छरीरवादियो कौ अन्तर है। ' 


हरे सूत्रकृतांग सूत्र 


उसके आश्वित घमे-अधर्म (पुण्य-पाप) का भी अभाव हो जाता है | इसे ही बतलाने 
के लिए शास्त्रकार अगली गाथा मे तज्जीव-तच्छरीरवादी की मिथ्या मान्यता का 
अनिष्ठ परिणाम बताते है । 


मूल 
नत्थि पुण्णे ब पावे वा, नत्यि लोए इतो वरे। 
सरोरस्स विणासेणं, विणासो होइ देहिणो ॥१२॥ 
सं छाया 
नास्ति पुण्य वा पाप वा, नास्ति लोक इत पर । 
दारीरस्थ विनाशेन, विनाशो भवति देहिन ॥१२॥ 


अन्वयार्थ 
(पुण्णे व) पुण्य (वा पाबे) अथवा पाप (नत्थि) नही है । (इतो) इस लोक 
से (बरे) परे, आंगे, दूसरा (लोए) लोक (नत्थि/ नही है । (सरोरस्स) शरीर के 
(चिणासेण) विनाश से (देहिणो) देही --आत्मा का (विणासो) विनाश (होइ) हो 
है । 


भावार्थ 
पुण्य अथवा पाप नही है । इस लोक से भिन्न दूसरा लोक भी नहीं 
है| शरीर के विनाश के साथ आत्मा का भी विनाश हो जाता है । 


व्याल्या 
“पाप का अभाव एक हृष्ठटि 


इस गाथा मे तज्जीव-तच्छरीरवादियो के मत का अनुसरण करने «से क्या 
अनिष्टापत्ति होती है, यह बताने के लिए शास्त्रकार ने कहा---'नत्यि पुण्ण चु»पावे 
था पचभूतात्मक शरीर के साथ ही आत्मा के विनण्ठ हो जाने से जीव हारा किये 
हुए शुम-अशुम कर्मों के फलस्वरूप जो पुण्य-पाप होते है, वे नही है। सरीरस्स 
विणासेण---परृण्य और पाप आदि शुम-अशुभ कर्मो के फल होते है। दान, परो- 
पकार, सेवा आदि शुभ क्रियाओ से पुण्य बन्ध होता है और हिसा, असत्य, चोरी, 
न्यभिचार आदि अशुम क्रियाओं से पाप-वन्ध होता है। इन दोनो का अस्तित्व 
तज्जीव-तच्छरी रवादी के मत मे नही है | क्यो नही है ? इसका कारण उन्ही की 
दृष्टि से शास्त्रकार बताते हँ---सरीरस्स विणासेण' जो चेष्टा तथा इन्द्रियार्थ का 


प्रथम अध्ययन--प्रथम उ््दे शक हद 
आधारभूत हो, वह शरीर कहलाता है | अर्थात सुख-दुख आदि भोग के आश्रय 
पचभूतात्मक शरीर का विनाश होने पर आत्मा का भी विनाश हो जाता है। पुष्य 
पाप ये दोनो आत्मारूप धर्मी के धर्म है । धर्म तभी तक टिकते है, जब तक धर्मी 
टिकता है । आत्मारूपी चर्मी के अमाव मे पुष्य-पापरूप धर्म का भी अभाव हो 
जाता है। आत्मा आधार है, पुण्य-पाप आधेय हैं। आधार (आत्मा) के अभाव में 
'आधेय' (पुण्य-पाप) का भी अभाव हो जाता है। इस विषय को हृष्टात द्वारा 
स्पष्ट करते हैं--पानी से प्रगट होने वाली तरगें पानी के रहते ही दिखाई देती है 
सूर्य की तप्त किरणो आदि से पानी के सूख (नष्ट हो) जाने पर जल का अमाव 
हो जाने से जल का बुलवुला भी नष्ट हो जाता है। इस तरह जब तक बुलबुलो 
का उरपादक जल रहता है, तभी तक तज्जनित दुलवुले रहते है। इसी प्रकार जल 
के विनष्ट होने पर जल के हारा अभिव्यक्त होने वाले कार्य समूह भी नष्ट हो जाते 
है । निष्कर्ष यह है कि उत्पादक के अमाव भे उत्पाद्य का, एवं अभिव्यजक के अभाव 
में अभिव्यज का अभाव हो जाता हैं। इसी प्रकार अभिव्यजक भूत समुदाय अर्थात 
शरीर के नष्ट होने पर भूतो के समुदाय से उत्पन्न होने वाला आत्मा भी नप्ट हो 
जाता है ) केले के खम्भ के बाहरी छिलको को उतारे जाने पर अन्त मे छिलके ही 
छिलके रह जाते हैं, उनसे भिन्न सार रूप पदार्थ केले मे नही रहता। इसी प्रकार 
शरीर सम्बन्धी पच्रमहाभूतो के अलग-अलग हो जाने पर उनसे भिन्न साररूप कोई 
आत्मा नाम का पदार्थ नही रहत्ता, जो पुण्य-पाप आदि कारणो को ग्रहण करके 
दिखाई देने वाले इस लोक से दूसरे लोक मे जाकर सुख या दुख का उपभोग करे। 
जब पुण्य-पाप ही तही हैं (यात्ती घर्मीरूप आत्मा के साथ ही नष्ट हो गये हैं), तब 
उनके फलस्वरूप मिलने वाले परलीक भी नही है। पुण्य-पाप के कारण ही परलोक 
होता है, जब पुण्य-पापरूप कारण ही नही हैं, तब उनसे होने वाला परलोक भी 
नही है, जहाँ जाकर जीव अपने किये कर्म का फल भोए सके । यही बात शास्त्रकार 
कहते हैं--'नत्यि लोए इतो चरे---इस दिखाई देने वाले लोक से भिन्न कोई परलोक 
नही है । जहाँ तक चक्षु आदि इन्द्रियो का व्यापार होता है, उतना ही लोक है। 
सुख-दुख आदि के उपभोग का आधार लोक ही प्रामाणिक है। इसके अतिरिक्त 
इन्द्रियो द्वारा अग्राह्म कोई परलोक नही है, जहाँ जाकर जीव प्रण्य-पाप का सुख- 
दुखरूप फल भोगता हो । 
परलोक क्यो नहो है ” इस प्रकार पूछे जाने पर उनकी ओर से उत्तर मिलता 
है--पचभूतात्मक शरीर नष्ट हो जाने पर जात्मा नष्ट हो जाती है, ऐसी दशा मे 
भूत समुदाय से अतिरिक्त किसी भी पदार्थ की उपलब्धि नही होती ! ऐसा हृष्टि- 
गोचर नही होता कि जात्मा शरीर से निकल कर परलोक को जा रहा हो! जैसे 


है ४ सूत्रकृतांग सूत्र 


बॉवी से वाहर निकलते समग्र सर्थ पास मे खड हुए लोगो को दिखाई देता है, वैसे 
ही शरीर से वाहर निकलता हुआ जीव मृत शरीर के पास बैठे हुए लोगो को दिखाई 
नही देता । अत जो दिखता ही नही, उसकी सत्ता कैसे मानी जा सकती है। यो 
अगर अनुपलब्घ पदार्थ की भी सत्ता मानने लगेंगे तो खरगोश के सीग और आकाश 
के फूल की भी सत्ता माननी पडेंगी। 
यहाँ शका होती है कि जैसे स्व-न मे घट, पट आदि बाहरी पदार्थों के मौजूद 

हुए बिना भी उनका ज्ञान हो जाता है, वह बाधित भी नही होता, वैसे ही आत्मा 
की बाह्य उपलब्धि के बिना ही भूत समुदाय से पृथक आंत्मा का अनुभव ज्ञान 
उत्पन्न होना माना जाय तो क्‍या आपत्ति है ? इसका समाघान यह है कि स्वप्न मे 
दृश्यमान घट-पटादि वाह्म पंदार्थों का ज्ञान तभी होता हे, जब घट, पट आदि 
पहले कही प्रत्यक्ष देखे ग्यें हो । आत्मा तो पहले कही प्रत्यक्ष देखा गया नहीं है, 
इसलिए भूतो से भिन्‍न उसकी उपलब्धि (अनुभव ज्ञान) होना सम्भव नही है | 

हि अथवा जैसे अत्यन्त स्वच्छ काँच मे मुख का प्रतिबिम्ब दिखाई देता है 
क्येकि काँच अत्यच्त स्वच्छ होता है| काँच मे बाह्य पदाये तो घुसता नही है, वहाँ 
विद्यमान च्‌ होचे पर भी पदार्थ काँच्‌ के अन्दर प्रतीत होता है | इसी प्रकार आत्मा 
भी भूत समुदाय के शरीराकार मे परिणत होने पर भूतो से पृथक न होने पर भी 
“भूतो से पृथकता की; बुद्धि उत्पत्त करता है। अर्थात आत्मा भूतो का विशेषण होने 
से भूतो से अभिन्न होता हुआ भी भूतो से भिन्‍न प्रतीत होता है । किन्तु आत्मा के 
'मेदरूप से प्रतिभासम्नान होते की बात सीप मे चॉदी के या रस्सी में सॉँप के श्रति- 
भासमान होने के समान, कान्त है । जत रस्सी मे साँप की बुद्धि अवास्तविक है 
उसी तरह भूत समुदाय मे चेंचना बुद्धि होना भी अलन्लास्तविक है । अत भूत समुदाय 
>छप शरीर मे भूतो से ख़त्िर्िक्त कोई आत्मा नही है, यही - तज्जीव-तच्छरी रवादियो 
कै मत का कथन'है। ,, “८ 


सुण्य-पाप एवं परलोक- नभानेने पर 


ते थुण्णे व पावे घा--पुण्य का अर्थ होता है--सुख्॒ प्राप्तिरृप शुम-अच्छा फल 
देने- वाला कंमंपुदूगल, अथवा जीव 'को अच्धयुदय प्राप्त कराने वाला । तथा पाप का' 
अर्थ है- दुख भाष्ति रूप अशुम बुरा फल देने वाला कर्मंपुद्गल अथवा जीव को 
अंवनति अप्त करोने वोला ।*/पुण्य ऐक प्रकार से शुभ आंस्तव है या शुभ वन्ध है 
जवंकि पाप एक प्रकार से अशुभ आस्नव' हैं या अशुभ बन्ध है | 
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१. शुभ पुण्यस्य। अशुभ पापस्य। ध “>त्त्त्वार्थसुत्र ६।३ 


उूम्॒यप्रथस अध्ययचत-- प्रथम उद्देशक ह्प्‌ 

जब तज्जीव-तत्छरीरवादियो के समक्ष यह शका प्रस्तुत की जाती है कि 
यदि पाँच भूतो से भिन्न आत्मा नाम का कोई पदार्थ नहीं हैं और उसके किये हुए 
पुण्य-पाप नही है तो यह विचित्र जगव क्‍या हृष्टिगोचर होता है? धूम विश्व प्ले 
कोई सुन्दर है, कोई कुरूप हे, कोई घनवान है, कोई निर्घन है, कोई मतिमब्द है तो 
कोई प्रखर प्रज्ञ, कोई स्वस्थ, कोई रोगी, कोई सुखी तो कोई दुखी प्रतीत होता है, 
ऐसी विचित्रता क्यों दिखाई देती है ? इसे भ्रान्ति तो कह नहीं सकते और न ते 
मिथ्या प्रतीति ही कह सकते है । 


- इसका समाधान करते हुए वे कहते है--यह सब स्वभाव से होता है । जमे 
किमी पत्थर के टुकडें की देवमूति बनाई जाती है और मूत्ति कुकुम, चन्दन, अग॒रु 
आदि विलेपन से सुशोभित है और घूप आदि की सौरभ से भी सुवासित है । जबकि 
दूसरे पत्यर के टुकंडे पर लोग पैर घोते है, चटनी वाटते है आदि | ऐसा होने मे 
(उन दोनो पत्थर के टुकडो का क्रमश कोई पुण्य पाप नही है, जिसके उदय से उनकी 
चर स्थिति हो! ५ अत यह सिद्ध दुअए कि जुणल से एरिह्ए्पण(न द्विचित्रुताः स्वभाव 
से होती है ! काँटो में तीक्षता, भय्‌र मे विविध रगो की छटा, और मुर्गे की चोटी 
का बढिया रग, ये सव भी तो स्वभाव से ही होते है, इन्हे कौन करता है ? वैसे ही 
जगत मे हृश्यमान विविधता स्वाभाविक है, किसी के द्वारा की हुई नही है । 

परन्तु जैनदर्शेन तथा अन्य कई भारतीय दरशशेन इस समाशंन से सन्तुष्ट नही 
है। पुण्य-पाप या इसके फलस्वरूप प्राप्त होने वाले स्वर्ग-नरक की व्यवस्था 
को न मानने पर जगत की सारी व्यवस्था बिगड़ जाती है तथा फिर कोई भी शुस 


कार्य करने के लिए भोत्साहित नही होगा, प्राय हर व्यक्ति-पाप कर्म या बुरे कार्य 

बेंखट्के करने के लिए प्रेरित होगा । क्योकि शरीर खत्म होते ही आत्मा, और-उसके 
ह्वारा छत शुभाशुभ कर्म यही खत्म हो जायेगे | फिर कौन मोक्ष के लिए साधना 
करेगा ? ससार में पशुता या अराजकंता का ही ताण्डव नृत्म होगा । आगे शास्तर- 


“कार स्वय इस सम्बन्ध मे भ्रकाश डालेंगे, इसलिए इस विषम-की यही विराम देते 
हैं। परन्तु इतना निश्चित है.कि यह तज्जीव-तच्छीरवादी सिद्धान्त 
_भोषक होने से अशुम कर्मबन्‍्धन का कारण है । 


ढ़ 
र् 


मिथ्यात्व का 


अब अकारकवादी साख्यदशन का मन्तव्य प्रस्तुत करते हुए शाह्ध्कार 
कहते है-- ' श् 
ह सूल 
कुव्व॒ व कारय चेंव, सव्व॑ कृब्व न विज्जई | 
एव अकारओ अप्पा,' एवं तेष्उ पगब्चिया ॥ १३ 


४ सूत्रकरताग सूत्र 


बॉबी से व[|हर निकलते समग्र सर्थ पास मे खडे हुए लोगो को दिखाई देता है, वैसे 
ही शरीर से वाहरु निकलता हुआ जीव मृत शरीर के पास बैठे हुए लोगो को दिखाई 
नही देता । अत जो दिखता ही नही, उसकी सत्ता कैसे मानी जा सकती है। यो 
अगर अनुपलब्ध पदार्थ की भी सत्ता मानने लगेगे तो खरगोश के सीग और आकाश 
के फूल की भी सत्ता माननीं पडेगी । 
यहाँ शका होती है कि जैसे स्व-्त मे घट, पट आदि बाहरी पदार्थों के मौजूद 
हुए बिना भी उनका ज्ञान हो जाता है, वह बाधित भी नही होता, वैसे ही आत्तमाँ 
की बाह्य उपलब्धि के बिना ही भूत समुंदाय से पृथक आंत्मा का अनुभव ज्ञान 
उत्पन्न होना माना जाय तो क्‍या आपत्ति है ? इसका समाधान यह है कि स्वप्न मे 
दृश्यमान घट-पटादि वाह्म पंदार्यो का ज्ञान तभी होता है, जब घट, पट आदि 
पहले कही प्रत्यक्ष देखे गये हो | आत्मा तो पहले कही प्रत्यक्ष देखा गया नही है, 
इसलिए भूतो से भिन्‍न उसकी उपलब्धि (अनुभव ज्ञान) होना सम्भव नही है । 
अथवा जैसे अत्यन्त स्वच्छ काँच मे मुख का प्रतिबिम्ब दिखाई देता हैं, 

क्योकि काँच अत्यन्त स्वच्छ होता है| काँच में बाह्य पदाय तो घुसता नही है, वहाँ 
विद्यमान न होवे पर भी पदार्थ कॉँच के अन्दर प्रतीत होता है | इसी प्रकार आत्मा 
भी भूत समुदाय के शरीराकार मे परिणत होने पर भूतो से पृथक न होने पर भी 
भूतो से पृथकता की, वृद्धि उत्पन्न करता है। अर्थात आत्मा भूतो का विशेषण होने 
से भूतो से अभिन्‍न होता हुआ भी भूतो से भिन्‍न प्रतीत होता है। किन्तु आत्मा के 
भेदरूप से प्रतिभासम्ान होने की बात सीप में चाँदी के या रस्सी में सॉप के प्रति- 
भासमान होने के समान, भ्रान्त है । अत रस्सी मे साँप की बुद्धि अवास्तविक है, 
ससी तरह भूत समुदाय मे चेतना बुद्धि होता भी अवास्तविक है | अत भूत समुदाय 
हूप शुरीर मे भूतो से अतिरिक्त कोई आत्मा नही है,-यही -तज्जीव-तच्छरीरवादियो 
कै मत का कथनहै। - ५८ 

भुण्य पाप एवं परलोक नप्मानंने परे 

ढ्व्ः पुण्णे व पाथे बा--पुण्य का अर्थ होता है---शुख प्राप्तिरूप शुम-अच्छा फल 
देने-वाला कंमपुद्गल, अथवा जीव 'को अम्युदय भ्राप्त कराने वाला | तथा पाप का 
अर्थ है- ढुख भाप्ति रूप अशुम बुरा फल देने वाला कर्मपुदूगल अथवा जीव को 
अंवनति प्रोप्त कराने वोला ।*:पुण्य ऐक प्रकार से शुभ "है या शुभ बन्ध है 


जवकि पाप एक प्रकार से अशुभ आखतंव हैं या अशुम बन्घ है । 
री 77 + एएएएएनाणरातरा 





१० शुभ पुण्यस्यथ। अशुभ पापल्‍्यथ। “+त्तत्त्वार्थवुत्न ६।३ 


झमय प्रथस अध्ययन-- प्रथम उद्देशक ९५ 

जब तज्जोव-तत्छरीरवादियो के समक्ष यह णका प्रस्तुत नी जानी २ हि 
यदि पाँच भूत्तो से भिन्न ऋए्मा नाम का कोई पदार्थ नहीं है और उसके फ्ियि हए 
पुण्य-पाष नही है तो यह विचिन्न जगत क्‍या दृष्टिमोचर होता है? इस विश्य प्र 
कोई सुन्दर है, कोई कुरूप हैं, कोई घनवान है, कोई निर्धत है, कोई मतिमःरद हे ती 
कोई प्रखर प्रश, कोई स्वस्थ, कोई रोगी, कोई सुखी तो कोई दुसी प्रतीत होता हैं, 


शेसी विवित्रता पंयो दिखाई देती है ? इसे 'भ्रान्ति तो कह नहीं सकते भौोर ने इसे 
मिथ्या प्रतीति ही कह सकते है | । 

- इसका समाधान करते हुए वे कहंते हे-- यह सब स्वभाव से होता हूँ । जैसे 
किमी पत्यर के टुकडे की देवमूत्ति बनाई जाती है और मूर्ति बुकुम, चन्दन, अगरे 
आदि विलेपन से सुशीभित है और धूप भादि की सौरभ मे भी सुवासित हैं। जबकि 
दूसरे पत्थर के टुकंडे पर लोग पैर धोते है, 


चटनी बाटते है आदि। ऐसा होने में 
उन दोनो पत्थर के टुकड़ों का क्रमश कोई पुण्य पाप नही है, जिसके उदय से उनकी 
अऔसी स्थिति हो । अत यह भिद्ध हुआ कि जगत मे परिदृश्यमान विचिनता स्वभाव 
सें होती है। काँटो मे तीक्षणता, मयूर मे विविध रगो की छटा, और मुर्गे को चोटी 
का बढिया रग, ये सब भी तो स्वभाव से ही होते है, इन्हे कौन करत्ता है ? वैसे ही 
जगत में दृश्यमान विविषता स्वाभाविक हैं, किसी के द्वारा की हुई नही है । 
परन्तु जैनदर्शन तथा अन्य कई भारतीय दर्शन इस समाणन से सन्तुष्ट तही 
हैं। पृण्य-पाप या इसके फलस्वरूप आस होने वाले स्वर्ग-नरक की व्यवस्था 
को न मातने पर जगत की सारी व्यवस्था बिगड़ जाती है तथा फिर कोई भी शुभ 
काये करने के लिए प्रोत्साहित नही होगा, प्राय हर व्यक्ति-पाप कर्म या बुरे. कार्य 
बेखटके करने के लिए प्रेरित होगा। क्योकि शरीर खत्म होते ही भात्मा, और-उसके 
द्वारा झृत शुमाशुम कर्म यही खत्म हो जायेगे | -फ़िर कौन .मोक्ष के लिए साधना 
करेगा ” ससार में पशुता या अराजकता का ही ताण्डव नृत्य होगा। जागे शास्त्र- 
कार स्वय इस सम्बन्ध मे अ्काश डालेंगे, इसलिए इस विषय.को यही विराम देते 
है। परन्तु इतना निश्चित है.कि यह तज्जीव-तच्छीरवादी सिद्धान्त मिथ्यात्व का 
“भोषक होने से अशुम कर्मवन्‍्धत का कारण है । * 


खाक 
का 


अब अकारकवादी साख्यदशेन का मन्‍्तव्य प्रस्तुत करते का 
कहते हैं-- पा 
| | च 
कुव्ब॑च कारय चेच, सब्ब॑ कृब्व न विज्जई | 
एवं अकारओं आअप्पा, एवं ते उ पगष्मिया ॥॥१ हेश' 


९६ सूत्रकृतांग सूच 


सता |। 
कुर्वव्च कारयइचेव, सर्वा कुरवेनू न विद्यते। 
एव्मकारक आत्मा, एवं ते तु प्रगल्भिता ॥१३॥ 
* रथ 
(अप्पा) आत्मा (कुब्ब व) स्वय क्रिया करने वाला और (कारय) दूसरे से 

क्रिया कराने वाला (चेव) तथैव (सब्व) सब क्रियाओं को (क्ुब्च) करने वाला 
(सम थिज्जई) नही है। (एवं) इस प्रकार ( रओ) आत्मा अकारक है, किसी भी 
क्रिया का कर्ता नही है। (ते उ) वे अकारकवादी (एव) इस भ्रकार (पगन्मिया) 
कहने की घृष्टता करते हैं । 


भावार्थ 
आत्मा स्वय कोई क्रिया नही करता, और न हो दूसरे को प्रेरित 
करके क्रिया करवाता है, तथा समस्त क्रियाएँ आत्मा नही करता है। इस 
प्रकार आत्मा अकारक अर्थात्‌ किसी भी क्रिया का कर्ता नही है, यो अकार- 
कवादी साख्य आदि मत वाले अपने सिद्धान्त की डीग हाँकते है । 


व्यास्या 
आत्मा का अकत्‌ स्व एफ विश्लेषण 


इस गाथा मे सा. के द्वारा भ्ररूपित आत्मा के अकतृ त्ववाद का 
बताया गया है | साख्यदशेन मे आत्मा को पुरुष कहते हैं। व्याकरण शास्त्र 

मे कर्ता का लक्षण दिया है---स्वतन्त्र कर्ता' कर्ता स्वतनन्‍्त्र होता है। इसका म 
है कि कर्ता वह है, जो क्रिया के प्रति स्वतन्त्र हो, क्रिया करता हो, जबकि साख्य- 
दर्शन मान्य आत्मा अमृतं, नित्य एवं सर्वव्यापी होता है, इसलिए भी वह कर्ता नही 
हो 7। जो असूर्त, नित्य एवं सर्चज्यापी होता है, वह क्रियाशून्य होता है । वह 
(पुरुष) प्रकृति आदि २४ तत्त्वो से भिन्न है, | है, निर्गुण (त्रिगुणरहित) है, 
भोक्ता है तथा नित्य चैतन्यशाली है ।१ आत्मा इसलिए भी है कि वह विषय- 


सुख आदि को तथा इनके कारण पुण्य आदि कर्मों को नही करता ।* आत्मा मे एक 
तिनके को भी मोडने की शक्ति नही है 


किसी अन्य कारण से भ्रयुक्त होकर जो सकल कारकों का प्रयोजक (प्रेरक) 
होता है, वह भी कर्ता कहलाता है, इस अर्थ मे भीसा “नीय बात्मा कर्ता नही 





१ “अकर्ता निर्गुणो भोक्ता, आत्मा कापिलदरशेने । 


समय प्रथम अध्ययन--प्रथम उदं शक 8६७ 
है । इसीलिए शास्त्रकार कहते है--'क्ुष्च च कारय चेव, सन्य कुब्व न विज्जई इस 
गाथा मे कुव्व॒ पद के द्वारा स्वतन्त्र कर्ता का भी निपेघ किया है। चूँकि आत्मा 
अमृत, नित्य और सर्वव्यापी है, इसलिए वह कर्ता नही हो सकता और इसी कारण 
वह दूसरी से क्रिया कराने वाला भी नही हो सकता । इस गाथा मे प्रयुक्त पहला च॑ 
शब्द आत्मा के भूतकालीन एवं भविष्यकालीन कतृंत्व का निषेधक है । 


आशय यह है कि आत्मा स्वय किसी कार्य मे प्रवृत्त नही होता और दूसरे 
को भी किसी क्रिया मे प्रवृत्त नही करता। कुष्च च कारय चेब--यहाँ शास्त्रकार 
ने आत्मा के स्वय कतृ त्व तथा पर-प्रेरणा द्वारा करत त्व का निषेध कर दिया है, इन 
दोनो पक्तियो से समस्त क्रियाओ के कतृू त्व---कारयितृत्व का निषेध कर दिया गया 
है, फिर पुन 'सब्ब फुव्च न घिज्जई' कहने की क्यो आवश्यकता पडी | 


इसके समाधान मे यो कहा जा सकता है कि साख्यमत मे आत्मा स्वय किसी 
क्रिया मे प्रवृत्त नही होता, लेकिन मुद्रा प्रतिविम्वोदय-त्थाय एवं जपा-€फटिक-न्‍्याय 
से वह स्थितिक्रिया और मोगक्रिया करता है। तात्पयं यह है कि चैतन्य और 
क॒तृ त्व धर्म भिन्न-भिन्न अधिकरण मे रहते हैं । चैतन्य आत्मा का धर्म है और कतृ त्व 
प्रकृति का । शीशे मे मुख का प्रतिविम्ब पडता है उसी प्रकार प्रकृतिरूपी दर्पण मे 
पुरुष (आत्मा) का प्रतिबिम्ब पडता है। अतएव जैसे शीशे के हिलने पर उसमे पडा 
हुआ प्रतिबिम्ब भी हिलता है इसी प्रकार प्रकृति मे रहे हुए विकार पुरुष से भी 
प्रतिभासित होते हैं | इस दृष्टि से जीव अकर्ता होकर भी कर्ता हो जाता है, अचेतन 
भी लिंग चेतना वाला हो जाता है। प्रकृति से स्थितिक्रिया होने पर पुरुष मे भी 
स्थितिक्रिया उपलब्ध होती है| अचेतन प्रकृति भी चेतनावती सी हो जाती है और 
आत्मा 5 होने पर भी शरीर के सम्बन्ध के कारण कर्ता-सहश हो जाता है ।१ 
वह स्वतनन्‍न्न कर्ता नही है, यह साख्यमत का आशय है । 


जैसे किसी दर्पण मे प्रतिबिम्बित मूति अपनी स्थिति के लिए स्वय प्रयत्त 
नही करती, किन्तु प्रयत्न के बिना ही वह चित्र मे स्थित रहती है। इसी तरह 
आत्मा अपनी स्थिति के लिए स्वय प्रयत्न किये बिना ही स्थित रहता है । इस 'मुद्रा- 
भ्रतिविम्वितोदयन्याय' की दृष्टि से आत्मा स्थितिक्रिया का स्वय कर्ता न होने के 
कारण. “सा है। इसी प्रकार जैसे स्फटिक मणि के पास लाल रग का जपापुष्प 


१ तस्मरत्तत्सवोगादचेंलतन चेंतनावदिव लिगम्‌ | 


गुणकतृ त्वेषषि तथा कर्तेंव भवत्युदासीन ॥ +-सां० का० 


श्द सुत्रकृताग सूत्र 


रख देने पर वह लाल-सा प्रतीत होता है। वस्तुत स्फटिक लाल है नही, वह तो 
श्वेत ही है, श्वेत ही रहता है तथापि लाल फूल की छाया पडने से वह रक्त हुआ-सा 
जान पडता है। इसी तरह साख्यमत मे आत्मा भोगक्रिया रहित है, तथापि बुद्धि 
के ससग से वुद्धि का भोग आत्मा मे प्रतीत होता है। इसी प्रकार जपा-स्फटिक- 
न्‍्यायेन आत्मा की भोगक्रिया मानी जाती हे । 

इस हष्टि से आत्मा को स्थितिक्रिया और 'भोगक्रिया औपचारिक रूप से 
मानी गई है, वास्तव मे इन दोनों क्रियाओं के लिए आत्मा प्रयत्न नही करता । इसी- 
लिए शास्त्रकार ने टूसरी बार कहा कि “'सब्ब कुष्च न विज्जई” आत्मा समस्त क्रिया 
का कर्ता नही है। इसका रहस्य यह है कि एक देश से दूसरे देश मे जाना आदि 
सभी क्रियाओ को आत्मा नही करता है, क्योकि सर्वव्यापी और अमूर्त होने के 
कारण आकाश की तरह वह निष्क्रिय है। 


साल्‍यो की घुष्ठता क्‍या और केसे ? ग 


ते उ पगबक्भिया--शास्त्रकार का तात्पयं यह है कि साख्यमत पूर्व॑प्ररूपित 
मतो से भिन्न है, किन्तु वे (साख्य) अत्यन्त धुष्ट होकर ऐसा कहते है कि प्रकृति ही 
सब कुछ झरती है | लेकिन यज्ञ, दान, तप आदि सब कार प्रकृति करती है तो उन- 
उन शुभ कार्यो के करने के पुण्यफल की भोक्‍त्री भी प्रकृति ही होनी चाहिए थी, 
किन्तु पुरुष के साथ कत्‌ त्व-मोकक्‍्तृत्व का समानाधिकारण्य छोडकर प्रकृति को कतृ त्व 
और पुरुप को भोकतृत्व मांत्र का वैयविकारण्य मानते है, यह उनकी घणष्टता है | पुरुष 
चतन्यव्गनू है फिर भी नही जानता, यह कयन उनकी दूसरी धप्टता है । इस प्रकार 
उनकी धृष्टता के और भी नमूने उनके दर्शन-ग्रन्थों से लेने चाहिए | जेसे कि 
साख्यकारिका मे कहा है--- 
तस्मान्न बध्यते अद्धा न सुच्यते, नाषपि ससरति कश्चित्‌ । 
ससरत्ति बध्यते मुच्यते व भनामाश्रया प्रकृति ! 
रूप सप्तभिरेवमात्मान बध्नात्यात्मना प्रकृति ।। 
मर पुरुष बद्ध नही होता, और न मुक्त होता है और न एक भव से दूसरे मव 
ल्‍मे जाता है। अनेक पुरुष का आश्रय लेने वाली प्रकृति ही एक भव से दूसरे भव मे 
जाती है, मुक्त होती है और वद्ध द्वोती है। इस प्रकार सात रूपो मे आत्मा को 
प्रकृति वद्ध करती है । आत्मा नही, वही प्रकृति फिर उसे मुक्त करती है । 
इतना होने के वावजूद भी आत्मा कर्ता नही है' ऐसा कहने वाले साख्य 
अकारववादी है | इसलिए ,धृप्ट है। इसीलिए शास्त्रदार ने वहा--ते उ 
पृगब्सिया । 


समय प्रथम अध्ययन--प्रथम उ् शक ६€ 


अब शास्त्रकार तज्जीव-तच्छरी रवादी और अकारकवादी इन दोनो मतो की 
मिथ्या मान्यता का खण्डन करते हुए कहते है । 


स्‌ल 


जेते उ वाइणो एवं, लोए तेसि कओ सियो ? | 
तमाओ ते तम॑ जति, मदा आरभनिस्सिया ॥१४॥ 
स तल छाया 


ये तेतु वादिन एवं, लोकस्तेषा कुत स्थात्‌ ? | 
तमससस्‍्ते तमो यान्ति, मन्दा आरम्भनि श्रिता ॥१४॥ 
अन्वयाय्े 
(जिते उ) जो वे, (वाइणो) तज्जीव-तच्छरीरवादी एव अकारकवादी (एच) 

इस प्रकार कहते हैं, (त्ेसि) उनके मत मे, (लोए) यह लोक (कओ सिय।]) कैसे हो 
सकता है ” (सदा) मूढ (आरभनिस्सिया) आरभ मे आसकत (ते) वे वादी 
(तप्ताओं) एक अज्ञान अधकार से निकलकर (तम) दूसरे अन्धकार को (जति) प्राप्त 
करते हैं । 


भावाथे 


जो लोग आत्मा को अकर्ता एवं निष्क्रिय कहते है, उन वादियो के 
संत मे यह चतुर्गतिक ससार या परलोक कैसे घटित हो सकता है ? वस्तुत 


पे मूर्स हैं और आरभ मे आ है।अत वे एक अज्ञानतमिस्ना से निकल 
कर दूसरे अज्ञानतम को प्राप्त करते है । 


ष्घास्या 


तज्जीव-तच्छरोरबादी मत फा निरा 

शास्त्रकार ने इससे पूर्व दो गाथाओ मे क्रमश तज्जीव-तच्छरी रवाद एव 
अकारकवाद का क्रमश स्वरूप बताया है। अब इस गाया में क्रश उन दोनो के 
मत के दृषण और मिथ्यात्व परिपोषण का निराकरण करते हैं। तज्जीव-तच्छ रीर- 
बादियो का कथत है कि 'शरीर से भिन्न आत्मा नही है'। यह बात असगत है, इस 
वात की सिद्ध करने वाला प्रमाण पाया जाता है कि आत्मा शरीर से भिन्त है । 
प्रमाण अनुमान है, वह इस प्रकार है---'यह शरीर किसी कर्ता द्वारा किया हुआ है, 
क्योकि यह आदिवाला और नियत आकारवाला है । इस जगत में जो-जो पदार्थ 


१०० सूत्रकताग सूत्र 


आदिवाला या नियत आकारवाला होता है, वह किसी कर्ता का किया हुआ होता 
है । जसे--घट । जो पदार्थ किसी कर्ता का किया हुआ नही होता है, वह आदि- 
वाला तथा नियत आकारवाला नही होता | जैसे---आकाश । अत जो पदार्थ आदि- 
वाला तथा नियत आकारवाला होता है, वह अवश्य किसी न किसी कर्ता का किया 
होता है, यह व्याप्ति है। जहाँ व्यापक नही होता, वहाँ व्याप्य भी नही होता । किसी 
कर्ता से किया जाना व्यापक्र्म है और आदिवाला तथा नियत आकारवाला 
होना व्याप्यधरं है | ऐसी सयोजना सब्वेत्न कर लेनी चाहिए | 


आत्मा को शरीर से भिन्न स्व॒तन्त्र सिद्ध करने के लिए तथा तज्जीव- 
तच्छरीरवाद का निराकरण करने हेतु दूसरा अनुमान प्रयोग इस प्रकार है---इन्द्रियो 
का कोई न कोई अधिप्ठाता अवश्य है क्योकि इन्द्रियाँ करण (साधन) हैं । इस जगत 
मे जो-जो करण होता है, उसका कोई नकोई अधिष्ठाता अवश्य होता है, जैसे---दण्ड 
आदि साधनों का अधिष्ठाता कुभकार होता है । जिसका कोई अधिष्ठाता नही होता, 
वह करण नही हो सकता, जैसे आकाश का कोई अधिष्ठाता नही होता,(इसलिये वह 
करण नही है । इन्द्रियाँ करण हैं, इसलिये उनका अधिष्ठाता आत्मा है, वह आत्मा 
इन्द्रियो से भिन्न है । 


इसी प्रकार तीसरा अनुमान प्रयोग लीजिए---इन्द्रियो और विषय समूह को 
ग्रहण करने वाला कोई न कोई अवश्य है, क्योकि इनका ग्राह्म-प्राहक भाव देखा 
जाता है। जहाँ-जहाँ ग्राह्म-पआहक भाव होता है, वहाँ-वहाँ ही कोई ग्रहण 
करने वाला पदार्थ होता है। जैसे--सडासी और लोहपिण्ड को ग्रहण करने वाला 
उनसे भिन्न लुहार होता है । अत इन्द्रियरूप साधनों से जो विपयो को ग्रहण करता 
है, वह इन्द्रियो और विषयसमूह से भिन्न आत्मा है । 


चौथा अनुमान प्रयोग लीजिए---इस शरीर का भीक्ता कोई-न-कोई अवृश्य 
है, क्योकि यह शरीर ओदन आदि के समान भोग्य पदार्थ है। इन्द्रियाँ और मन 
तो इस शरीर के भोक्‍ता नही हो सकते, क्योकि वे स्वय॒ शरीर के ही अगभूत हैं । 
ओदन आदि भोग्य पदार्थों का कोई न कोई भोक्ता अवश्य होता हैँ । इसी प्रकार 
इस शरीर का भी कोई भोक्‍ता है, वह है आत्मा | 


यदि कोई कहे कि पूर्वोक्त अनुमानो में आपने जो कुमकार आदि का हेतु 
दिया था, वह हेतु विरुद्ध है, क्योकि कृुभकार आदि कर्ता मूर्त, अनित्य और अवयबवी 
है, जबकि आत्मा अमूरत, नित्य और सहतरूप ही सिद्ध होता है, यह वात युक्तिसगत 
नही हैं, क्योकि जैनसिद्धान्त भी आत्मा को कथचित्‌ अमूतं, अनित्य और अवयवी 


समय प्रेयम अध्ययन--प्रथम उदद शक १० १ 
आदि धर्मों से युक्त मानता हैं । ससारी आत्मा, कर्म से परस्पर मिल कर शरीर के 
साथ सम्बद्ध होने के कारण मूर्त, अनित्य आदि भी माना जाता हैँ । 


तज्जीव-तचछरी रवादी का मत यह भी है कि 'आत्मा (जीव) परलोकगामी 
(औपपातिक) नही है, यह भी यथार्थ नही है। निम्नोक्त अनुमान प्रयोग से आत्मा 
का परलोकगमन सिद्ध होता है--तत्काल जन्मे हुए शिशु को मात्ता के स्तन-पान 
की इच्छा होती है, वह्‌ इच्छा पहले ही पहल नही हुईं है, किन्तु वह्‌ उसके पूर्व की 
इच्छा से उरपन्न हुईं है, क्योकि वह इच्छा हैं। जो-जो इच्छा होती है, वह अन्य 
इच्छायूवक ही होती है, जैसे कुमार (५-७ वर्ष के वालक) की इच्छा। इसी प्रकार 
वालक का विज्ञान, अन्य विज्ञानपूर्वक है, क्योकि वह विज्ञान है। जो-जो विज्ञान है, 
वह अन्य विज्ञानपुर्वंक ही होता है, जैसे कुमार का विज्ञान । 


तत्काल जन्मा हुआ वच्चा जब तक 'यह वही स्तन है' इस प्रकार का प्रत्य- 
भिज्ञान नहो कर लेता है तब तक रोना वन्द कर वह स्तन मे मुख नही लगाता । 
इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि बालक मे कुछ न कुछ निज्ञान (प्रत्यभिज्ञान) अवश्य 
होता है । वह यत्किचित विज्ञान अन्य विज्ञानपूर्वक होता है। वह अन्य विज्ञान पूर्वे- 


जन्म (दूसरे भव) का ज्ञान ही हो सकता है । अत यह सिद्ध होता है कि परलोक 
में जाने वाला पदार्थ (आत्मा) अवश्य है । 


आशय यह है कि जिस पदार्थ का जिसने कमी उपभोग नहीं किया, उसकी 
इच्छा उसमे नही होती है । उसी दिन का जन्मा हुआ वालक माता के स्तन पीने 
की इच्छा करता है, परल्तु उसने जन्म लेने से पहले कभी स्तनपान नही किया है । 
फिर उस बालक को स्तन पीने की इच्छा क्यो हुई ? इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
उस बालक ने पूर्वेजन्म मे माता का स्तनपान किया है, इसीलिए उसको स्तनपान की 
फिर इच्छा हुई है। अत परलोकग्रामी आत्मा अवश्य है, यह प्रमाणित होता है । 


अपनी बात को सिद्ध करने के लिए तज्जीव-तच्छरीरवादियो ने कहा था' 
कि “विज्ञानधन आत्मा इन भूतो से उत्पन्न होकर इनके तोष्ट होने पर नप्ट हो 
जाता है इत्यादि', यह भी यथार्थ नही है, क्योकि इस श्ुतिवाक्य का ऊपर जो अर्थ 
किया गया है, वह ठीक नही है, इसका सम्यक अर्थ 


के कर्मवश शरीररूप मे परिणत पचमहाभूतो के हारा अपने कर्म का फल भोगकर 


उन भूतो के नष्ठ होने पर उस रूप से नष्ट होकर फिर दूसरे पर्याय से उत्पन्न होता 
है। जैसे घट के नप्ट हो जाने पर घट-उपाधिवाला (घटनमस्वद्ध)। आकाश नष्ट 
हुआ सा प्रतीत होता है, लेकिन वह सर्वेथा नप्ट नही होता, उसका सम्बन्ध पट 
आदि से हो जाता है । इसी प्रकार एक पर्याय का विनाश होने पर उस पर्याय से 


है--विज्ञानपिण्ड आत्मा पूर्वभव 
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आदिवाला या नियत आकारवाला होता है, वह किसी कर्ता का किया हुआ होता 
है । जैसे---धघट । जो पदार्थ किसी कर्ता का किया हुआ नही होता है, वह आदि- 
वाला तथा नियत आकारवाला नही होता । जैसे---आकाश । अत जो पदार्थ आदि- 
वाला तथा नियत आकारवाला होता है, वह अवश्य किसी न किसी कर्ता का किया 
होता है, यह व्याप्ति है | जहाँ व्यापक नही होता, वहाँ व्याप्य भी नही होता । किसी 
कर्ता से किया जाना व्यापकधर्म है और आदिवाला तथा नियत आकारवाला 
होना व्याप्यधर्म है। ऐसी सयोजना सर्वंत्र कर लेनी चाहिए । 


आत्मा को शरीर से भिन्न स्वतन्त्र सिद्ध करने के लिए तथा तज्जीव- 
तच्छरीरवाद का निराकरण करने हेतु दूसरा अनुमान प्रयोग इस प्रकार है--इन्द्रियो 
का कोई न कोई अधिप्ठाता है क्योकि इन्द्रियाँ करण (साधन) हैं । इस जगत 
मे जो-जो करण होता है, उसका कोई मकोई अधिष्ठाता अवश्य होता है, जैसे--दण्ड 
आदि साधनो का अधिष्ठाता कुृभकार होता है । जिसका कोई अधिष्ठाता नही होता, 
बह करण नही हो सकता, जैसे आकाश का कोई अधिष्ठाता नही होता,[इसलिये बह 
करण नही है । इन्द्रियाँ करण है, इसलिये उनका अधिष्ठाता आत्मा हूँ, वह आत्मा 
इन्द्रियो से भिन्न है । 


इसी प्रकार तीसरा अनुमान प्रयोग लीजिए---इन्द्रियो और विषय समूह को 
ग्रहण करने वाला कोई न कोई अवश्य है, क्योकि इनका ग्राह्म-प्राहक भाव देखा 
जाता है । जहाँ-जहाँ ग्राह्म-प्राहक भाव होता है, वहाँ-वहाँ अवश्य ही कोई ग्रहण 
करने वाला पदार्थ होता है। जैसे---सडासी और लोहपिण्ड को ग्रहण करने वाला 
उनसे भिन्न लुहार होता है | अत इन्द्रियकूप साधनों से जो विषयो को अहण करता' 
है, वह इन्द्रियो और विषयसमुह से भिन्न आत्मा है। 


चौथा अनुमान प्रयोग लीजिए---इस शरीर का भीक्ता कोई-न-कोई अवश्य 
है, क्योकि यह शरीर ओदन आदि के समान भोग्य पदार्थ हैं। इन्द्रियाँ और मन 
तो इस शरीर के भोक्‍ता नही हो सकते, क्योकि वे स्वय शरीर के ही अगभूत हैं | 
ओदन आदि भोग्य पदार्थों का कोई भ कोई भोक्ता अवश्य होता हैँ । इसी प्रकार 
इस शरीर का भी कोई भोक्‍ता है, वह है आत्मा | 


यदि कोई कहे कि धूर्वोक्त अनुमानो मे आपने जो कुमकार आदि का हेतु 
दिया था, वह हेतु विरुद्ध है, क्योकि कूमकार आदि कर्ता मृत, अनित्य और अवयवी 
है, जबकि आत्मा अमूर्तं, नित्य और सहतरूप ही सिद्ध होता है, यह बात युक्तिसगत 
नही है, क्योकि जैनसिद्धान्त भी आत्मा को कथचित्‌ अमूर्त, अनित्य और अवयदी 


संमंय॒ प्रथम अध्ययन---प्रथम उ् शक १०१ 


आदि धर्मो से युवत मानता हैं । ससारी आत्मा, कर्म से परस्पर मिल कर शरीर के 
साथ सम्बद्ध होने के कारण मूर्त, अनित्य आदि भी माना जाता हूँ । 


तज्जीव-तच्छरीरवादी का मत यह भी है कि “आत्मा (जीव) परलोकगामी 
(औषपातिक) नही है', यह भी यथार्थ नही है। निम्नोक्त अनुमान प्रयोग से आत्मा 
का परलोकगमन सिद्ध होता है--तत्काल जन्मे हुए शिशु को माता के स्तन-पान 
की इच्छा होती है, वह इच्छा पहले ही पहल नही हुई है, किन्तु वह उभके पूर्व की 
इच्छा से उपपन्न हुई है, क्योकि वह इच्छा है। जो-जो इच्छा होती है, वह अन्य 
इच्छापूर्वक ही होती है, जैसे कुमार (५-७ वर्ष के बालक) की इच्छा । इसी प्रकार 
बालक का विज्ञात, अन्य विज्ञानपूर्वक है, क्योकि वह विज्ञान है। जो-जो विज्ञान है, 
वह अन्य विज्ञानपूर्वक ही होता है, जैसे कुमार का विज्ञान । 


तत्काल जन्मा हुआ बच्चा जब तक 'यह वही स्तन है' इस प्रकार का प्रत्य- 
समिज्ञन नही कर लेता है तव तक रोना वन्द कर वह स्तन मे मुख नही लगाता | 
इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि वालक में कुछ न कुछ निज्ञान (प्रत्यभिज्ञान) अवश्य 
होता है | वह यत्किचित विज्ञान अन्य विज्ञानपूवंक होता है। वह अन्य विज्ञान पूर्व 
जल्म (दूसरे भव) का ज्ञान ही हो सकता है । अत यह सिद्ध होता है कि परलोक 
से जाने वाला पदार्थ (आत्मा) अवश्म है। 
आशय यह है कि जिस पदार्थ का जिसने कभी उपभोग नही किया, उसकी 
इच्छा उसमे नहीं होती है । उसी दिन का जन्मा हुआ बालक मात्रा के स्तन पीने 
की इच्छा करता है, परन्तु उसने जन्म लेने से पहले कभी स्तनपान नही किया है । 
फिर उस बालक को स्तन पीने की इच्छा क्यो हुई ? इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
उस बालक ने पूर्वजन्स से साता का स्तनपान किया है, इसीलिए उसको स्तनपान की 
फिर इच्छा हुई है। अत परलोकगामी आत्मा अवश्य है, यह प्रमाणित होता है | 


अपनी बात को सिद्ध करने के लिए तज्जीव-तच्छरीरवादियो ने कहा थए 
कि 'विज्ञानधन आत्मा इन भूतो से उत्पन्न होकर इनके नष्ट होने पर नप्द हो 
जाता है इत्यादि', यह भी यथार्थ नही है, क्योकि इस श्रुतिवाक्य का ऊपर जो अथे 
किया गया है, वह ठीक नही है, इसका सम्यक्‌ अर्थे है--विज्ञानपिण्ड आत्मा पूर्वेभव 
के कर्मंदेश शरोररूप मे परिणत पच्रमहाभूतो के हारा अपने कर्म का फल भोगकर 


उन भूतो के नष्ट होने पर उस रूप से नष्ट होकर फिर दुसरे पर्याय में उत्पन्न होता 
है। जैसे घट के नप्ट हो जाने पर घट-उपाधिवाला (घटन्पम्बद्ध)। आकाश नष्ट 
हुआ सा प्रत्तोत होता है, लेकिन वह सर्चंधा नष्ट नही होता, उसका सम्बन्ध पट 


आदि से हो जाता है ) इसी प्रकार एक पर्याय का विनाश होने पर उस पर्याय से 


१०० सूच्रकृताग सूत्र 


आदिवाला या नियत आकारवाला होता है, वह किसी कर्ता का किया हुआ होता 
है । जैसे---घट । जो पदार्थ किसी कर्ता का किया हुआ नही होता है, वह आदि- 
वाला तथा नियत आकारवाला नही होता । ज॑से---आकाश । अत जो पदार्थ आदि- 
वाला तथा नियत आकारवाला होता है, वह अवश्य किसी न किसी' कर्ता का किया 
होता है, यह व्याप्ति है । जहाँ व्यापक नही होता, वहाँ व्याप्य भी नही होता । किसी 
कर्ता से किया जाना व्यापकधर्म है और आदिवाला तथा नियत आकारवाला 
होना व्याप्यधम है । ऐसी सयोजना सर्वत्र कर लेनी चाहिए । 


आत्मा को शरीर से भिन्न स्व॒तन्त्र सिद्ध करने के लिए तथा तज्जीव- 
तच्छरीरवाद का निराकरण करने हेतु दूसरा अनुमान प्रयोग इस प्रकार है--इन्द्रियो 
का कोई न कोई अधिप्ठाता है क्योकि इन्द्रियाँ करण (साधन) है । इस जगत 
मे जो-जो करण होता है, उसका कोई न कोई अधिष्ठाता अवश्य होता है, जैसे---दण्ड 
आदि साधनो का अधिष्ठाता कुृभकार होता है । जिसका कोई अधिष्ठाता नही होता, 
वह करण नही हो सकता, जैसे आकाश का कोई अधिष्ठाता नही होता,(इसलिये वह 
करण नही है । इन्द्रियाँ करण हैं, इसलिये उनका अधिष्ठाता आत्मा है, वह आत्मा 
इन्द्रियो से भिन्न है । 


इसी प्रकार तीसरा अनुमान प्रयोग लीजिए---इन्द्रियो और विषय समूह को 
ग्रहण करने वाला कोई न कोई अवश्य है, क्योंकि इनका ग्राह्म-प्राहक भाव देखा 
जाता है । जहाँ-जहाँ ग्राह्म-प्राहक भाव होता है, वहाँ-चहाँ अवश्य ही कोई ग्रहण 
करने वाला पदार्थ होता है । जैसे---सडासी और लोहपिण्ड को ग्रहण करने वाला 
उनसे भिन्न लुहार होता है । अत इन्द्रियरूप साधनों से जो विषयो को ग्रहण करता 
है, वह इन्द्रियो और विषयसमूह से भिन्न आत्मा है। 


चौथा अनुमान प्रयोग लीजिए---इस शरीर का भोक्ता कोई-न-कोई अवश्य 
हैं, क्योकि यह शरीर ओदन आदि के समान भोग्य पदार्थ हैं। इन्द्रियाँ और मन 
तो इस शरीर के भोक्‍ता नही हो सकते, क्योकि वे स्वय शरीर के ही अगभूत है । 
ओदन आदि भोग्य पदार्थों का कोई न कोई भोक्ता अवश्य होता हैँ । इसी प्रकार 
इस शरीर का भी कोई भोकता है, वह हूँ आत्मा | 


यदि कोई कहे कि धूर्वोक्त अनुमानो मे आपने जो कृमकार आदि का हेतु 
दिया था, वह हेतु विरुद्ध है, क्योकि कुमकार आदि कर्ता मृत, अनित्य और अवयवी' 
है, जबकि आत्मा अमृत, नित्य और सहतरूप ही सिद्ध होता है, यह वात युक्तिसगत 
नही है, क्योकि जैनसिद्धान्त भी आत्मा को कथचित्‌ अमुर्तं, अनित्य और अवयवी 


0 6 सु झंपाग १ ,त 


विशिष्ट आत्मा का अभाव सा दिखाई देता है, लेकिन दसरे पर्याय के रूपमे ही 
उत्पत्ति होती है| वास्तव में विशेष पर्याय का ही उत्पाद और विनाश होता है, 
पर्यायवान जीव (आत्मा) का नहीं । जीव (आत्मा) तो अव्ययी (शाश्वत्त) द्रव्य होने 
से सदेव कायम रहता है। 


इससे सलग्न जो तीसरी बात वादी ने कही थी कि 'धर्मीरूप आत्मा न होने 
से उसके धम पुण्य-पाप भी नही है', यह कथन भी अयुक्त है। क्योकि हमने पूर्वोक्त 
अनुमानो और श्रुतिरूप प्रमाणो से आत्मा की सिद्धि कर दी है। आत्मा की सिद्धि 
हो जाने पर उसके धर्म की सिद्धि स्वत ही हो जाती है । धर्मीरूप आत्मा सिद्ध होने 
पर उसके घर्मरूप पुण्य-पॉपो की सिद्धि भी समझ लेनी चाहिए । अगर पुण्य-पाप न 
होते तो जगत की विचित्रता भी न दिखाई देती । क्योकि जगत की इस हृश्यमान 
विचित्नता का अन्य कोई स्पप्ट कारण नही है| जगत मे प्रत्यक्ष दिखाई देने वाली 
विचित्नता का अपलाप नही किया जा सकता | अत जगत की विचित्रता की अन्य- 
'थानुपपत्ति से उस विचित्रता को उत्पन्न करने वाले पुण्य-पाप को अवश्य स्वीकार 
करना चाहिए । 


तज्जीव-तच्छरी रवादी ने जगत की विचित्रता स्वभाव से सिद्ध करने के लिए 
जो पत्थर के दुकडो का दृष्टान्त दिया है, वह भी युक्तिसगत नही है, क्योकि पत्थर 
के टुकडो मे एक का देवमूरति बनना और दूसरे का पैर घोने की शिला बनना, 
स्वभाव से नही हुआ है, बल्कि ये दोनो टूकडे जो तथारूप बने है, उनके पीछे उन 
पत्थरो के उपभोक्ताओं या स्वामियो का कर्म कारण है। उनके स्वामियों के कर्मंवश 
ही वे दोनो शिला के टुकड़े वैसे हुए है । इसलिए पुण्य-पाप के अस्तित्व से इन्कार 
करना भ्रत्यक्षानुभूत वस्तु से इन्कार करना है । 


आत्मा का अभाव सिद्ध करने के लिए जो केले का स्तभ आदि अनेक हृष्ठात 

दिये गये थे, वे भी केवल वाचालता के नमूने हैं, क्योकि इससे पूर्व युक्ति समूह के 

छारा परलोकगामी, पचभूतो से भिन्न, साररूप आत्मा सिद्ध करें दिया गया है । अत 
2इस सम्बन्ध में अधिक विस्तार की आवश्यक्ता नही है । 


प्रत्यक्षसिद्ध लोक और विचित्रता की सिद्धि के लिए 


लोए तेति कओ सिया--इस पक्ति का अर्थ एक और भी है, वह इस 

 भ्रकार है कि “उन भूत! से भिन्न आत्मा का अपलाप करने वाले तज्जीव-तच्छरीर 
वादियो के मत से यह भरत्यक्षसिद्ध कर्ममय लोक (ससार) कैसे सगत हो सकेगा ”' 
“जहाँ कर्मंफलो का अनुभव किया जाय, उसे लोक कहते है। यह चर्तुगतिक ससार ही 
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चास्तव में लोक है। इसमे एक भव से दूसरे भव में जाता जीव प्रदीत होता है।* 
'कओ सिया' इत दो पदों में कओो' गब्द आक्षेपात्मक है। इसवंग तात्पय यह है 
कि यह जो लोक में एक्र सुखी, एक दुखी, कोई घती, कोई निर्धन, कोई सम्पत, कोई 
विपन्न, कोई ज्ञानी, कोई अज्ञानी, जादि ढिचिउत्ताएं (विलक्षणताएँ) दप्टिगोचर होती 
है, ये विप्त तरह से घटित होगी ? शरीरादि गे भित्र आत्मा को पुः्य-्पापफल का 
भीक्ता मानते तो जगत की विचिच्रता तिउ होत्ती, उसके विना विचित्रता की सिद्धि 
नहीं हो सकती । परन्तु वे आत्मा को परलोकगामी और परलोकगमन के सावन -- 
कारण पुष्य-प।प आादि को स्वीकार ही नही करते तो कर्मफलानुमव का हेतु चनुर्ग- 
तिकझूप ससतार (लोक) और उसकी विच्ित्रत्ता कैसे सिद्ध करेगे ? किसी भी प्रकार 
से घटित एवं सिद्ध नही हो सकती । 


इस मान्यता फा फल 
तमाओ ते तम जति--इस गाया की नोचे की पक्ति मे शास्त्रकार ने तज्जीव- 
तच्छरीरखादियो के उक्त मिथ्यामत को मान कर चलने वालो के जीवन की क्या 
दशा होती है ? यह बत्ताया है । उनकी बुद्धि पर मिथ्यात्व और अज्ञान का याद पर्दा 
पड जाता है, इसलिए वे दुद्धिमन्दता के कारण सत्य सिद्धान्त के सम्बन्ध में सोच 
नही सकते और यदि कोई उन्हे सच्ची वात समझाने का प्रयास करे तो वे उसे अपने 
पर्वाप्रहवश ग्रहण नहीं कर सकते, फलत थे आत्मा, परमात्मा, स्वर्ग, नरक, पुण्य-पाप, 
चन्ध-मोज्ष आदि न मानकर भात्तिक वनकर स्वच्छन्दतापूर्णक हिस्ता, असत्य 
झादि विविध पापारम्भो मे रत रहते है । वे मन्दबुद्धि लोग कभी यह भी नही सोचते 
है कि इत पापकर्मों का फल उन्हे क्तिना सयकर मिलेगा ? 
दे भ्रष्य यह सोच लेते हैं कि जब हम आत्मा, पृण्य-पाप एव उनके कारण 
होने वाले शुभाशुभ कमंवच्च के फलस्वरूप स्वर्ग-नरक (परलोक), मोक्ष आदि नही 
मानते, तो हमे कैसे कर्मबन्ध हो जायगा और क्यो नरक, तियेन्ध आदि गति मिलेगी ? 
परन्तु किसी अनुभवसिद्ध सत्य बात को न मानते से था उसके परिणाम से अनसिज्ञ 
रहने मात्र से कोई व्यक्ति उसके फल से छूट नहीं सकता । कोई व्यक्ति बिप को 
मारक न भाने या ने समझे अथवा दिप के प्रभाव से अनभिक्ष होकर मदि विष खा 
ले तो क्या विष अपना प्रभाव नहीं दिखायेगा ? अवश्य दिखायेगा । इसी प्रकार 
तथ्जीव-तच्छरी रवादी नाल्तिक यदि गनुमवसिद्ध सत्य सिद्धान्त को में मानते, न 
समझे या ठुकरा दे अथवा अपने माने हुए तथाकथित मिथ्या सिद्धान्तो को पूर्वाग्नह- 
तेश् पकड़ कर चले, अथवा सत्य सिद्धान्त से अनभिन्न होकर उस मिथ्याश्रद्धात- 


९ लोकयते अनुभूयते कर्म फलाल्यस्मिल्चिति लोक चतुग्रेंतिक, ससार 7 
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जनित मिथ्यात्व विप का सेवन करे तो क्या वह अपना प्रमाव नहीं दिखाएगा ? 
अवश्य दिखायेगा | इसे ही शास्त्रकार कहते है---तमाओ ते तम जति । तम का अर्थ 
अन्धकार है । भिथ्यात्व एव अज्ञान एक प्रकार का अन्धकार है । वे मिथ्यात्व अज्ञान 
आदि अन्घ॒कार मे तो पडे ही है, इस घोर अन्धकार मे उन्हे पता भी नहीं लगता 
वि हम क्‍या कर रहे है ? हमे क्या करना है ”? इसलिए उक्त घोर मिथ्यात्व अन्ध- 
कार के कारण इस लोक मे ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय आदि अशुभ कमंबन्ध का 
सचय करते है और यहाँ से मरने के बाद परलोक मे भी उन्हे सम्यग्ज्ञान और 
सम्यग्दर्शन का बोध मिलता नही, इसलिए वहाँ भी पुन इसी प्रकार की मिथ्या 
सान्यताओ के चक्‍कर मे आकर अथवा तियंन्च या नरक गति मे घोर यातनाएँ 
पाकर वे ज्ञानावरणीय आदि के घोरतम अन्घकार मे पडते है । 
अथवा जो अन्धकार के समान है, उसे “तम' कहते है तया दुगवो के कारण 
सत्‌-असतत्‌ विवेक-बुद्धि का विनाशक यातना का स्थान भी 'तम' कहलाता है। अत इस 
पक्ति का अर्थ भी यह होता है कि इहलोक मे वे मूर्ख युक्तिसिद्ध आत्मा को अपने मिथ्या 
आग्रह के कारण न मानकर तथा पुण्य-पाप का अमाव सानकर परलोक की परवाह 
न' करते हुए विचारशील पुरुषो हारा निन्दित प्राणिहिसारूप आरम्भ में आसक्त 
रहते है । इस कारण वे मूढ यहाँ मिथ्यात्व, अविरति आदि के कारण घोर ज्ञानाव- 
रणीय कर्म आदि बडे से बडे तम (अन्धकार) का सचय करते है। इस प्रकार के तम 
से वे यातना के धाम नरकरूपी तम मे जाते है। या इस प्रकार के एक नरकरूप तम 
से वे उत्तरोत्तर घोर और बडे नरकरूप तम मे जाते है। ऐसे व्यक्तियो को उत्तम 
लोक की प्राप्ति तो किसी भी प्रकार हो नही | उन्हे बारम्बार तिमिर 
मे पडना है । अथवा उस नरकस्थानरूप तम से निकल कर वे उससे भी 
बडे दूसरे नरकस्थान मे जाते हैं। सातवी नरकभूमि मे वे ऋमश रौरव, महारौरव, 
काल, महाकाल और अप्रतिष्ठान नामक नरकावास मे जाते है। यह इस गाथा का 
भावार्थ है | वे सतू-असत्‌ के विवेक से विकल मृढजन सुख की आशा से ऐसा करते 
हैं, लेकिन सुख मिलना तो दूर रहा घोरातिधघोर कर्मंबन्ध के कारण एक नरकस्थान 
को छोडकर अन्य जन्मो मे उससे भी अधिकाधिक दुखप्रद नरकस्थान को प्राप्त करते 


है | नरक के घोरतभ तमित्ना के चक्र से दीर्घधकाल तक वे बाहर ही नही निकल 
पाते | वेद से मी उनके लिए यही बात कही है।"* 


१ अविद्यामन्तरे चर्तमाना, स्वय घीरा पण्डित « ना । 
दन्द्रभ्यमाना परियन्ति भूढा , अन्धेनेव नीयमाना यथान्धा ॥ . --श्रू ति 
जो मूढजन अग्या ) में रत हैं, अपने आपको वे घीर पण्डित मानते 


है, वे अन्धे के द्वारा ले जाए जाने वाले अधघो के करें ३ 
दिनांथ को आप्त होते हैं । समान ठोकरें खाते है और 


५ 
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इस प्रकार तज्जीव-तरुठरी रवादियो की हन्टि से इस साथा का अर्थ और 
व्याब्या की जा चुकी है! अब शास्त्रकार अकारकवादी माह्यमत का निगाफर्ण 
और उनकी मिथ्या मान्यता का परिणाम बताने हेतु पुन इसी गाया को दोहराते है, 


इसलिए हम यहाँ मूलगाथा न॑ दैकर सिर्फ उसका सक्षिप्त अर्थ और तदवुसार 
व्याय्या दे देते है--- 


मुलाथे 
जो साख्यमतवादी आत्मा को नित्य, अमूते एंव सर्वेब्धापी होने से 
अकर्ता (निष्क्रिय) मानते है, उनके मत से यह प्रत्यक्ष हृ०्थमान्र जन्म, जरा, 
मृत्यु, सुख-दूखरूप तारतम्य से युक्त नरक-तियेल्‍्च-मनुष्य-देवरूप चतुर्गतिक 
लोक कैसे घटित होगा ? इस प्रकार वे बुद्धिमद विवेकमूढ लोग उक्त मिथ्यात्व- 
अधकारवश नाता प्रकार के आरभो मे रत रहते है ओर यहाँ से मर कर 


फिर भिथ्यात्व-अन्धकार को प्राप्त करते है। अथवा एक नरक से दूसरे 
नरक के घोर अन्धकार से सटकते रहते है । 


ध्यास्पा 


अकारकबादी साख्यमत का निराकरण एव फल 
'लोए त्तेत”---जो साध्यादि मतवादी भात्मा को (१३ वी गाथा के 
अनुसार) एफान्त, अमूर्े, कूटस्थनित्य और सर्वव्यापी होने के कारण निष्किय 
(क्रियारहित-अकर्ता) मानते हैं ” उनके मतानुसार प्रत्यक्ष दिखाई देने वाला जन्म, 
ज़रा, मरण, हर्प, शोक, रुदन, सुख, दुख आदि रूप तथा नरक तिर्यन्व-मनुष्य- 
देवगतिझूप यह लोक (उत्तार नामक प्रपच) केसे हो प्कता है ? तात्पय यह है कि 
भात्मा यदि कूटस्थनित्य* साना जाय तो उसका एक शरीर को छोडकर दृत्तरे शरीर 
में जाना, पृण्य-पाप के फलस्वरूप एक गति और योनि से ज्युत (मृत) होकर दुसरी 
गति और योनि में उत्पन्ध होना, तथा एक ही शरीर भे वालक, युवक, वृद्ध आदि 
पर्यायो को धारण करना कैसे सम्भव होगा ”? अगर आत्मा भी आकाश की तरह 
एजान्त, स्वव्यापक, नित्य और अमूर्त है तो उसकी भी गति-आमति हो नही सकती ) 
ऐसी दशा में जन्म-्मरण आदि की व्यवस्था का अभाव हो जायगा। आत्मा को कूटस्थ- 


१ अभुर्वेश्वेतनों भोगी नित्य सर्वगतोईकिय । *ः 
अकर्ता चिगुण सूक्ष्म भात्मा कापिलदर्शने 0 
२ अप्च्युतातुत्पज्नस्थिरेकस्वभाव नित्य | 


(जो विनष्ट न हो, उत्पन्न न हो, स्थिर हो, सदा एक स्वभाव | 
कूटस्थनित्य कहलाता है ।) के 90७25 
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नित्य--जेसा का तैसा, अपरिवर्तवशील, सदा एकरूप में रहने वाला मानने पर जो 
बालक है, बालक ही रहेगा, जो मूर्ख ६, वह मूृख ही रहेगा, क्योकि कृटस्थनित्य 
में तो न कोई पहले का स्वभाव नष्ट होता है और न उसमे किसी नये स्वभाव की 
उत्पत्ति होती है, वह तो सदा एक-सा ही रहता हे । मूर्ख हे तो मूर्ख और विद्वान 
है तो विद्वान ही रहता है। अत जन्म-मृत्यु न मानने पर या परिवतंनशीलता न 
मानने पर पुण्य के फलस्वरूप उपभोग सावन, देव, मनुष्य आदि शरीर की प्राप्ति 
तथा कोई सुखी, कोई दुखी, कोई बद्ध, कोई मुक्त इस प्रकार की व्यवस्था भी न हो 
सकेगी । मूर्ख को विद्वान और अज्ञानी को ज्ञानी वनने की भी गु जाइश नही रहेगी । 
ऐसी दशा मे तीनो प्रकार के दुंखों का विनाश और मोक्ष प्राप्ति आदि बिना किया 
के अकेले ज्ञान से कैसे समव होगी ? तथा शान प्राप्ति के लिए कूटस्थनित्य निष्क्रिय 
आत्मा कैसे पुरुषार्थ कर सकेगा ? 

यदि कहे कि हमारे मत से हमे इण्ट है, हम भ्रकारान्तर से इन सब कार्यो 
की सभ्रति अ्रकृति द्वारा बिठ नजेत्ते है, परन्ठु इस बात को कोई ओोला-माला या मूर्ख 
ही मान ॥ है, जो थोडा सा भी विचारशील एव हिताहित विवेकी होगा, वह 
सरल सत्य सहंज स्वभाव से बुद्धि मे आने वाले सिद्धान्त को छोडकर रेढी मेढी 
कल्पना के जाल को नही मान सकेगा । 


इस प्रकार अकारकवादी साख्य हष्ट (प्रत्यक्ष और अनुमव से सिद्ध) एवं इष्ट 
(सर्व आस्तिको के लिए अभीष्ट) मे वाघक अज्ञानान्धकार से पूर्वाग्नह एवं मिथ्याग्रह 
के कारण निकल नही पाते, उसी मे ग्रस्त रहते है। उस अंधेरे से निकलकर (यानी 
शरीर छोडने पर) वे मिथ्यात्वान्ध अविवेकी महारम्मासक्त पुरुष उससे भी निःृंष्ट 
अन्धतम स्थान (गति) मे जा पहुँचते है । जहाँ पुरवेकृत घोर पापकर्मवश नाना यातना- 
स्थान पाते है । 
साख्यमत की मिथ्यात्वता 
नियु क्तिकार अकारकवादी साख्यमत के मिथ्या सिद्धान्त का खण्डन एक गाया 
के द्वारा करते है-... 
फो वेएई अकय ? कयनासो, पचहा गईं नत्यि। 
देवसणुसस्सगयागड,_ जाईसरणाइयाण 'च ॥ 
अर्थात्‌. (यदि आत्मा कर्म का कर्ता नही है, उसका किया हुआ कोई भी 
कर्म नही होगा) बिना किये कर्म को कौन भोगता है? इस प्रकार मानने से कृत- 
कर्म के-विनाश का दोप आता है, पाँच प्रकार की गति समव नही हो सकती, 


न 


गन |. १ ०७ 
समय प्रथम अध्ययन---भ्रथम उद्द शक 
तथा देव एवं मनुप्य पर्याय में गति-आगति तथा जातिरमरण आदि 'पर समव 
नही दे । 


तात्पर्य यह है कि यदि कोई कर्ता नही है तो कर्ता द्वारा किया जाने दाला 
कर्म भी नही हो सकता और जब आत्मा का बिया हुआ कर्म ही नहीं $ तो बिना कर्म 
किये, वह फल कैसे भोग सकेगा ”? यदि आरमा को इस प्रकार अकर्ता माना जाग्गा 
तो 'मैं जानता हें! इत्यादि रूप से ज्ञानकरिया भी नहीं हो सकेगी ? कर्म फ़िये 
बिना ही आत्मा सुख-दुस का उपभोग भी फैसे कर सकेगा ? यदि कम किये बिना 
ही आत्मा द्वारा उसके फल (सुस-दु्य) का उपभोग किया जाय तो “भशतागम' दोप 
आएगा और स्वय किये हुए कर्म का फल न भोगने से 'कृतनाश ढोप आएगा। 
ऐसी स्थिति मे एक प्राणी के हारा किये हुए पापकर्म से सभी प्राणी दुखी हो जायेगे 
और एक प्राणी के द्वारा किये हुए पुण्यकर्म से सब सुखी हो जायगे | मगर ऐसा 
कही देखा नही जाता । प्रत्यक्षविरुद्ध होने से ऐसा मानना इप्ट भी नदी है । ऐसा 
तो होना भी असभव है कि देवदत्त कर्म करे और यज्ञदत्त उसका फल भोगे। क्योकि 
कमें और फल मे कार्यकारणभाव सम्बन्ध है। वह समानाधिकारण्ता के साथ 


है| अर्थात्‌ जो आत्मा कर्म का अधिकरणरूप होता दे वही आत्मा फल का 
अधिकरणरूप होता है । 


आत्मा यदि सर्वेग्यापफ एवं एकान्त कूटस्थनित्य दे तो उसकी देव, नरक, 
मनुष्य, तिर्यच और सोक्षरूप पाँच प्रकार की गति भी नही हो सकती । ऐसी दशा मे 
साख्यदादी सनन्‍्यासी जो काषायवस्त्र-धारण, शिरोमुडन, दण्ड्धारण, भिक्षान्त- 
भोजन और पचराजत्र (ग्रन्थ विशेष) के आदेशानुसार यम, नियम आदि का अनुप्ठान 
करते है, यह सव व्यथें होगा । तया 'पच्चीस तत्त्वा को जानने वाला पुरुप चाहे 
जिस किसी आश्रम मे रहे और वह जटी हो, भुण्डी हो, अथवा शिखाधारी हो मुवित 
को प्राप्त करता है, यह कथन भी निरथंक हो जायगा। तात्पर्य यह है कि,यदि 
आत्मा ही नहीं हे तो ये विधि-निषेध या मोक्ष के प्रतिपादक शास्त्रवचन निरर्थंक 
हो जाते हैं! क्योकि वे समाधान करने मे असमर्थ है । आकाशवत्त तथा सबंव्यापी 
होने के कारण देवता, मनुष्य आदि गतियो मे आत्मा का आना-जाना भी नही हो 


सकेगा तथा नित्य होने के कारण विस्मृति न होने से उस आत्मा मे जातिस्मरण 
(पूर्वजन्मो का स्मरण) आदि किया भी नही हो सकेगी । 


साख्यमत में यह माना गया है कि प्रकृति कर्म करती ड्रै, आत्मा नही करता । 
आत्मा तो आराम करने यानी भोगने वाला है। यह मान्यता भी प्रमाणशून्य है । 
भात्मा वस्तुत कर्मो का कर्ता है, क्योकि वह उन कर्मों के फलो को भोगता है। जो 
अपने कर्मो के फल को भोगता है, वह कर्ता भरी होता है। जैसे अपनी लगाई हुई 


श्ण्द सूत्रकृतांग सूत्र 


खेती की काट कर भोगने वाला किसान | यदि साख्य पुरुष (आत्मा) को 
कर्ता नही मानते तो उनका पुरुष वस्तु ही नहीं बन सकेगा। द्वारा मान्य 
पुरुष (आर्मा) वस्तु सत्‌ नही है, ब्योकि वह कोई कम नही करता, जैसे कि आकाश 


का पुष्प । 
आत्मा को भोक्‍ता मानते है, यह भी घटित नही होता, क्योकि भोग- 
क्रिया भमी-आखिर एक क्रिया है और साख्य आत्मा को निष्किय मानते है। भोक्‍ता 
का अर्थ होता है--भोगक्रिया को करने वाला । अगर साख्यमान्य पुरुष (आत्मा) 
भोगक्रिया करके भोक्‍ता बनता दे तव तो अन्य क्रियाओं ने क्‍या अपराध किया है कि 
पुरुष उन्हे नही करता ? जिस प्रकार आत्मा भोगक्रिया करता है उसी प्रकार अन्य 
कियाएँ करके उसे सच्चा कर्ता वनना चाहिए । यदि वह निष्क्रिय पुरुष भोगक्िया 
नही करता, तब उसे भोकक्‍ता कैसे कहा जा सकता है ? इस अनुमान से भी आत्मा 
का अभोक्‍तृत्व सिद्ध होता है, ससारी आत्मा भोक्‍्ता नहीं हो सकता, क्योकि यह 
भोगक्रिया नहो करता, जैसे कि मुक्त आत्मा । अकर्ता को भोकता मानने मे तो “करे 
कोई और भोगे कोई” वाली बात हुई | ऐसा मानने से तो 'कृतनाश” और '“अछृता- 
म्थागर्म' नामक भीषण दोष आयेगे । देखिये---प्रकृति ने सन कुछ काय किया, पर 
फल उसे नही मिला, वह भोकत्री न वन सकी, यह स्पष्टत कृतनाश है और आत्मा 
ने कुछ भी कार्य नही किया, पर फल उसे मिल रहा है, यह अक्वताम्थागम (अक्ृत 
की प्राप्ति) है। अत 'करे कोई और भोगे कोई” इस दृषण से बचने के लिये भोगने 
वाले आत्मा को ही कर्ता मानना चाहिए । प्रकृति तो अचेतन है, उसे कर्त्री और 
भोकत्री मानना उचित नही । यदि वही कर्नी-भोकत्री मानी जाएगी तो पुरुष सर्वथा 
निरथंक हो जाएगा | 
यदि कह्टे कि दपंण मे भ्रतिबिम्बित मृत्ति वाहर रहकर मी दंग में दिखाई 
देती है, इसी तरह जात्मा मे न होता हुआ भोग भी आत्मा में प्रतीत होता है। 
यह कथन भी युक्तिविरुद्ध है | प्रतिबिम्ब का उदय भी तो एक प्रकार की क्रिया है, 
जो विकाररहित नित्य आत्मा मे कैसे हो सकती है। 
कदाचित साख्यमतवादी यह कद्टे कि हम तो आत्मा में भोगक्तिया और 
प्रतिबिम्वित होने की क्रिया मात्र से उसे निष्किय नही कहते । आत्मा को हम तभी 
निष्किय कहते हैँ जब सभी क्रियाओ से रहित हो जाए। यह कथन भी थ्रुक्तिसगत 
नही है । जेसे---फलो का अभाव वृक्ष के अभाव का साधक नेही है । क्योकि ऐसा 
होता नही कि जब वृक्ष न हो, तभी वृक्ष कहलाए और जब उसके फल न 
लगे हो, तब वृक्ष न कहलाए । इसी तरह सुप्त आदि अवस्थामों मे यद्यपि मात्मा 
कथचित्‌ निष्क्रिय होता है, तथापि इतने भात्र से आत्मा को निष्क्रिय नही कहा जा 


१०८ सुत्रकृतांय सूत्र 


खेती की फसल काट कर भोगने वाला किसान | यदि साख्य पुरुष (आत्मा) को 
कर्ता नहीं मानते तो उनका पुरुष वस्तु ही नहीं वन सकेगा। साख्य द्वारा मान्य 
पुरुष (आरमा) वस्तु सत्‌ नही है, क्योकि वह कोई कर्म नही करता, जैसे कि आकाश 
का पुष्प ! 
साख्य आत्मा को भोक्‍ता मानते हैं, यह भी घटित नही होता, क्योकि भोग- 
क्रिया भी-आखिर एक क्रिया है और साख्य आत्मा को निष्किय मानते हैं। भोक्‍कता 
का अर्थ होता है--भोगक्तिया को करने वाला | अगर साख्यमान्य पुरुष (आत्मा) 
भोगक्रिया करके मोक्‍ता वनता हे तब तो अन्य क्रियाओं ने क्‍या अपराध किया है कि 
पुरुष उन्हे नही करता ? जिस प्रकार आत्मा भोगक्िया करता है उसी प्रकार अन्य 
क्रियाएं करके उसे सच्चा कर्ता बनना चाहिए | यदि वह निष्किय पुरुष भोगक्िया 
नही करता, तव उसे भोक्‍ता कैसे कहा जा सकता है ”? इस अनुमान से भी आत्मा 
का अभोक्‍तृत्व सिद्ध होता है, ससारी आत्मा भोक्‍ता नहीं हो सकता, क्योकि यह 
भोगक्रिया नहो करता, जैसे कि मुक्त आत्मा | अकर्ता को भोक्‍ता मानने मे तो “करे 
कोई और भोगे कोई” वाली बात हुई | ऐसा मानने से तो 'कृतनोश” और “अक्ृता- 
स्यागम' नामक भीषण दोष आयेंगे । देखिये--प्रकृति ने सब कुछ कार्य किया, पर 
फल उसे नही मिला, वह भोक्‍त्री न बन सकी, यह स्पष्टत कृतनाश है और आत्मा 
ने कुछ भी कार्य नही किया, पर फल उसे मिल रहा है, यह अक्वताभ्यागम (अक्ुत 
की प्राप्ति) है। अत करे कोई और भोगे कोई” इस दृषण से बचने के लिये भोगने 
वाले आत्मा को ही कर्ता मानना चाहिए । प्रकृति तो अचेतन है, उसे कर्त्री और 
मोक्‍त्री मानना उचित नही । यदि वही कर्न्री-मोक्‍त्री मानी जाएगी तो पुरुष स्वेथा 
निरथंक हो जाएगा | 
यदि कहे कि दपंण मे प्रतिबिम्बित मूर्ति बाहर रहकर भी दपंग मे दिखाई 
देती है, इसी तरह आत्मा मे न होता हुआ 'भोग भी आत्मा मे प्रतीत होता है | 
यह कथन भी युक्तिविरुद्ध है। प्रतिबिम्ब का उदय भी तो एक प्रकार की क्रिया है, 
जो विकाररहित नित्य आत्मा मे कैसे होती है। 
कदाचित स॒ तवादी यह कहे कि हम तो आत्मा में भोगक्रिया और 
अतिबिम्बित होने की क्रिया मात्र से उसे निष्किय नही कहते । आत्मा को हम तभी 
निष्किय कहते है जब सभी क्रियाओ से रहित हो जाए। यह कथन भी युक्तिसगत 
नही है | जैसे---फलों का अभाव वृक्ष के अभाव का साधक नही है। क्योकि ऐसा 
होता नही कि जब वृक्ष न हो, तभी वृक्ष कहलाए और जब उसके फल न॑ 
लगे हो, तब वृक्ष न कहलाए | इसी तरह सुप्त आदि अवस्थाओो मे यद्यपि आत्मा 
कथचित्‌ निष्क्रिय होता है, तथापि इत्तने मात्र से आत्मा को निष्क्रिय नही कहा जा 


समय प्रथम अध्ययन---प्रथम उदँ शक १०६ 
सकता, यह कथन भी यथार्थ नही है । वयोकि किसी खास पुरुष की अपेक्षा से तो 
यह कथन ठीक हो सकता है, किन्तु सर्वेत्तामान्य पुरपो की अपेक्षा से यह कथन 
उचित नही है । अत विशिष्ट शक्तिवाले पुरुष की क्रिया की अपेक्षा से यदि आत्मा 
को क्रियारहित कहे, तन तो कोई क्षेति नही किन्तु पबंसामान्य की अपेक्षा आत्मा 


को क्रियारहित कहे, तो यह वात असगत है, क्योकि सर्वेंसामान्य की अपेक्षा से तो 
आत्मा क्रियाबान ही है। 


साख्यदर्शन मे तो एकान्तरूप से आत्मा को असूर्त, अकर्ता या निष्किय माना 
है, उससे जागतिक व्यवस्था की भयकर क्षति तो होती ही है, साथ ही उसका यह 
सिद्धास्त युक्तियो की कमौटी पर भी यथार्थ नही टिकता। किन्तु मिथ्याग्रहवश वह 
अपने ही मिथ्यासिद्धान्त का पतला पकडकर बेठ जाता है, सत्य सिद्धान्त को सुनना- 
समझना भी नहीं चाहता और एकान्तरूप से प्रतिपादन करता है, यही मिथ्यपात्व 
का लक्षण है| इसी मिथ्यात्व के कारण नाना प्रकार के आरभो मे वे लोग वेखटके 
लगे रहते हैं और अपनी अत्त्मा को पचविशतितत्त्व का ज्ञाता होने के झूठा आश्वासन 
देकर आत्म-वचना फरते रहते है । इसलिये वे यहाँ मी पापकर्मोदयवश अज्ञान एव 
मिथ्यात्व के अन्धकार मे डूबे रहते हैं और परलोक मे भी ऐसे प्राणियों को यथार्थ 
बोध नही मिलता, इसलिये इससे भी बढकरगाढ अन्धकार मे निमग्न होते है। शास्त्र- 
कार का इस मत के स्वरूप प्रतिपादन एवं खण्डन करने के पीछे यही आशय है ॥ 


अब पचमहाभूत और छठा जात्मा इन पद्पदार्थ वादियो के मत का स्वरूप 
आगामी गाथा मे बताते हैं -- 


स्ूल 
संति पच महष्भूया, इहमेगेसिमाहिया। 
आयछदटूठो पुणो आहु, आया लोए य सासए ॥१५॥। 
स्‌ [ 
सन्ति पञुच महाभूतानि, इहैकेषामाल्यातानि। 
आत्मषष्ठानि पुनराहुरात्मा, लोकइच शाश्वत ॥। १५॥। 
अन्वयाघ 
गा र जगत ह बन आ भहाभूत (पथ) पाँच (स्ति) हैं और 
(ठी) आत्सा छठा है। (एगेलि) यह बादियों 
फ कि किन्ही वादियों ने (आहिया) प्रर्पण 


है) उन्होने कहा कि गला 
जैक (सासए) शाश्वत है---नित्य हैं । ही कि (आया) आत्मा (लोए य) और 
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भावाथं 


इस जगत मे पॉच महाभूत और छठा आत्मा ये छह पदार्थ है, ऐसा 

कई मतवादी कहते है, फिर वे कहते है कि आत्मा और लोक नित्य है। 
व्याख्या _ 

बट्पदार्थवादियो वे मत का स्वरूप 

वेदवादी, साख्य और वैशेषिक (शैवाधिकारी) इन तीनों का मत यह है कि 
इस जगत मे पृथ्वी, जल, तेज, वायु और आकाश तथा छठा आत्मा ये छह पदार्थ है । 
दूसरे (भूतच॑तन्यवादी आदि) वादियो के मत मे ज॑से ये अनित्य है, उस प्रकार इनके 
मत मे नही हैं, इनके मत मे ये नित्य है । सर्वेथा अनित्य मानने से बन्ध और मोक्ष 
की व्यवस्था सिद्ध नही हो सकती, इस कारण ये आत्मा को आकाश की तरह सर्वे- 
व्यापी तथा अमूतं होने के कारण नित्य मानते है तथा प्रृथ्वी आदि पच महाभूत 
रूप लोक को भी अपने स्वरूप नष्ट न होने के कारण अविनाशी (नित्य) मानते है । 
यही शास्त्रकार का आशय है ! 

अगली गाथा मे इन्ही षट्पदाय॑वादियो हारा मान्य पृथ्वी आदि पाँच भूत तथम 
आत्मा के नित्यत्व को विशेषरूप से स्पष्ट करते हैं-- 


3 सूल 
दुृहओ वि ण विणस्संति, नो य उप्पज्जए असं । 
सव्वेषवि सव्वहा भावा, नियत्तीभावमागया ॥१६॥। 
- ससस्‍्कृत छाया 


द्विधांईपि न विनश्यन्ति, न चोत्पद्यतेज्सन ! 
।'  स्वधपि सर्वेथा भावा , नियतीभावमागता ॥१६॥ 
अन्वयार्थ 
(डृहओ वि) दोनो प्रकार से सहेतुक अथवा अहेतुक, पूर्वोक्त छहो पदा्थे 
(ण बिणसति) नप्ट नही होते है। (अस य) तथा अविद्यमान---असत्‌ पदार्थ (नो 
उप्पज्जए) उत्पन्न नही होते। (सब्येष्च) और सभी (मभावा) पदार्थ (सव्वहा) 
सर्वया (नियत्तीभाव) नित्यता को (आग्रया) प्राप्त हो जाते हैं। 
। भावय्थे 
( पृथ्वी आदि पच॒भूत एवं,छठा आत्मा ये छहो कारणवश या 
विना कारण दोनो ही प्रकार से नष्ट नदी होते । और न दी असत्‌ वस्तु की 


समय प्रथम अध्ययन--अथम उदंशक १११ 


कभी उत्पत्ति होती है। अतएवं सभी पदार्थ विधि प्रमाणो से सर्वथा नित्य 
सिद्ध होते है । 


वब्यास्पा 


छह पदायों की नित्यता की सिद्धि 


इस गाया मे पूर्वोक्त गाया मे उक्त छह पदार्थों को नित्य सिद्ध करने का 
उपक्रम झिया गया है। पृथ्व्री आदि एचमहाभूत और छठा आात्मा ये छहो पदाप 
बिता फ/रुग अयवा कारण से विनष्ट नही होते । क्योकि ये छहो पदार्थ प्रत्यक्ष, 
अनुमान और आमम प्रमाण से सिद्ध है । सर्व था नित्य है। क्योकि ये सत्‌ है ओर 


सत्वदार्थ का कमी विनाश नहीं होता। साथ ही यह भी वास्तविक तथ्य है कि 
असत्‌ कभी उत्पन्न नहीं होता । 


दृहओ--इसका आशय है--दोनो तरह से, यानी सहेतुक और निहँतुक 
दोना प्रकार से ये छहो पदार्थे नष्ट नहीं होते। यह बताने का तात्पर्य यह है कि 
बौद्धदर्शन मे विनाश निहेंतुक (अकारण) ही माना गया है । उनका कहना है-- 


जातिरेव हि. भावाना, विनाशे हेतुरिष्यते । 
यो जातश्च न भर ध्वस्तो, नश्येत्‌ पश्चात्स फेन थे ? 


मर्थात्‌--पदार्थों की उत्पत्ति (जन्म) ही उनके विनाश का कारण है। जो 
पदार्थ उत्पन्न होते ही नष्ट न हुआ, वह्‌ वाद मे किस कारण से नष्ट होगा ? अत 
नाश का कारण उत्पत्ति है। उत्पत्ति के अनन्तर ही पदार्थ का नाश हो जाता है । 
यदि उसी समय नाश न माना जाय तो बाद मे विनाश का कोई कारण ही नहीं 
रहता । वैशेषिकदर्शन में घट आदि का विनाश ढडण्डे, लाठी आदि के प्रहार 
(कारणो) से माना गया है । इस मत मे नाश सहेतुक बताया गया है । मगर आत्म- 
घष्ठवादियो का यह प्रबल मत है कि इन दोनो प्रकार के नाशो से आत्मा और लोक 
का नाश नही होता । अथवा 'दुहुप्ते वि! इस पद का यह अर्थ भी सम्भव है, कि 
पृथ्वी आदि पचरमहाभुत अपने अचेतन स्वभाव से एवं आत्मा अपने चेतन स्वभाव से 


१ भीता में भी कहां है-- 
साततो विधते भावो, नाभावों विधवते सत । 
उभमोरपि. हृष्टोध्त्तसत्वनयोस्तत्वर्दाशिभि ॥ 
असत्‌ कभी उत्पन्न नही होता और सत्‌ का कभी अभाव (नाश) नही होता। 
तत््वदरशिया ने सत्‌ और भसत्‌ इन दोनो का तत्त्व देख लिया है । 
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कभी च्युत नप्ट नही होते । यानी ये दोनो कोटि के अचेतन-चंतनात्मक पदार्थ अपने- 
अपने स्वभाव को नही छोडते | प्रथ्वी आदि पचभूत अपने स्वभाव का परित्याग न॑ 
करने के कारण नित्य ही है | श्रूति मे भी कहा गया है--“कदाचिदनी हश जगत्‌ | 
अर्थात्‌-- यह जगत कदापि और तरह का नही होता, इसलिए शाश्वत हैं तथा 
आत्मा भी किसी का किया हुआ नही है, इसलिए वह भी नित्य ही है। जैसे कि 
मभगवद्‌गीता में कहा है-- 

नेन छिन्वन्ति णि, नेन वहुति पावक | 

न चेन वलेदयन्त्यापो, न शोषयति मारुत ॥। 

अच्छेद्योष्यमदाह्मोड्यम विकारयोज्य मुच्यते ॥ 

नित्य सर्वंगेत स्थाणु ग्रोड्पय सनातन ॥* 

इस आत्मा को शस्त्र काट नही, अग्नि जला नही सफती, पानी इसे 

भीगा नही सकता, हवा इसे सुखा नही सकती । अत यह आत्मा अच्छे (छेदन न 
कर सकने योग्य) अदाह्म (जल न सकने योग्य) बिकार पैदा न होने योग्य, नित्य, 
सर्वव्यापी, स्थिर, अविचल और सनातन कहलाता है | 


अब लीजिए साब्यदर्शन के सत्काय॑वाद की युक्तियाँ---पृथ्वी आदि पाँच भूत 
तथा आत्मा निन्‍य है, इसलिए यही सिद्धान्त मानना चाहिए कि असत्‌ वस्तु की कमी 
उत्पत्ति नही होती, सत्य पदार्थ की ही सदा उत्पत्ति होती है। क्योकि जो पदार्थ 
है, उसमे कर्ता-करण आदि कारको का व्यापार नही होता । सत्पदार्थ मे ही 
ऐसा हो सफता है । इसीलिए साख्यकारिका मे कहा है-- 
असदकरणघदुवादानग्रहणात्‌ सर्व वाध्भावात्‌ । 
शक्‍तस्थ शक्‍यकरणात्‌ फारणभावषाच्च सत्कायम्‌ ॥ 


अर्थात्‌--जो वस्तु है ही नही, है, वह की (बनाई) नहीं जा 
सकती, जैसे गधे के सीग है नही तो कहाँ से बनाये जायेंगे ? यदि असत्‌ पदार्थ भी 
उत्पन्न या निर्मित होने लगें तो आकाश-पुष्प या खरगोश के सीग भी उत्पन्न होने 
लगेंगे | दूसरी वात कर्ता किसी वस्तु को बनाने के लिए उसके उपादान को ही भ्रहण 
करता है । यदि असत्‌ की भी उत्पत्ति होने लगे तो उपादान के ग्रहण की क्‍या 
आवश्यकता रहेगी ? फिर तो किसी भी वस्तु से कोई भी वस्तु बनाई जाने लगेगी । 
अन्यथा तेल निकालने के लिए तिल ग्रहण न करके मिट्टी या वालू से भी तेल 
निकाला जाने लगेगा | इससे स्पष्ट सिद्ध है कि जिस वस्तु का उपादान विद्यमान 
हो, उसकी उत्पत्ति हो सकती है, असत्‌ की उत्पत्ति नहीं हो सकतीं। यदि असत्‌ 
पदार्थ की भी उत्पत्ति होतो हो तो वृक्ष की लकडी से पुतली ही क्यो बनाई जाती है, 
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है ? गेहूँ, जी, चना, घट, पट आदि क्यो नही वना लिये जाते ? अत्त प्रत्येक कर्म के 
लिये उपादात को अहण करना पडता है, सबसे मवकी उत्पत्ति नही होती । णक्‍त से 
ही शवक्‍य की उत्पत्ति होती है । मनुष्य की शक्ति से जो साथ्य होता है, उसी को वह 
करता है। मनुष्य की शवित से जो साध्य नही होता, उसे वह नही करता | यदि 
असत्‌ की उत्पत्ति हो तो, अशक्य पदार्थ को भी कर्ता क्‍यों नही कर देता ? अत 
असत्‌ की उत्पत्ति नही होती, यह सिद्ध है। फिर यह भी है कि कारण मे स्थित 
भूंसत्‌ ) पदार्थ की ही उत्पत्ति होती है | जैसे पीपल के वीज से पीपल ही होता है, 
'आम का अकुर नही । अगर कारण मे स्थित न रहने वाला भी कार्य उत्पन्न हो तो 
।पीपल के बीज से आस का अकुर पैदा हो जाना चाहिए। मृत्पिण्ड मे घडा विद्यमान 
"रहता है, क्योकि घडा बनाने के लिए मृत्पिण्ड को ही ग्रहण करना पडता है। यदि 
अबसत्‌ की भी उत्पत्ति होती तो वह घट जिस किसी पदार्थ से बना लिया जाता। 
उसके लिए खास तौर से मृत्पिण्ड ही लेने की क्‍या आवश्यकता थी ? अत निश्चित 
है कि कारण मे विद्यमान कार्य ही उत्पन्न होता है । 

.._ इसलिए पृथ्वी आदि पच महाभूत और छठा आत्मा ये छहो पदार्थ नित्य 
'हैं। ऐसा नही है कि ये पहले अभाव रूप मे थे, फिर भावर्म मे हो गये हो। 
'साख्यदर्शन के सत्कायंवाद मे उत्पत्ति और विनाश सिर्फ आविर्भाव-तिरोमाव के अर्थ 
'!मे है। इसलिए सब पदार्थों का कभी स्व॑था अभाव नही होता । जगत्‌ मे उत्पत्ति 


और विनाश का जो व्यवहार होता है, वह भी वस्तु की प्रकटता और अप्रकटता को 
'लिकर होता है । 


साख्य के एकान्तनित्यत्व का खण्डन 

ः साथ्य, वेदान्त, वैशेषिक आदि का एकान्तभुत नित्यत्व या अनित्यत्व वाद 
यथार्थ नही है, क्योकि सभी पदार्थों को एकान्तनित्य मानने पर आत्मा मे कतृत्व 
परिणाम नही हो सकेगा । आत्मा मे कतृत्व परिणाम न होने पर उसमे कर्मबन्ध 
कैसे हो सकेगा ? कमेबन्ध न होने पर सुख-दुखरूप कर्मफलभोग कैसे होगा ? वह 
कौन करेगा ? क्योकि आत्मा को अकर्ता मानने पर कर्मबन्ध का सर्वथा अमाव ह्दो 
जाएगा। ऐसी दशा मे सुख-दुख का अनुभव कौन करेगा ? 


अगर असत की उत्पत्ति कथचित्‌ न भानें तो पूर्वभव का परित्याग करके 
उत्तरभव की उत्पत्ति रूप जो आत्मा की चार प्रकार की गति और मोक्ष यति रूप 
पंचम गति बताई जाती है, वह कैसे सम्सव होगी ? इस प्रकार जात्मा को अध्नच्युत, 
अजुत्पन्न एव स्थिर एक स्वभाव का मानने पर उसका मनुष्य-देव आदि गतियो मे 
अमद-आगमन सभव नही हो सकेगा और स्मृत्ति का अभाव होने से जातिस्मरण 
आदि भी नहीं हो सकेगा | अत आत्मा को एकान्तनित्य कहना मिथ्या है । 


११४ सूत्रकृतांग सूत्र 


सत्‌ की ही उत्पत्ति होती है, यह एकान्त कथन भी दोपयुक्त है| यदि वह 
(का) पहले से ही सर्वथा सतू है तो फिर उत्पत्ति कैसी ” और यदि उत्पत्ति 
होती है तो सर्वंथा सत्‌ कैसे ? इसीलिए कहा गया है--- 
कर्मग्रुणव्यपदेशा प्रायुत्पत्त ने सन्ति यत्तस्मात्‌ । 
फार्यमसद्‌ विज्ञेय, क्रियाश्रवृत्त श्व कतू णाम्‌ ॥। 
अर्थात्‌ जब तक घटादि पदार्थो की उत्पत्ति नही होती है, तब तक उनके 
दारा जलघारण या जलानयन आदि कार्य नही किये जा सकते तथा उनके गुण भी 
नही पाए जाते । अत उनका घट आदि नाम भी तब तक उच्चरित नहीं होता। 
भृत्पिण्ड से जल नही लाया जा ।, न जलधारण किया जा सकता है तथा वह 
घट के गुणो से भी युक्त नही होता, इसलिए मिट्टी के पिण्ड को कोई घडा नहीं 
कहता । घट बनाने वाले की प्रवृत्ति भी घट न होने पर ही होती है, घट बन जाने 
पर नही होती । अत उत्पत्ति से पूर्व कायं को असत्‌ समझना चाहिए । 
अत आत्मा आदि सभी पदार्थों को कथचित्‌ नित्य और कथचित्‌ अनित्य 
तथा कथचित्‌ सत्‌, कथचित्‌ असत्‌ इस प्रकार सदसत्कायंवाद न मानना ही आत्म- 
षष्ठवादियो का मिथ्यात्व है । एकान्‍्त आग्रह पकडना ही मिथ्यात्व है। अत बुद्धि- 
शाली विवेकी व्यक्तियों को प्रत्येक पदार्थ द्रव्यरूप से सत्‌ और पर्यायरूप से असत्‌ 
इस प्रकार (नित्यानित्यरूप) सदसत्काये की उत्पत्ति माननी चाहिए | 
सभी पदार्थ क्षण-क्षण मे बदलते रहते है तथापि उनमे भेद प्रतीत नही हीता । 
इसका कारण यह है कि पदार्थों का अपचय-उपचय होते हुए भी उनकी आकृति और 


जाति सदा वही बनी रहती है तथा कारण के साथ कार्य का एकान्त भेद या अभेद 
दोनो नही है, यही मानकर चलना चाहिए । 


अब असन्‌कार्यवादी बौद्धमत का स्वरूप और उसका विश्लेषण करते हुए 
शास्त्रकार कहते हैं-- 
सूल 
पच खंघे वयतेगे, बाला उ खणजोइणो । 
अण्णो अणण्णो णेवाहु, हेउयं च अहेउयँ १७॥।। 


पच स्कन्‍्धान्‌ वदन्त्येके, वालास्तु क्षणयोगिन । 
अन्यमनन्य नंवाहुहँतुकञ्न्चाहेतुकम्‌ ॥१७।॥॥ 
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अन्वयार्थ 


(एंगे उ बाला) कई अजञानो (लणजोइणो) क्षणमात्र रहने वाले (पघ्र खधे ) 
पाँच स्कन्ध (बयति) बताते है, कहते है। (अण्णो) पचभूतो से भिन्न, (अणण्णो) तथा 
अभिन्न (हेउय) कारण से उत्पन्न (चल) तथा (अहेड्य) विना कारण उत्पन्न आत्मा 


(णेथाहु) नही है, ऐस? कहते है । 


न 


भावार्थ 


कई तत्त्वविवेक से अनभिज्ञ वादी क्षणमात्र स्थिर रहने वाले रूप, 
वेदना, विज्ञान, सज्ञा और सस्कार इन पाँच स्कन्धो का प्रतिपादन करते है। 
पाँच सूतो से भिन्न अथवा अभिन्न कारण से उत्पन्न या बिना कारण उत्पन्न 
आत्मा नही है, ऐसा वे मानते हैं । 


व्यास्या 


असत्‌ बादी बौद्धमत में आत्मा का स्वरूप 

इस गाथा में शास्त्रकार पच स्कल्घ मात्र को ही आत्मा सानने वाले बौद्ध 
भत का स्वरूप बताते हुए उनके मत की विवेक-विकलता प्रदर्शित करते हैं। सभी 
बौद्धमत वाले ऐसा नही मानते, इस हृ्टि से शास्त्रकार ने 'बयतेगे' कहकर कतिपय 
बौद्धमतवादियो का आत्मा के सम्बन्ध मे मन्तव्य प्रकट किया है | साथ ही उक्त मत 
को विवेकमूढता सूचित करने के लिए शास्त्रकार ने यह भी कहा है---/बाला उ 
खसणजोइणो' वे सत्‌-असत्‌ के विवेक से रहित विचारमृढ़, वालक की त्तरह अज्ञ 
हैं, क्योकि वे उन पच स्कन्‍्धो को क्षणमात्रजीवी कहते हैं। साथ ही उसी को 
आत्मा मानते हैं, उन पाँच स्कन्धो से भिन्न कोई परलोकगामी जात्मा नही मानते । 
वे पाँच स्कनन्‍्ध इस प्रकार हैं--- 


रूप, वेदना, विज्ञात, सज्ञा और सस्कार, ये पाँच ही स्कन्घ हैं । इनसे भिन्न 
कोई आत्मा नामक स्कनन्‍्ध नही है ।* 


पृथ्वी, जल, तेज, वायु ये चार घातु आदि तथा रूप आदि विषय रूपस्कन्ध 
कहलाते है ।* सुख-दु ख और असुख-भदु खरूप (जो न सुख रूप हो, न दुख रूप) 
१ इहहि पूर्वहेतुजनिता प्रतीत्यसमुत्पक्षा पचोपादान स्कन्धा । 


--भाध्यभमिक० 
२. तत्थ य किचिसितादीहिचधतलक्लणा---तदेत रूपनलक्खणंन एकविधपि भूतो- 


पादानभेंदतो दुविध । तत्थ भूतरूप चतुव्विध, उपादानरूप चतुवीसविध । 


"ावियुद्धि० 


११६ सुत्रकृताग सुत्र 


वेदता--अनुभव को वेदनास्कन्ध कहते है !* यह वेदना (अनुभूति) पूर्वक्ृत कर्म- 
विपाक से (कर्मफल के सुखादि ल्‍प से) होती है। जैसे कि एक वार स्वय तथागत 
भिक्षा के लिये जा रहे ये, तव उनके पैर मे काँटा गड जाने पर उन्हाने कहा था--- 


इत एकनवतो कलल्‍पे, शक्‍त्या में पुरुषों हत । 
तत्कसं विपाकेन, पादे विद्धोइस्सि सिक्षव | ॥॥ 


हे भिक्षुओं! आज से €१वें कल्प मे मेरे द्वारा शक्ति (छुरी) से एक पुरुष का 

वघ हुआ था, उसी कर्म के विपाक से आज मेरे पैर मे काँटा लगा है। रूपविज्ञान, 
रसविज्ञान आदि विज्ञान को “विज्ञानस्कन्ध' कहते है। सज्ञा के कारण वस्तु विशेष 
के बोघक शब्द को 'सज्ञास्कन्ध” कहते हैं ।* जैसे गौ, अश्व आदि सज्ञाएँ है। ये 
सज्ञाएँ वस्तु के सामान्य धर्म को निमित्त मानकर व्यवहार मे आती है । पुण्य-पाप 
आदि धर्मे-समुदाय को “सस्कारस्कन्ध' कहते है । इसी सस्कार के प्रवोध से पहले 
जाने पर-पदार्थ का स्मरण, प्रत्यभिज्ञान आदि होते है। इन रूप आदि पचस्कनन्‍्धो 
से भिन्न सुख, दु ख, इच्छा, ह ष, ज्ञानादि का आधारभूत आत्मा नाम का कोई पदार्थ 
नही है । न स्कनन्‍्धो से भिन्न आत्मा का प्रत्यक्ष से ही अनुभव होता है। उस आत्मा 
के साथ अविनाभावी (नियत) सम्बन्ध रखने वाला कोई निर्दोष चिन्ह भी ग्रहीत 
नही होता, जिससे कि अनुमान द्वारा आत्मा सिद्ध हो सके | प्रत्यक्ष और अनुमान 
थे दो ही अविसवादी (सत्य-सत्य बताने बढाले) प्रमाण है। इनसे भिन्न कोई तीसरा' 
प्रमाण नही है । अत पच॒स्कन्धों से भिन्न आत्मा नही है । इस प्रकार वालक के 
समान पदार्थज्ञानरहित बौद्धथण कहते है । वौद्धमान्य ये पाँचो स्कन्‍्ध क्षणयोगी 
(क्षणिक) है । एक क्षण तक ही रहते है । दूसरे क्षण मे विनष्ट हो जाते है | परम- 

सूक्ष्म काल को क्षण कहते है । उस क्षण के साथ सम्बन्ध को 'क्षणयोग” कहते हैं। 

जो पदार्थ उस क्षण के साथ सम्बन्ध रखता है, उसको 'क्षणयोगी” कहते हैं । क्षण- 

मात्र स्थायी पदार्थ को क्षणयोगी कहते है । ये पाँचो स्कन्‍्ध क्षणयोगी हैं । ये स्कन्ध 

न तो कूटस्थनित्य (सदा एक से रहने वाले) हैं, और न ही कालान्तर स्थायी (दो 

चार क्षण तक ठहरने वाले) है | ये तो सिर्फ एक ही क्षण ठहरते है, दूसरे क्षण में 

समूल नष्ट हो जाते है । स्कन्घो के क्षणिकत्व को सिद्ध करने के लिए अनुमान प्रयोग 

इस प्रकार है---स्कन्ध क्षणिक हैं, क्योकि सत्‌ है। जो-जो सत्‌ होता हैं, वह-वह 


१ य किचि वेदयितलक्खण सबव्ब त एकतोकत्वा वेदनाक्खघो वेदितव्यो । 


ललसन्‍--नमा छ 
२ य किचि सजाननलक्खण सव्व त एकतोकत्वा सण्ज्गक्खघो वेदितव्यों । 


-+-चिसुद्धि ० 
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क्षणिक होता है। जैसे मेघ माला जादि । जैसे मेघमालाएँ क्षगिक है, क्योंकि थे सत्‌ 
है उसी प्रकार सभी सत्‌ पदार्थ क्षणिक है, स्थायी नही । 


सत का लक्षण है--अर्थ क्रियाकारित्व "१ स्थायी पदार्थ मे अर्थ क्रिया सभव 
नही है। वस्तु की क्रिया को अर्थक्रिया कहते है। जैसे आग की क्रिया जलाना है 


ध््ा 
पानी की क्रिया प्यास बुझाना हे | जो जलाने या प्यास बुझाने की क्रिया नही करते, 


वे अग्नि व पानी नहीं है। आशय यह है कि जो वस्तु की क्रिया करता हूँ, वही 
वस्तु है । इससे सिद्ध होता है कि क्रिया करना ही वस्तु का लक्षण है। जो क्रिया 
करता है, वही सत (वस्तु) है, जो क्रिया नही करता, वह्‌ सत (वस्तु) नही है । 
इसलिए स्थायित्व से विरुद्ध क्षणक ही पदार्थ सत्‌ मे सिद्ध होता है। 


अपने कारणो से उत्पन्न हुआ पदार्थ यदि अविनश्वर (स्थायित्व) स्वभावी 

“उत्पन्न हो तो वह न तो ऋसश क्रिया कर सकता है और भ्‌ एक साथ ही । क्योकि 
नित्य अविनश्वर (स्वभाव न बदलने वाले) पदार्थ का स्वभाव बदलेगा नही, और 

स्वभाव वदले बिना चह भिन्न-भिन्न क्रिवाओ को कर नही सकता | अत्त नित्य पदार्थ 

द्वारा क्रिया न हो सकने से वह कोई वस्तु हो नहीं हो सकता ।* आशय यह है कि 

नित्य पदार्थ क्रम से या युगपत्‌ (एक साथ) दोनो तरह से अर्थक्रिया करने मे समर्थ 

नही होता, क्योकि यदि क्रम से कार्य करेगा तो कालान्तर में होने वाली सभी 

क्रियाओ को पहली क्रिया के समय मे ही क्यो नहीं कर लेता ? समर्थ कालक्षेप 

नही करता । यदि कहो कि पदार्थ अर्थक्रिया करने मे समर्थ तो है बशर्ते कि उसे 

सहकारी कारणो का सयोग मिले तो यह समाधान भी उचित नही है। ऐसा होने पर 


तो वह परमुखापेक्षी एवं असमर्थ हो जायेगा । मत नित्य पदार्थ का क्रम से अर्थ- 
क्रिया करने पर पक्ष समीचीन नही है । 


अगर नित्य पदार्थ एक साथ अर्थक्रिया करने लगेगा, तो एक पदार्थ समस्त 
देशकालो मे होने वाली समस्त क्रियाओ को एक साथ ही कर लेगा। परन्तु ऐसी 
प्रतीति कही भी किसी को नहीं होती । यदि सभी पदार्थों की उत्पत्ति एक साथ 
मानी जाय तो कार्य और कारण आदि भी एक साथ उत्पन्न होने लगेंगे, तब तो दण्ड 
और घट आदि मे परस्पर कार्य-कारणभाव ही नहीं बन सकेगा | यदि स्थिर पदार्थ 


१ (क) अर्थेक्रियासमर्थ यत्‌ तदत्न परमार्थंसत्‌ । --प्र० च० 
(ख) अथेत्रिया सामथ्यंलक्षणत्वादवस्तुत । --ज्यायबिन्दु 
२ क्रमेण युगपच्चापि यस्मादर्थक्रिया कृता। 


ने भवन्ति स्थिरा भावा नि सत्वास्ततों मता ॥ --तत्य स० 


११५ सूत्रकुताग सूत्र 


सभी अरथकियाओ को एक साथ ही कर डालेगा तो दूसरे-तीसरे आदि क्षणो मे क्‍या 
करेगा ? अत एक साथ अर्थक्तिया करने का पक्ष भी समीचीन नही है । 

बौद्धों की ओर से यह युक्ति दी जाती है कि पदार्थे को अनित्य माना जाये 
तो सभी पदार्थों की क्षणिकता विना ही प्रयत्न सिद्ध हो जाती है। कहा भी है-- 


जातिरेव हि. भावाना विनाशे हेतुरिष्यते | 
यो जातश्च न च ध्वस्तो, नश्येतृपश्चात्त केन च ॥ 

अर्थात्‌ पदार्थों की उत्पत्ति ही उनके विनाश का कारण है, जो पदार्थ उत्पन्न 
होते ही नष्ट नही होता, वह बाद मे किस कारण से नष्ट होगा ? यानी नष्ट ही 
नही होगा । 

अतएव सिद्ध हुआ कि पदार्थ अपने स्वभाव से अनित्य (क्षणिक) ही उत्पन्न 
होते हैं, नित्य नही । यही शास्त्रकार का आशय है। “अण्णो अणण्णो०” याथा मे 
उल्लिखित इस पक्ति का आशय यह है कि जैसे पांच भूत और छठे आत्मा को 
मानने वाले साख्यमतवादी भूतो से भिन्न आत्मा को मानते है, उस तरह से बौद्ध 
मत वाले नही भानते, और जैसे चार्वाक पाँच भूतो से अभिन्न आत्मा स्वीकार करते 
है, उस तरह भी ये बौद्ध नही मानते । यहा भिन्न के लिए “अन्य” (अण्णो) तथा 
अभिन्न के लिए अनन्य (अणण्णो) शब्द शास्त्रकार ने भ्रयुक्त किए हैं। इसी प्रकार 
ये बौद्ध आत्मा को शरीर रूप मे परिणत पच भूतो से उत्पन्न, अथवा आदि-अन्त 
रहित नित्य स्वीकार नही करते है | इसे सूचित करने के लिए शास्त्रकार ने बताया 
है--- णेबाहु हेउपय व अहेउय' अर्थात्‌ बौद्धो ने आत्मा को सहेतुक (कारण से) या 
अहेतुक (बिना कारण) उत्पन्न नही माना । इस प्रकार सक्षेप मे कुछ बौद्ध दाश्शनिको 
की मान्यता का निरूपण किया है । 

अब शास्त्रकार चार धातु मानने वाले बौद्धो के मत का निरूपण करते हुए 
कहते हैं-- 

मल 
पुढवी आउ तेऊ य, तहां वाऊय एगओ । 
चत्तारि घाउणों रूव, एवमाहसू रे ॥१८॥। 
स॒. छाया 


पृथिव्यपस्तेजरच तथा वायुशचैकत । 
चत्वारि घातोरूपांणि एवमाहुरपरे ]१८॥! 


समय प्रथम अध्ययन--प्रथम उद्दे शक ११६ 
अन्चयार्थ 

(पुढवी) पृथ्वी, (आउ) जल, (ब) और (क्ते+) तेज (तहा) तया (वाऊ य) 
वायु, ( रि) ये चारो (घाउणो रूव) धातु के रुप है। (एगओ) ये शगैर लप मं 
एक होकर जीव सज्ञा की प्राप्त करते हैं। (एव) इप्त प्रकार (अबरे) दूमरें बौद्धो 
ने (आहसु) कहा है । 

भावार्थ 
पृथ्वी, जल, तेज और वायु ये चार धातु के रूप है। ये सव शरीर 


रूप मे परिणत होकर एकाकार हो जाते है तव इनकी जीव सज्ञा होती है, 
ऐसा दूसरे बौद्ध कहते हैं । 


व्याध्या 


चातुर्धातुकबादी चौद्धमत का निरूपण 
बौद्धवर्म के कुछ मतवादी चातुर्धातुकवादी हैं । उनका मन्तव्य है कि जगत 
मे पृथ्वी, जल, तेजऔर वायु ये चार धातु ही सर्वेस्व है ।* ये चारो जगत का घारण- 
पोषण करते है इसलिए घातु कहलाते है | ये चारो धातु एक साथ मिलकर जगत 
को उत्पन्न करते है, धारण करते है और पोषण करते हैं | इन्ही से जगत की उत्पत्ति 
होती है । इनमे पृथ्वी का स्वभाव कठोरता है, जल शीत ग्रुणवाला है, अग्नि उष्ण 
स्पशंवाली है और वायु सर्वथा गमन स्वभाव वाला है। इन्ही चारो घातुओ 
के समुदित होने से घटादि का समूहरूप जगत उत्पन्न हुआ है। यही जब एकाकार 
होकर शरीररूप मे परिणत होते हैं, तब इनकी जीवसज्ञा होती है। मतलब यह है 
कि चार घातुआं मे चँतन्य की (जिसे आत्मा या जीव कहते हैं) उत्पत्ति होती है । 
इन चार धातुओ से मिन्न आत्मा नामक कोई पदार्थ नहीं हैं। इन्ही के समुदाय को 
आत्मा नाम दिया जाता है। जैसा कि वे कहते है--/चातुर्धातुकमिद शरेरम्‌, न 
तवृष्यतिरिक्त जात्माध्स्तीति' अर्थात यह शरीर चार धातुओ से बना है। इनसे 
भिन्न कोई जआात्मा तही है। यह दूसरे बौद्धो का कथन है । 
'ज्ञाणगा'---किसी-किसी प्रति मे 'अबरे के स्थान पर 'जाणगां पाठ मिलता 
है । उसका अर्थ होता है---हम जानकार हैं' भकर्थात्‌ हम लोग बडे ज्ञानी है, इस 


प्रकार की अभिमानरूपी अग्नि से जले हुए दे बौद्ध कहते हैं कि यह शरीर चार 
घातुओ से वना है तथा शरीर से भिन्न कोई आत्मा नहीं है । 





१ जैसा कि विसुद्धिमग्गो मे कहा है---तत्थ भूतरूप चतुव्चिष--पृथवीघातु, आयो- 
घातु, तेजोधातु, चायोघातृति । 


११८ सूत्रकृतांग सूत्र 


सभी अथेकियाओ को एक साथ ही कर डालेगा तो दूसरे-तीसरे आदि क्षणो मे क्‍या 
करेगा ”? अत एक साथ अर्थक्रिया करने का पक्ष भी समीचीन नही है ! 
वौद्धो की ओर से यह युक्ति दी जाती है कि पदार्थ को अनित्य माना जाये 
तो सभी पदार्थों की क्षणिकता बिना ही प्रयत्न सिद्ध हो जाती है। कहा भी है-- 
जातिरेव हि. भावाना बिनाशे हेतुरिष्यते । 
यो जातश्च न च ध्वस्तो, नश्येतृपश्चात्स केन च ॥। 
अर्थात्‌ पदार्थों की उत्पत्ति ही उनके विनाश का कारण है, जो... उत्पन्न 
होते ही नष्ट नही होता, वह बाद मे किस कारण से नष्ट होगा ? यानी नष्ट ही 
नही होगा । 
अतएव सिद्ध हुआ कि पदार्थ अपने स्वभाव से अनित्य (क्षणिक) ही उत्पन्न 
होते है, नित्य नही । यही शास्त्रकार का आशय है। “अण्णों अणण्णो०' गाथा मे 
उल्लिखित इस पक्ति का माशय यह है कि जैसे पांच भूत और छठे आत्मा को 
मानने वाले साख्यमतवादी भूतो से भिन्न आत्मा को मानते है, उस तरह से बौद्ध 
मत वाले नही मानते, और जैसे चार्वाक पाँच भूतो से अभिन्न आत्मा स्वीकार करते 
है, उस तरह भी ये बौद्ध नही मानते । यहा भिन्न के लिए “अन्य” (अण्णो) तथा 
अभिन्न के लिए अनन्य (अणण्णो) शन्द शास्त्रकार ने श्रयुक्त किए है। इसी प्रकार 
ये बौद्ध आत्मा को शरीर रूप मे परिणत पच भूतो से उत्पन्न, अथवा आविन-अन्त 
रहित नित्य स्वीकार नही करते है । इसे सूचित करने के लिए शास्त्रकार ने बताया 
है---णेवाहु हेउय च अहेउय' अर्थात्‌ बौद्धो ने आत्मा को सहेतुक (कारण से) या 
अहेतुक (बिना कारण) उत्पन्न नही माना । इस प्रकार सक्षेप में कुछ बौद्ध दाशंनिको 
की ! का निरूपण किया है । 
अब शास्त्रकार चार घातु मानने वाले बौद्धो के मत का निरूपण करते हुए 
कहते हैं-- 
सुल 
पुढवी आउ तेऊ य, तहां वाऊ य एगओ । 
चत्तारि घाउणो रूव, एवमाहसू आवरे ॥१८॥। 


सं छाया 


पृथिव्यपस्तेजइच तथा वाग्रुद्चैकत । 
चत्वारि घातोरूपाणि एबमाहुरपरे ॥।१५॥।। 


प्मंय प्रथम जध्ययन--प्रथम उ्द शक ११६ 


क् 


अन्चयर्थ 

(पुढवी) पृथ्वी, (जाउ) जल, (य) भौर (तक) तेज (तहा) तथा (वाऊ य) 

वायु, ( रि) ये चारे (घाउणो रूच) घातु के रुप है। (एगओ) ये णरीर नप मे 

एक होकर जीव सज्ञा को प्राप्त करते है। (एव) इस प्रकार (अबरे) दूमरे वोद्धो 
ने (आहसु) कहा है । े 
भसावायथ 

पृथ्वी, जल, तेज और वायु ये चार धातु के रूप है। ये सब जरीर 


रूप भे परिणत होकर एकाकार हो जाते है तब इनको जीव सन्ना होती है, 
ऐसा दूसरे बौद्ध कहते हैं । 


व्पाध्या 


चातुर्धातुकबादी बोौद्धमत्त का निरुपण 
बौद्धघम के कुछ मतवादी चातुर्धातुकबादी है। उनका मन्तव्य है कि जगत 
से पृथ्वी, जल, तेजमौर वायु ये चार धातु ही सर्वस्व है।" ये चारो जगत का धारण- 
पोषण करते हैं इसलिए धातु कहलाते हैं। ये चारो धातु एक साथ मिलकर जगत 
को उत्पन्न करते हैं, धारण करते है और पोषण करते है । इन्ही से जगत की उत्पत्ति 
होती है | इनमे पृथ्वी का स्वभाव कठोरता है, जल शीत गरुणवाला है, अग्नि उष्ण 
स्पशेवाली है और वायु सर्वभा गमन स्वभाव वाला है। इन्ही चारो घातुओो 
के समुदित होने से घटादि का समूहरूप जगत उत्पन्न हुआ है। यही जब एकाकार 
होकर शरीररूप में परिणत होते है, तब इनकी जीवसज्ञा होती हैं। मतलब यह है 
कि चार धातुआ मे चैतत्य की (जिसे आत्मा या जीव कहते है) उत्पत्ति होती है। 
इन चार घातुओ से मिन्न आत्मा नामक कोई पदार्थ नही है। इन्ही के समुदाय को 
जात्मा नाम दिया जाता है। जैसा कि वे कहंते है--'चातुर्धातुकसिद शरीरमू, न 
तव्ष्पतिरिक्त जात्माह्त्तोति' बर्थात यह शरीर चार घातुओ से बता है। इनसे 
भिन्न कोई आत्मा नहीं है। यह हूसरे बौद्धों का कथन है। 
'जाणगा---किसी-किसी प्रति मे 'अबरे' के स्थान पर 'जाणग! पाठ मिलता 


है। उसका अर्थ होता हैं-- हम जानकार हैं जर्थात्‌ हम लोग बडे ज्ञानी 
प्रकार की अभिमानरूपी जग्नि से जले हुए वे बौद्ध कहते है कि यह लक जार 
घातुओ से बना है तथा शरीर से मिन्न कोई आत्मा नही है। 


१ जैसा कि विसुद्धिमग्गो मे कहा है--तत्यथ भूतरूप 
घातु, तेजोघातु, चायोधातृति । शाला भव्य -शथवीधातु बीधातु, भायो- 


“ १५० सून्तकृतांग सूत्र 


अफलवबादी बौद्ध आदि मतो के मिथ्या मन्तव्य का खण्डन 


ये सभी बौद्धमतवादी अफलवादी है | क्योकि इनके मतानुसार क्रिया करने 
के क्षण मे ही कर्ता--आत्मा का समूल विनाश हो जाता है । अत आत्मा का क़्िया- 
फल के साथ सम्बन्ध नही होता । जब फल के समय तक आत्मा रहता ही नही है, 
तो ऐहिक और पारलौकिक क्रियाफल को कौन भोगेगा ? क्योकि इनके मत से 
पदार्थे मात्र क्षणिक है, आत्मा भी क्षणिक है और दान आदि सभी क्रियाएँ क्षणिक 
है। इस कारण क्रिया करते ही क्षणमात्र मे सवका विनाश हो जाने पर कालान्तर 
में होने वाला फल कौन भोगेगा ? कालान्तर स्थायी कोई अतिरिक्त भोक्ता-वे 
मानते ही नही है । _. ४ 
अथवा साख्य, बौद्ध आदि पूर्वोक्त सभी मतानुयायी अफलवादी है । इनमे से 
किन्ही के मत मे आत्मा का अस्तित्व माना है, तो भी एकान्त, अविकारी, निष्किय 
(क्रियारहित) और कूटस्थनित्य माना ढहै। उनके मतानुसार विकारहीन, निषण्किय 
आत्मा मे कतू तव या फल-भोकतृत्व कैसे सिद्ध हो सकता है ? किया से रहित एवं 
सदा एक से रहने वाले कूटस्थनित्य आत्मा मे किसी प्रकार की कृति नही होती । 
कृति के अभाव मे कतं त्व ही नही होता और कतृ त्व के अभाव मे क्रिया का सम्पा- 
दन' करना असम्भव है । ऐसी स्थिति मे वह सुख-दु ख के साक्षात्कार रूप फलोपमोग 
को कर ही कैसे सकता है? जो सवंथा उदासीन, सर्वप्रपचरहित है, वह कर्ता या 
भोक्ता नही हो है? 
किन्ही के मत मे पचस्कन्धों या पचभूतो से भिन्न आत्मा नामक कोई पदार्थ 
नही है । उनके मतानुसार आत्मा (उपभोक्ता) ही न होने से दु ख-सुखादि फलो का 
अनुभव कौन और कैसे कर सकेगा ? 
यदि कहे कि सुख-दु ख का अनुभव विज्ञानस्कन्ध करता है तो यह भी युक्ति- 
नही है, क्योकि विज्ञानस्कन्ध भी क्षणिक है और अति सुक्ष्म होने के 
कारण उससे सुख-दु ख॒ का अनुभव नही हो सकता । 
किन्‍्ही के मतानुसार आत्मा क्षणिक है, क्योकि सभी पदार्थ क्षणिक है और 
आत्मा भी उन्ही के अन्तर्गत है। कार्यक्षण के पश्चात दूसरे ही क्षण मे आत्मा का 
विनाश हो जाता है । ऐसी दशा मे कालान्तर मे होने वाले. ल के साथ क्षण- 
विनष्ट आत्मा का सम्बन्ध किस प्रकार हो है? 
इसके अतिरिक्त यदि आत्मा ही नही है, तो बन्ध-मोक्ष, जन्म-मरण आदि 
- की व्यवस्था भी नही बैठ सकेगी । मोक्ष की व्यवस्था के में शास्त्रों की तथा 
महादुद्धिमानो की भ्रवृत्ति निरथथंक हो जाएगी । 


समय प्रथम अध्ययन --प्रथम उहे शक १२१ 

इसी प्रकार क्रियावान (आत्मा) को क्षण-विनग्वर मानने से क्रियाचान और 
'फलवान के बीच भे काफी फासला (समय का) हो जाएगा।। धस कारण जो पदार्य 
क्रिया करता है और जो पदार्थे उस क्रिया का फल भोगता है, इन दोनो का परस्पर 
अत्यन्त भेद होने के कारण कृतनाण और अकृतास्यागम दोप भी जाते है । जिस 
आत्म-क्षण ने क्रिया की, वह उसी समय नष्ट हो गया, वह कालान्तर मे उत्पन्न 
होने वाले फल को किसी भी प्रकार भोग नहीं सकेगा । यह 'कृतनाश नामक दोष 


हुआ | जो फ्ल भोगता है, उसने वह क्रिया नहीं की, इसलिए “अक्ृताम्यागम' 
दोष हुआ ।* 


हि यदि कही कि जञान-सन्तान (ज्ञान की परम्परा) एक है, इसलिए जो ज्ञान 
सन्‍्तान क्रिया करता है वही उसका फल मोगता है, इसलिए कृतनाश व अक्ृताम्या- 
गम नामक दोप नहीं आते, तो यह कहना भी ठीक नही है क्योकि वह भानसन्तान 
भी प्रत्येक ज्ञानो से भिन्न नहीं है। अत उस ज्ञानसन्तान से भी कुछ फल नही है । 


यदि कहो कि पृर्व-पदार्थ उत्तर-पदार्थ मे अपनी वासना को स्थापित्त करके 
नष्ट होता है, जैसे कि कहा है---जिस ज्ञानसन्तान में कर्मवासना स्थित रहती है, 
उसी मे फल उत्पन्त होता है। जिस कपास मे लाली होती है, उसी मे फल उत्पन्न 
होता है, तो यहां भी यह विकल्प पैदा हो जाएगा कि वह वासना उस क्षणिक 
पदार्थ से भिन्‍ने था अभिन्‍न है ? यदि भिन्‍न है तो वह वासना उस क्षणिक पदार्थ 


को बासित नहीं कर सकती, यदि वह अभिन्‍न है तो उस क्षणिक पदार्थ के समान 
वह 'ी क्षण-क्षणिणी है । 


अत आत्मा न होने पर सुख-दु ख का भोग नही हो सकता । परन्तु सुख- 
दुख के भोग का अनुभव होता है, अत मात्मा अवश्य है, यह सिद्ध होता है। 

यदि यह कहे कि क्षणमात्र स्थित होने वाले पहले पदार्थ से उत्तर-पदार्थ 

की उत्पत्ति होत्ती है। इसलिये क्षणिक पदार्थों मे परस्पर कार्ये-कारणभाव हो सकता 

है तो यह कथन भी युक्तिसग्रत नही है । क्योकि यहाँ प्रश्न होगा कि पहला क्षणिक 

' पदार्थ स्वय नष्ट होकर उत्तर-पदार्थ को उत्पल्त करता है, अथवा नष्ट न होकर 


१ किया करने वाला अपती क्रिया का फल नही भोगता, यह कृतनाश दोष है 


और जो किया नही करता है, वह उस क्रिया का फल 'भोगता है, यह भकुृता- 
स्थागम दोष है । 


२ यस्मिन्तेव हि सन्‍्ताने, आहिता कमेवासना | 
फल तत्न॑द सघत्ते, कार्पासे रक्तता यथा ॥॥ 


११२ सूत्रक्ृतांग सूत्र 


उत्पन्द्र करता है ? स्वय नष्ट होकर तो उत्तर-पदार्थ को उत्पन्न नही कर सकता, 
क्योकि जो स्वय नण्ट हो गया है, वह दूसरे को किस तरह उत्पन्न कर है? 
यदि कहो कि स्वय नष्ट न होकर पहला पदार्थ उत्तर-पदार्थ को उत्पन्न करता है, 
तो यह भी ठीक नही है, क्योकि उत्तर-पदार्थ के काल मे पूर्वे-पदार्थ का व्यापार विद्य- 
मान होने से तुम्हारा क्षणभगवादरूप सिद्धान्त ही नहीं रह सकता है । 
यदि कहे कि तराजू का एक पलडा, स्वय नीचा होता हुआ, दूसरे पलडे को 
ऊपर उठाता है, उसी तरह पहला पदार्थ स्वय नष्ट होता हुआ उत्तर-पदार्थ को 
उत्पन्न करता है तो यह वात भी युक्तिहीन है । क्योकि ऐसा मानने पर आप स्वय 
दोनो पदार्थों को एक काल मे स्थित रहना स्वीकार करते है,जो क्षणभगवाद सिद्धान्त 
के प्रतिकूल है। ऐसी दशा मे उत्पत्ति और विनाश एक साथ मानने पर उनके धर्मी- 
रूप पूर्व और उत्तर-पदार्थ की भी एक काल में स्थिति सिद्ध होगी । अगर उत्पत्ति 
और विनाश को पदार्थों का धर्म न मानो तो उत्पत्ति और विनाश कोई वस्तु ही 
सिद्ध न होगे । 
पदार्थों करी उत्पत्ति ही उनके नाश का कारण है--यह कथन भी दोष-दुष्ट 
है । यदि पदार्थो की उत्पत्ति ही उनके नाश का कारण है तो किसी भी पदार्थ की 
उत्पत्ति ही न होनी चाहिए, क्योकि उनके विनाश का कारण (उत्पत्ति) उनके निकट 
विद्यमान है । 
आपने पदार्थ को क्षणक भान कर उस पदार्थ का सर्वथा अभाव माना है, 
वह भी ठीक नही है। अभाव शब्द का यहाँ* प्रसज्यात्मक नज्‌ समास मान कर अर्थ 
करने पर अघट कहने से भुद्गर आदि के प्रहार से घट आदि का विनाश मानना 
पडेंगा । उसी तरह आत्मा का भी अभाव सिद्ध हो जाएगा । इसलिए अभाव का 
यहाँ पर्य्युदास नब्‌ समास की हृष्टि से अर्थ करने पर अघट कहने से घट से भिन्न 
कपाल (ठीकरा) रूप पदार्थ को मुदुगर उत्पन्न करता है और घट परिणामी अनित्य 
है, इसलिए वह कपाल रूप मे परिणत होता है । 
क्षणिकवाद की विस्तृत चर्चा पूर्व गाथा मे की गई है, इसलिए हम पुन 
पिष्टपेषण न करके सक्षेप मे बताना चाहते हैं कि भात्मा को कूटस्थनित्य मानते 
पर ये सब दोप आते हैं । क्षणिक होने से अमावरूप आत्मा मानी जाएगी तो सारी 


१ जैसे कि व्याकरण-शास्त्र मे बताया है--- 
नमयोद्धो सम ॥ पय्युदात > को | 
पय्पु दास सहस्ग्राही, ० सतु॒ निषेषक्षत्‌ ॥ 
नत्‌ समास के दो अर्थ कहे गए हैं-- * और प्रसज्य | पर््युदास सहृश 
(तदुभिन्‍्न ) का आही है, और प्रसज्य निषेध का ग्राहक है । 


प्रथम प्रथम अध्ययन--प्रथम उद्दशक ११३ 


व्यवस्था स्वर्गादि की या इहलोक की नहीं बैठेगी, परलोक की भी सारी व्यवस्था 
चौपट हो जाएगी । 

जेनदर्शन के अनुसार प्रसज्य प्रतिगेध मान कर यहाँ प्रध्वमासाव मानना 
चाहिए। प्रध्वस्ाभाव मे कारको का व्यापार होता ही हैं। क्योकि वह वस्तुत 


१ पदार्थों की व्यवस्था के लिये चार प्रकार के अमावा को अवश्य मान्तना 
चाहिए--(१) प्रागमाव, (२) भ्रध्वसाभाव, (३) अन्योन्याभाव (इतरेतरामाव) 
और (४) अत्यन्ताभाव । 
उत्पत्ति के पूर्व कार्य के अमाव को प्रागभाव कहते है अथवा वर्तमान पर्याय का 
पूर्व पर्याय मे अभाव भी प्रागभाव कहलाता है। जैसे--दही को पूर्वंर्याय दुध 
थी, इसलिए दही की पर्याय मे दूध की पर्याय का अभाव प्रागमाद कहलाया ! 
जिसकी उत्पत्ति होने पर कायये अवष्य नष्ट हो जाय, वह उसका भ्रध्वसाभाव है 
नथवा एक द्रव्य की वर्तेमान पर्याय का उसी द्रव्य की आगामी (भविष्य की) 
पर्याय मे अभाव प्रध्वसाभाव कहलाता हे । जैसे--दही की भविष्य की पर्याय 
भद्णा है, दही की पर्याय मे भठ॒ठे की पर्याय का अभाव हें इसलिये मदठे की 
पर्याय का अभाव प्रध्वसाभाव हुआ। तीप्तरा। अन्योन्या भाव (इत्तरेतराभाव) बह 
है जहाँ एक पदा्थे के एक स्वरूप की दूसरे स्वरूप से व्यावृत्ति हो, अथवा एक 

दंगल द्रव्य की वर्तमान पर्याय का दूसरे पुदुगल द्रव्य की वर्तमान पर्याय मे जो 
अभाव हो, उसे अन्योन्याभाव कहते है । जैसे---दूघ की पर्याय मे दही की पर्याय 
का, या दही की पर्याय थे सटूठे की पर्याथ का अभाव, अथवा स्तम्भ पर्याय से 
ऊँन्भ पर्याय का अभाव अन्योन्याभाव है| तैजस शरीर मे कार्मेण का शरीर का 
भाव भी अन्योन्यास्ाव है। चौथा है. अत्यन्ताभाव--एक द्रव्य दूसरे द्रव्य 

दीनो काल में तादाम्य रूप से परिणत न हो, अथवा एक द्ृव्य का' दूसरे 
अन्य से तीनो काल मे अभाव हो, उस्ते अत्यन्ताभाव कहते हैं । जैसे--चेतन और 
जड़ मे, कुम्हार और घड़े से, पुस्तक और जीव मे अत्यन्ताभाव है, क्योकि 


भत्पेक से दोनो भिन्न-भिन्न जाति के द्रव्य हैं। चार असावों भे अत्यन्ताभाव 


रेव्यएूचक है, और भोष तीन--आगरभाव, प्रध्वसाभाव मौर अन्योन्यामाव पर्याय- 


सूचक है। प्रागभाव न भानने से काये अनादि आदिरहित ) सिद्ध हो जाएगा 
प्रध्मसाभाव न मानने से कार्य अनन्तकाल (अन्तरहित जा 


रहित) तक रहेगा । अन्योन्याभाव 
न सानने से एक पुदुगल बअव्य की वर्तमाव पर्याय 


१२४ सुत्रकृतांग सुर्न 


पदार्थ का पर्याय यानी अवस्था-विशेप है| अमावमात्र नहीं है। वह था-विशेष 
भावरूप है क्योकि वह पुव॑-अवस्था को नष्ट करके उत्पन्न होता है, इसलिए जो कपाल' 
आदि की उत्पत्ति है, वही घट आदि का विनाश है, जो कारणवश, कमी-कमी होता 
है । इस कारण भी वह सहेतुक है । 

पदार्यों की व्यवस्था के लिए चार प्रकार के अभाव को मानना आवश्यक है । 
इस प्रकार क्षणभगवाद विचारसगत न होने से वस्तु परिणामीनित्य है, यह पक्ष' 
मानना ही ठीक है । 

जैन दृष्टि से आत्मा परिणामी, ज्ञान का आधार, दूसरे भवो मे जाने वाला 
और भूतो से कथचित्‌ भिन्न है तथा शरीर के साथ मिलकर रहने से वह शरीर से 
कथचित्‌ अभिन्न है। वह आत्मा, नरक, तिर्यच, मनुष्य और देवगति मे कारणरूप 
कर्मो के द्वारा भिन्‍न-भिन्‍न रूपो मे व रहता है। इसलिए वह सहेतुक भी है 
तथा आत्मा के निज स्वरूप का कभी नाश नही होता ,इसलिए वह नित्य और 
निहतुक भी है । 

इस तरह शरीर से मिन्‍न आत्मा सिद्ध होने पर भी उसे चार धातुओ से 
बना हुआ शरीर मात्र बताना पागलो की सी बकवास है । 

अब शास्त्रकार पूर्वोक्त गाथाओ मे वर्णित चार्वाक से लेकर बौद्धदर्शन पर्यन्त' 
विविध दार्शनिकों का अपने-अपने दशंत के प्रति जो मत।ग्रह है तथा उस मताग्नह के 
फलस्वरूप उनका दर्शन मिथ्याभिवाद पूर्ण मिथ्यात्व से ग्रस्त हो जाता है, इसे बताने 


के लिए कहते है-- 
मसल पाठ 
अगारमावसंतावि, अरण्णा वाबवि पव्वया | 
इम वरिसणमावण्णा, सब्वदुक्खा विमुच्चई ॥१६॥। 
सर छाया 


आगारमभावसन्तोष्पि, आरण्या वा5पि प्रन्नजिता । 
इंद दर्शनमापञन्ना, सर्वेदु _ विमुच्यन्ते ॥१९॥। 
* थे 
(अगार) घर मे (आवसताधि) निवास करने वाले भी ( _) वन मे 
निवास करने वाले तापस ( ५ ) पा्वत +-पर्वत की गुफाओ में रहने वाले (वाबि) 
अथवा प्रन्नजित >-प्नत्रज्या धारण किये हुए पुरुष भी (इस वरिसण) हमारे इस (माने 
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हुए) दर्शन--मत को (आवण्णा) प्राप्त कर (सब्बदुक्टार) समस्त दुखो से (जिमुच्चई) 
मुक्त हो जाते है । 


भाव।र्थे 


घर मे निवास करने वाला गृहस्थ तथा वनवासी तापस एव पर्वत 
की गुफा मे रहने वाले या गिरिजन भी अथवा प्रन्नज्या (दीक्षा) धारण किये 
हुए ऋषि या परिज्नाजक जो भी हमारे इस दहन (मत) को प्राप्त या 
स्वीकार कर लेते है, वे समस्त दु खो से मुक्त हो जाते है 


च्याय्या 


अन्य दर्शन वालो का अपना-अपना भत्ताप्रह 
“इस दरिसणमाचण्ण'---जैंसे दुकानदार अपनी दुकान की ओर ग्राहको को 
आकार्षत करने के लिए ग्राहको से प्राय यह कहा करते है--मेरी दुकान पर जेंसा 
बढिया माल मिलेगा, सस्ता मिलेगा, तुम्हारे मनपसन्‍्द का भिलेगा, वैसा किसी 
दूसरी दुकान मे नही मिलेगा | दूसरी दुकान पर जाओगे तो वहाँ ठगा जाओगे, 
वे तुम्हे खराब व घटिया माल दे देगे और कीमत भी ज्यादा ले लेगरे वैसे ही 
विविध वादो, दशेनो और मतो वाले अपनी विचारधघाराओं को पघ्रान्त या मिथ्या 
होते हुए भी पूर्वाग्रहवश प्राय यह कहा करते है---हमारे माने हुए या प्रवर्तित मत, 
दर्शन या वाद को स्वीकार कर लोगे तो समस्त दु खो से मुक्त हो जाओआगे। ऐसा 
सरल, सीधा और सच्चा दर्शन या मत ससार में और कोई नही मिलेगा, दूसरे 
भतो मे मुक्ति का मार्ग अत्यन्त दुरुह और कठिन बताया गा है, जबकि हमारे मत 
से मुक्ति का मार्गे अत्यन्त सरल, सुसाध्य है, एव अधिक कष्टकर भी नही है | केवल 
अमुक-अमुक तत्त्वी का ज्ञान प्राप्त करने से ही मुक्ति हो जाती है ।" सिर्फ शानाग्नि 
ही समस्त कर्मो को भस्म कर देती है।* हमारे मत को ग्रहण कर लो बस बेडा पार 
हो जाएगा, सव दु खो से छूटकारा हो जाएगा | बौद्धमत की ओर आक्ृष्ट करने 





१ जैसे कि साख्यदर्शन के प्ररूपषको ने कहा है--- 
पचरविशति तत्त्वज्ञो यत्रकुचाश्ममे रत | 
जटी मुडी शिखी वा5पि भुच्यते नात्र सशय । 

२ इसी प्रकार गीता मे बताया है-- 


ज्ञानारिन सर्वेकर्माणि भस्मसातू कुरतेअ््जुन ! 


१२६ सुत्रकृताग सूत्र 


के लिए किसी बौद्ध ने कहा--कोमल ग़ुदगुदाती शय्या, प्रात काल बिस्तर सें 
उठते ही दूध आदि का पान, मध्यानह्न में भोजन और अपरान्ह मे फिर शरबत, 
आधी रात मे किसमिस और मिश्री, इन समस्त सुखोपभोगो के वाद अन्त में 
मोक्ष की प्राप्ति । ये सब बातें शाक्‍्यपुत्र बुद्ध ने अनचुमव की है ।" वेदान्तदर्शन ने 
एकमात्र ब्रह्मज्ञान को ही मोक्षप्राप्ति का कारण बताकर ब्रह्म मे लय हो जाने को 
मुक्ति कहा है ।* उनकी मुक्ति के लिए कुछ करना-धरना नही है । चार्वाक तो मुक्ति 
को मानता ही नही है । वह तो यही कहता है--समस्त दु खो से मुक्ति का उपाय 
यह है कि जब तक जीओ, सुख से जीओ, कर्ज करके घी पीओ। शरीर के भस्म 
हो जाने के बाद फिर किसी लोक मे गमन या पुनरागमन नही होता । ? इस प्रकार 
सभी मत, दशेन या वाद वाले अपने-अपने माने हुए मतादि के ममत्व में पडकर 
अपने मतादि की ओर दूसरों को आकर्षित करने के लिये कहा करते है---इस 
दर्शन को स्वीकार करने पर समस्त दुखो से व्यक्ति मुक्त हो जाता है । यही 
शास्त्रकार का आशय है | 


अगारमावसता वि---जब उनसे पूछा जाता है कि क्‍या घर-ग्ृहस्थी मे 
रहते हुए अपने कुट्म्ब-परिवार (माता-पिता, स्त्री, पुत्र, माई-वहनो) के बीच रहते 
हुए उनके मोह-ममत्व मे बंचा हुआ व्यक्ति भी क्‍या समस्त दुखो से मुक्त हो जाता 
है? या मुक्ति प्राप्ति कर लेता है ? इस प्रश्न का कारण यह भी सम्भव है कि पूर्व- 
काल मे और अब भी कुछ मत इस विचारधारा के रहे हैं कि ग्रहस्थ को मुक्ति या 
दु ख-मुक्ति नही हो सकती, क्योंकि वह अनेक गाहूंस्थ्य प्रपचो मे रचा-पचा रहता है, 
ग्रहस्थ का पालन करते हुए वह हिंसा, झूठ, चोरी आदि पायो से सर्वथा निवृत्त नही 
हो सकता इसलिए ग्रहस्थ के लिए स्वर्गादि की प्राप्ति तो बताते थे, किन्तु मुक्ति की 
प्राप्ति नही । इसी सन्दर्भ मे उक्त अ्श्न पूछे जाने पर तथाकथित दाशंनिक झटपट 
यह कह दिया करते थे कि हमारे मत को स्वीकार करने पर तुम ग्ृहस्थ मे रहते 
हुए भी सब दुखो से मुक्त हो सकोगे । यह इस पक्ति का तात्पयं है । 
अरण्णा वबाबि पन्वया--प्राचीन काल मे कुछ विचारक ऐसे भी थे, जो 
गृहरू को अधिक महत्व देते थे, उनकी हृष्प्ट में ग्रहस्थाश्रम की जिम्मेदारियों 








१ भृदवी शब्या प्रातरुत्थाय पेया, भक्त म्रष्ये, पानक चापरान्हे। 

द्राक्षो खण्ड शर्करा चार्घरात्र, मोक्षश्चान्ते शाक्यपुशत्रण दृष्ट ॥ 
४२ ब्रह्मण्येव लयान्मृक्ति । ---वैदान्त 
३ यावज्जीवेतू सुख जीवेतू ऋण कत्वा घृत पिवेतू । 

भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमन  कुत ?॥॥ 
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की छोडकर समाज, और परिवार के दापित्वों से भाग कर अलग-थलग एवान्त वन 
मे या पर्वत की गुफा मे जाकर साधना करने वाले निकुष्ट माने जाते थ। ऐसे 
तापस या घ्यानी अथवा पर्वतीय जन समाज या राष्ट्र के लिए भी अपने ज्ञान या 
अनुभवों को प्रदान न करने के कारण निरुपयोगी समझे जाते थे। इस सन्दभ में 
पूछे जाने पर भी क्‍या वनवासी तापस, परिव्राजक या पर्वतीय जन भी सर्वदुसों से 
मुक्त हो सकते हैं? तव उन मतवादिय। का भ्राय यही उत्तर होता था कि हमारे 
दर्शन को अगीकार कर लो, सब दुखो से छुटकारा (मोक्ष) हो जायेगा। यह इस 
पक्ति का आशय है । 


तात्पयं यह है कि पचभृतात्मवादी, आत्माहई तवादी (वेदान्ती), तज्जीव- 
तच्छरीरवादी, अकारकवादी, आत्मषष्ठवादी, क्षणिकपचस्कन्ववादी, चातुर्धातुकवादी 
आदि दर्शनकार कहते है कि भरृहनिवासी ग्रहस्थ, वनवासी तापस, पव॑तीय जन, 
प्रव्॒ज्या घारण किये हुए सन्‍्यासी आदि हमारे दर्शन मे विश्वास किए हुए नर-नारी 
समस्त दुखो से मुक्त हो जाते है । पचभूतवादी और तज्जीव-तच्छरीरवादी का यह्‌ 
आशय है कि जो लोग हमारे दर्शन का आश्रय लेते है, वे ग्रहस्थ रहते हुए शिरो- 
मुण्डन, दण्डचमेंधारण, जठाघारण, कापायवस्त्र, ग्रुदडीधारण, केशलु चन, नब्न 
रहना, तप करना आदि दुख रूप शरीर कलेशो से बच जाते है।* जैसा कि वे 
कहते हैं-- 
त्पाति यातनाब्चित्रा , सपसो भोपवण्चनम्‌ | 
अस्निहोत्रादिक कर्म, बालफोडेव लक्ष्यते |॥। 


अर्थात्‌ विविध प्रकार के तप तो विचित्र प्रकार से शरीर को यातना 


ना देना 
सयम घारण करना भोग से वचित रहना है, तथा अग्निद्ोत्र आदि कर्म बच्चों हर 
खेल के समान मालूम होते हैं । 


मोक्ष को स्वीकार करने वाले साख्यमतवादी आदि ऐसा आश्वासन देते हैं 
कि अकतूं त्ववाद, अद्व तवाद और पचस्कन्धात्मकवाद का प्रतिपादन 


। करने वाले 
हमारे दर्शन को जो भी ग्रहस्थ, तापस या वानप्रस्थ सन्‍्यासी या गिरिजन अगीकार 


कर लेते हैं वे जन्म, मरण, जरा, गर्भ परम्परा तथा अनेकविध शारीरिक एवं 


१ वे शास्त्रविद्दित कर्मों की इस प्रकार निन्‍्दा भी करते हैं--..'श्रयो चेदस्थ कर्तारो 
भाण्ड-घुृत्तनिशाचरा अर्थात वेद रचयिता तीन तरह के लोग हैं--भाण्ड घूते 
और निशाचर (राक्षस) । इस प्रकार वे स्वच्छन्दाचारी इहलौकिक सुखोपभोग 
करने को ही दुख-मुक्ति का मागे बताते हैं । 


(२८ सुत्रक्ताग सूत्र 


मानसिक दुखो से मुक्त होकर सब बखेंडो से रहित होकर मोक्ष प्राप्त कर लेते हैं। 
इसीलिए शास्त्रकार ने कहा---सब्बदुवणा विसुच्चई ।' 

इस पक्ति के पीछे शास्त्रकार का यह आशय भी प्रतीत होता है कि वीतराग 
सर्वेज्ञ भगवान महावीर ने जन्म, मरण, जरा, गर्भ परम्परा तथा अनेकविध शारी- 
रिक मानसिक दुखो का कारण कर्मवन्‍्ध को तया करम्मंवन्ध के कारण मिथ्यात्व, 
अविरति, प्रमाद, केषाय और योग को बताया। सम्यरदर्शन-ज्ञान-चारित्त एवं तप 
द्वारा उक्त कमंवन्धन के कारगो को मिटाकर कर्मबन्धनो से मनुष्य सर्वथा मुक्त हो 
सकता हे, फिर वह चाहे भृहस्थ हो, साधु हो, स्त्री हो, या किसी भी जाति, देश, 
वेष का साधक हो | इस पर से अन्य दाशेनिको ने अपनी ओर लोगो को खीचने के 
'लिए यही कहना प्रारम्भ किया कि कुछ भी करो, कही भी रहो, हमारे दर्शन 
(विचारधारा) को स्वीकार करने की देर है, फिर मुक्ति या सब दुखो से मुक्ति 
तुम्हारे निकट ही है। और कुछ करने-घरने, व्यर्थ ही शरीर को कप्ट मे डालने, 
इन्द्रियो पर नियत्रण करने या मन को मारने की जरूरत नहीं। दुख-मुक्ति या 
मुक्ति का नुस्खा वहुत ही आसान है और सस्ता सौदा है। 

यही कारण है कि अगली छह गाथाओ मे शाम्त्रकार व्यय के ग्राल बजाने 
वाले अफलवादियो--इन मतवादियो का बख्िया उधेडते हुए कहते है--- 


मूल' 

ते णावि संधि णच्चा ण॑, न ते धम्मविओ जणा । 

जे ते उ वाइणो एग्, न ते भोहतराऊहिया ॥२०॥॥ 
ते णावि साध णच्चा ण, न ते धम्मविओ जणा । 

जे तेउवाइणो एवं, न ते ससारपारगा ॥२१॥| 
ते णावि संधि णच्चा ण॑, न ते धम्मविओ जणा । 

जे ते उ वाइणो एव, न ते गछ् पारगा ॥२२॥। 
ते णावि सन्धि णच्चा ण, न ते धम्मविओो जणा ! 

जे ते उ वाइणो एव, न ते जम्मस्स पारगा ॥२३॥।॥। 
ते णावि सर््षि णगच्चा ण, न ते घम्मविओ जणा । 

जे ते छ वाइणो एवं, न ते दुक्खस्स पारगा ॥२४॥। 
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ते णावि साध णच्चा णं, न ते धम्मविओ जणा | 
जे तेउ वाइणो एवं, न ते मारस्स पारगा ॥२५॥ 
स॑ छाया 
ते नाधपि सन्धि ज्ञात्वा, न ते धर्मविदों जना । 
ये ते तु वादिन एव, न ते ओघन्तरा आरुयाता ॥२०॥ 
ते नाप सन्धि ज्ञात्वा, न ते धर्मेविदों जना | 
ये ते तु वादित एव, न ते ससारपारगा. ॥२९॥ 
ते नाउंपि सन्धि ज्ञात्वा, न ते धमंधिदों जना ! 
ये ते तु वादिन एव, न ते गर्भेस्य पारगा ॥ररशा 
ते नाषपि सन्धि ज्ञात्वा, न ते घमंविदों जना । 
ये ते तु वादिन एवं, न ते जन्मन पारगा ॥२३॥। 
ते नाइपि सन्धि ज्ञात्वा, न ते धर्मवदों जना । 
ये ते तु वादिन एंव, न ते दुखस्य पारगा ॥रद।॥। 
ते नाषपि सन्धि ज्ञात्वा, न ते घर्मवेदों जना। 
ये ते तु वादिन एव, न ते मारस्य पारगा ॥रशा। 
अन्चवयार्थ 
(ते) वे पूर्वोक्त सतवादी --अन्यदर्शनी, (र्साष) सन्धि को (णाथि) नही 
(णच्चा) जानकर क्रिया मे प्रवृत्त होते हैं। (त्ते जणा) किन्तु वे लोग (घम्सधिओ) 
धर्म के तत्त्वज्ञ (न) नही हैं । (एब) पूर्वोकित प्रकार के (बाइणो) अफलवाद को मानने 
और समर्थन करने वाले (जे ते उ) जो जन्यदशनी हैं, (ते) उन्हे तीर्थंकर ने 
(मोहतरा) ससार के प्रवाह को पार करने वाले (न आाहिया) नही कहा है ॥२०॥॥ 
(ते) वे अन्यदर्शनी मतवादी, (णावि संधि णक््चा) सधि को नहीं जान कर 
क्रिया मे प्रवृत्त होते हैं, (ण ते धम्मबिओ जणा) वे घममं के जानकार नही है| (जे ते 
उ एवं बाइणो) जो इस प्रकार पूर्वोक्त सिद्धान्तो का प्रतिपादन करते है, (नते 
ससारपारगा) वे ससार सागर को पार नही कर सकते ॥॥२१॥। 
(ते) वे (संधि) सन्धि को, (ण णच्चा थि) बिना जाने ही क्रिया मे प्रवृत्त 
होते है। (ते जणा धस्मविओ न) वे जोग धर्म के ज्ञाता नहीं है। (जेतेउ एय 


दाइणो) जो अन्यदशनी ऐसे वादी है (ते गब्भ्स्स पारणा न बे गर्भ को पार नहीं 
कर सकते ॥२२॥ 
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(ते सधि णावि णच्चा) वे पूर्वोक्त मतवादी सर्लि को न जानकर +क्रिया मे 
भ्रव्त्त होते है, (ते जणा धम्मविओ न )ैवे लोग धर्म के रहस्यज्ञ बही है | (जे ते उ 
एवं वाइणो) जो पूर्वोक्त प्रकार से मिथ्या सिद्धान्त की प्ररूपणा करने वाले अन्यदशेनी 
है (ते जम्मस्स पारगा न) वे जन्म को पार नही कर सकते ॥॥२३॥। 

(ते संधि णावि णच्चा) वे अन्यतीर्थी ५*सन्धि को जाने बिना ही“ क्रिया मे 
प्रवत्त हो जाते है, (ते जगा धम्मचिओ ण) वे लोग धर्मवेत्ता नही हैं ।?(जेतेउ 
एवं वाइणो) अत जो इस प्रकार के मिथ्या सिद्धान्तो की प्ररूपणा करते हैं, (ते 
बुषखस्स पारणा, न) वे दुख के पारगामी नही होते ॥२४॥| । 

(ते साँध णावि णच्चा) वे अन्य मतवादी सधि से अनभिज्ञ होकर क्रिया मे 
जुट जाते हैं, (तें जगा घम्मविगों न) वे लोग धरम के ज्ञाती नही है । (जे ते उ एव 
चाइणो) जो पूर्वोकत प्रकार से मिथ्या मत का प्रतिपादन करते है (ते मारस्स पारगा न) 
वे मृत्यु क्रो पार नही कर सकते ॥२५॥ की 

भावायरे कर 

प्र्वोक्‍्त अन्यदर्शनी सधि--ज्ञानावरणीय आदि कर्म बिंवर को न 
जानकर ही क्रिया मे प्रवृत्त होते है, ये लोग घर्मज्ञान से रहितहै। जो 
पूर्वोक्त, प्रकार से अफलवाद के ,समर्थंक मिथ्यावादी है, उन्हे भगवान 
महावीर ससार के प्रवाह के पारगामी नही बताते हैं ॥२०॥। 

_ बे अन्यददनी सधि को जाने बिना ही क्रिया मे प्रवृत्त होते है। वे 
लोग. घम्म के ज्ञाता नही है । जो पूर्वोक्त मिथ्या सिद्धान्त को मानने , वाले 
भताग्रही है, वे ससार को पार नही कर सकते ॥२१॥ 3 कम 
; » नब्रे अन्यतीर्थी सघि (अवसर या कमेंबन्ध के मेल) को न जान कर ही 
क़िया मे प्रद्ृत हो जाते है। वे लोग घमम के तत्त्वज्ञ नही है। जो पूर्वोक्त 
सिथ्या मान्यताओं के प्रतिपादक हैं, वे गर्भ मे आगमन को पार'नही कर 
'ुकते ॥ ॥२२॥। ४ > 
० ) «जे अन्य मतवादी सधि (ज्ञानावरणीयादि कर्मबन्धन के सयोजन) “ को 
जाने बिना ही अधाघुघ प्रवृत्ति करते हैं। वे लोग घर्म के रहस्य से अनभिज्ञ 
है. इस प्रकार से मिशथ्या प्ररूपणा करने वाले लोग जन्म (परम्परा) को पार 
ख़ही कर सकते -२३।॥। - शी 

"7 » वे अनंय मतावलम्बी लोग सधि (उत्तरोत्तर पदार्थ परिज्ञान) को नही 

जान क्र भी क्रिया मे भ्रवृत हो जाते है, वे लोग घर्मं का सम्यक्‌ निर्णय“करने 
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भेसमर्थ नही है। इस प्रकार के मिथ्यामत के शिकार जो अन्यदर्शनी है, 
वे दुख को पार नही कर सकते ॥॥२४॥। 


 ' ये अन्यदशैनी लोग सन्धि (कर्मंबन्धन की रहस्यमय सधि) को जाने 
बिना ही क्रिया परे प्रवृत्त हो जाते है। वे लोग धर्म के तत्त्वज्ञ नही है। अत 
जो पूर्बोक्त प्रकार से मिथ्या प्ररूपणा करने वाले है, वे मृत्यु को पार नही 
कर सकते ॥२५॥ - 


चयास्या 


_अन्यदर्शनी लोगो फी संधि के विषय मे अनभिज्ञता 
ति जावि सधि णच्चा--इस पक्ति मे "ते! शब्द उन लोगो के लिए प्रयुक्त 
हुआ है, जिनके विषय मे शास्त्रकार पूर्वगाथाओ मे कह आये हैं। वे हैं -पचभूत- 
'बादो, आत्माह तवादी, तज्जीव-तच्छरी रवादी, अकारकवादी, आत्मपष्ठवादी, पच- 
'श्कंघवादी एवं चातुर्घातुकवादी बौद्ध आदि-आदि विभिन्‍त अफलवादी सतो के प्ररूषक ! 
छह गाथाओ मे उन सबकी बन्ध-मोक्ष के विषय मे अनभिज्ञता और अधाधुध क्रिया 
प्रवृत्ति देखते हुए उनके लिए कहा है कि वे धर्म के ज्ञाता नही है तथा वे अपनी 
मिथ्या विचारधाराओ के मताग्रह के कारण ससार सागर को पार नही कर सकते, 
ते जन्म, मरण, गर्भ, दुख आदि को नष्ट कर सकते हैं । वे ऐसे क्यो हैं? इसका 
"रहस्थ हम क्रमश खोल रहे है। इस पक्ति का अथ यह है कि वे सधि को जाते 
बिना ही अधाघुध प्रवृत्ति करते रहते है । इस पक्ति मे 'सधि' शब्द अत्यन्त महत्व- 

पूर्ण और अर्थ-गमीर है । सधि शब्द का यो तो अर्थ होता है--जोड, या" मेल॥ 
अथवा सधि शब्द का अर्थ सस्कृत व्याकरण के अनुसार सस्यक्‌ प्रकार से धारण 
करना मी होता है' । अथवा सधि का अर्थ छिद्र भी होता है। यहाँ सन्धि विशिष्ट 
अर्थ मे प्रयुक्त है । वह यह है कि शास्त्रकार ने इस अध्ययन की प्रथम गाथा मरे 
बताया है--किसाह उचण चीरो । वीर भगवान ने कर्मबन्धन किसे कहा है 7 
जीव उस कर्मबन्धन से मुक्त कैसे हो सकता है? उसी सन्दर्भ मे शास्त्रकार ने यहाँ 
सन्धि शब्द का प्रयोग किया है। उससे यह चोतित किया है कि अन्यदशेनी, ये 
पूर्वोक्त मतवादी (अफलवादी) कर्मबन्‍्नन और मुक्ति का मेल क्‍या है? कमेंबन्धत 
क्रा आत्मा के साथ कहाँ-कहाँ जोड है, मेल है ? इस बात को नही जानकर ही वे 
$'ख-मुक्ति के लिए दौडघूप करते हैं। अयवए कर्मव-घन के कारणो अथवा आात्मा"के 
प्ाथ कर्मबन्धन की सन्धि कहाँ-कहाँ और कैसे-कैसे, किन कारणों से हो जाती है? 


आाणणणणणााा- «मनन मई 
१ सम्यरधीयते इति सन्धि । 


कह 
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इस बात को वे (अन्यदर्शनी) नही जानते, किन्तु वे कर्मवन्धन से मुक्ति या दुख से 
मुक्ति के लिए अधी दौड लगाते है । आशय यह है कि आत्मा के कमंवन्धन से रहित 
होने की सन्धि (रहस्य) को अन्यदर्शनी लोग जाने बिना ही दुख से मुक्त होने की 
अधाघुध प्रवृत्ति करते है । 

पूर्वंगाथाओ मे पचभूतवादी से लेकर पचस्कन्धवादी था चातुर्घातुकवादी बौद्ध 
तक का स्वरूप बताकर विविध प्रमाणों से उनके मत को मिथ्या सिद्ध किया जा 


चुका है । 
पचभूतवादियों के मत मे कर्मबन्धन तथा उससे मुक्ति के विषय में घोर 
अन्धेर है ही । वे पचभूतो से अतिरिक्त किसी आत्मा या" कर्मेवन्‍्धन, कर्ममुक्ति आदि 
को मानने ही नही तथा दु ख-मुक्ति के विषय मे उनका जो भोगविलासवादी रुख है 
वह कितना छिछला है, यह हम पहले बता चुके हैं। यही हाल वेदान्तियो (आत्मा- 
दतवादियो) का है। वे भी सारी दुनियाँ की एक सिर्फ एक आत्मा मानकर कर्म- 
बन्ध और उससे मुक्ति को घपले मे डाल देते हैं। वे भी व्यक्तिश आत्मा के कमें- 
बन्ध और उससे भुक्ति का उपाय नही बता सकते। इसके बाद है---तज्जीव-तच्छरी र- 
वादी । वह भी पचभूतवादियों का भाई है | उनकी दु ख-मुक्ति भी पचभूतवादियो 
की सी चविचित्र ढग की है। इसलिए वे भी आत्मा के साथ कर्मबन्ध की सन्धि और 
उससे मुक्ति के रहस्य से बिलकुल अनभिज्ञ है। साख्यो का तो बात्मा ही सर्वथा 
निष्क्रिय, भोगी और अकर्ता है। वह न तो कमंवन्धन' और आत्मा के मेल को भली- 
भाँति जानता है, औरन ही उससे मुक्त होने की बात समझता है । उसका आत्मा वो 
मूति की तरह निष्क्रिय है। इसलिए वे भी इस सन्धि को जाने-समझे बिना यो ही 
लकीर के फकीर बने चले जा रहे हैं । आत्मषष्ठवादी आत्मा को तो मानते है, 
मगर उनका आत्मा सर्वथा कूटस्थनित्य होने के कारण न बन्ध कर सकता हैं, 
(हालाँकि बन्ध तो होता है) और न मोक्ष के लिए उपाय कर है। इसलिए 
वे अत्मषण्ठवादी “वैशेषिक या वेदवादी” तो आत्मा के साथ कर्म की सन्धि या 
बन्धन के रहस्य से बिलकुल अपरिचित हैं| आात्मा को पचस्कन्धमय मानने वाले 
अफलवादी हैं, उनके मत से जीव को कृतनाश और अक्वृतामभ्यागम नाम के दोष लगते 
हैं। चातुर्धातुकवादी बौद्धा का आत्मा ही क्षणस्थायी है, तव वह क्‍या तो बन्धन को 
जानेगा और कब उस बन्‍्व से मुक्ति होगा ? इस प्रकार यह सभी मतवादी आत्मा 
और कर्म की सन्धि (वन्धन) गौर उसके जैनदर्शंन-मान्य मिथ्यात्वादि पाँच कारणों 
से विलकुल अनभिज होकर वन्धन या दु ख से मुक्ति के नाम से तथाकथित उपाय 
करते रहते हैं | किन्तु वह तो अन्धे कुएं मे कूदने के समान प्रवृत्ति है। क्योकि जिस 
आत्मा को बन्धन से या दुख से मुक्त कराना चाहते हैं, उस वन्धन या आत्मा के 
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विषय मे तो दिमाग मे अन्घेरा है। 'प्रथम ज्ञान और फिर क्रिया वाला सिद्धान्त वे 
भूल जाते है। यही इस प्रथम पक्ति का आशय है । 


न ते घस्मविओजो. --इस पक्ति मे उन्ही पूर्वोक्त मतवादियों के विपय में 
कहा गया है कि वे सन्धि से अनभिज्ञ मतवादी लोग धर्म के तत्त्ववेत्ता नही है। कैसे 
नही है ? इसे बताने के लिए पिछली युक्तियो पर हमे ध्यान देना होगा । जब करमें- 
बन्धन और उसके कारणो की सन्धि (रहस्थ) को नही जानेंगे-मानेंगे तो आत्मा के 
धर्म को थे कैसे जानेंगे ? शुझाशुभ कर्म के फलस्वरूप प्राप्त होने वाले पुण्य-पाप और 
उनके परिणामवश प्राप्त होने वाले स्वरगं-नरक आदि तथा शुद्ध परिणामों एवं कर्म- 
क्षय से प्राप्त होने वाली पच्र॒म गति मोक्ष की कोई व्यवस्था नही हो सकेगी । जांत्त्मा 


का घ॒म्मे क्या है ? इस बात को भी वे नही जानते । इसी लिए शास्त्रकार ने उनके 
लिए सूचित किया है--व ते धम्मधिओो जणा । 


जे ते उ बाइणो एब--अवब तीसरी पक्ति मे शास्त्रकांर यह सूचित करते है 
कि जिन मिथ्यासिद्धान्तवादियो का हमने पुर्वगाथाओ मे जिक्र किया है, वे अपने 
सिद्धान्तो के योथेपन या अयर्थाथत्व को जानकर भी, युक्तियो एवं प्रमाणा से खण्डित 
होने पर भी मिथ्याग्रह या पूर्वाग्रहवश स्वय पकडे रखते है, और जगह-जगह अपने 
मिथ्यामत की डीग हाकते फिरते है। "(एक तो करेला, फिर नीम पर चढा' वाली 
कहावत के अनुसार अपने मिथ्यात्व एव उसके अभिमान से ग्रस्त होकर अपने मत 
की झूठी शेखी बघारने वाले वे लोग एक तो मिथ्यात्व और दूसरे उस मिय्यात्व के 
जोर-शोर से प्रचार के कारण तथा मोले-भाले हजारो-लाखो लोगो को अपने मिथ्या- 
मत मे फेंसाने के कारण घोर अशुम (पाप) करमेंबन्ध से छुट नहीं सकते। उक्त 
अशुस (पाप) कमबन्ध के फलस्वरूप वे नरक-तियेझच आदि विविध गतियो एवं 
योनियो मे मटकते हुए नाना प्रकार के दुख भोगते रहते है । बुद्धि मे मिथ्यात्वरूपी 


अन्धकार होने के कारण उन नरक-तिर्यच योनियो मे भी उन तथाकथित वादियों 
को सम्यम्श्ञान या सम्यगृदर्शन प्राय नही मिलता ! 


यदि कहे कि वे जो अपने जीवन मे अज्ञानवश अनेक तय, जप, क्रियाकाण्ड 
या कप्टसहन आदि क्रियाएँ करते हैं, क्या उसके फलस्वरूप वे दु ख से मुक्त नही हो 
सकेंगे ? जैन दृष्टि कहती है--वे उक्त क्रियाकाण्डो या त्प-जप आदि के फलस्वरूप 
सन्‍्द कपाय के कारण कदाचित देव योति भ्राप्त कर लें, परन्तु वहाँ भी उन्हें 
सम्यस्ज्ञान या सम्यादर्शन उपलब्ध न होने से वे जज्ञान, मोह, काम, लोभवश अनेक 
भकार के शारीरिक-मानसिक दु ख-सुख प्राप्त करते रहते हैं । वहाँ उन्हे इतनी सुख 


१३२ सुत्रकृतांग सूत्र 


इस वात को वे (अयदर्शनी) नही जानते, किन्तु वे कर्मवन्धन से मुक्ति या दुःख से 
मुक्ति के लिए अधी दौड लगाते है । आशय यह है कि आत्मा के कर्मबन्धन से रहित 
होने की सन्धि (रहस्य) को अन्यदर्शनी लोग जाने बिना ही दु ख से मुक्त होने की 
अधाघुध प्रवृत्ति करते है । 
पूर्वगाथाओ मे पचभूतवादी से लेकर पचस्कन्ववादी या चातुर्धातुकवादी बौद्ध 
तक का स्वरूप बताकर विविध प्रमाणों से उनके मत को मिथ्या सिद्ध किया जा 
चुका है । 
पचभूतवादियो के मत मे कर्मवन्‍्धन तथा उससे मुक्ति के विषय मे घोर 
अन्धेर है ही । वे पचभूतो से अतिरिक्त किसी आत्मा था! कमंबन्धन, कमंमुक्ति आदि 
को मानने ही नही तथा दु ख-मुक्ति के विषय मे उनका जो भोगविलासवादी रुख है 
वह कितना छिछला है, यह हम पहले बता चुके है | यही हाल वेदान्तियो (आत्मा- 
हाँतवादियो) का है | वे भी सारी दुनियाँ की एक सिर्फ एक आत्मा मानकर कमें- 
बन्ध और उससे मुक्ति को घपले मे डाल देते है। वे भी व्यक्तिश आत्मा के कर्मे- 
बन्ध और उससे मुक्ति का उपाय नही बता सकते। इसके बाद है--तज्जीव-तच्छरी र- 
वादी । वह भी पचभूतवादियो का भाई है | उनकी दु ख-मुक्ति भी पचभूतवादियो 
की सी त्रिचित्र ढंग की है। इसलिए वे भी आत्मा के साथ कर्मबन्ध की सन्धि और 
उससे सुक्ति के रहस्य से बिलकुल अनमिज्ञ है। साख्यो का तो आत्मा ही स्वंथा 
निष्क्रिय, भोगी और अकतों है। वह न तो कर्मंवन्‍्धन और आत्मा के मेल को भली- 
भाँति जानता है, औरन ही उससे मुक्त होने की बात । है । उसका आत्मा तो 
मृ्ति की तरह निष्क्रिय है। इसलिए वे भी इस सन्धि को जाने-समझे बिना यो ही 
लकीर के फकीर बने चले जा रहे हैं | आत्मषष्ठवादी आत्मा को तो मानते है, 
मगर उनका जात्मा सर्वथा कूटस्थनित्य होने के कारण न बन्ध कर सकता है, 
(हालाँकि बन्ध तो होता है) और न मोक्ष के लिए उपाय कर सकता है। इसलिए 
वे आत्मषप्ठवादी “वैशेपिक या वेदवादी” तो आत्मा के साथ कर्म की सन्धि या 
बन्धन के रहस्य से बिलकुल अपरिचित है । आत्मा को परच॒स्कन्धमय मानने वाले 
अफलवादी हैं, उनके मत से जीव को कृतनाश और अकृलताम्यागम नाम के दोष लगते 
हैं । चातुर्घाठुकवबादी बौद्धा का आत्मा ही क्षणस्थायी है, तव वह क्‍या तो बन्धन को 
जानेगा और कब उस बन्ध से मुक्ति होगा ? इस प्रकार यह सभी मतवादी आत्मा 
और कर्म की सन्धि (वन्धन) और उसके जैनदर्शन-मान्य मिथ्यात्वादि पाँच कारणों 
से विलकुल अनभिज्ञ होकर वन्धन या दु ख से मुक्ति के नाम से तथाकथित उपाय 
करते रहते हैं । किन्तु वह तो अन्धे कुएँ मे कूदने के समान प्रवृत्ति है । क्योकि जिस 
आत्मा को वन्धन से या दु ख से मुक्त कराना चाहते है, उस वन्‍्धन या आत्मा के 


सुमंय * प्रथम अध्ययन--अथम उद्दे शक १३३ 


विषय मे ती दिमाग मे अन्पेरा है। 'प्रथम ज्ञान और फिर क्रिया' वाला भिद्धान्त वे 
भूल जाते है । यही इस प्रथम पक्ति का आशय है । 


न ते धस्मविओं. --इस पक्ति मे उन्ही पूर्वोक्त मतबादियों के विषय में 
कहा गया है कि थे सन्धि से अनभिज्ञ मतवादी लोग धर्म के तत्त्ववेत्ता नही है। कैसे 
नही हैं? इसे बताने के लिए पिछली युक्तियो पर हमे ध्यान देना होगा । जब कर्मे- 
बन्धन और उसके कारणों की सन्धि (रहस्य) को नही जानेंगे-मार्नेंगे तो आत्मा के 
धर्म को वे कैसे जानेंगे ? शुभाशुभ कर्म के फलस्वरूप प्राप्त होने वाले पुण्य-पायप और 
उनके परिणामचश प्राप्त होने वाले स्वर्ग-तरक आदि तथा शुद्ध परिणामों एवं कर्म- 
क्षय से प्राप्त होने वाली पचम गति मोक्ष की कोई व्यवस्था नही हो सकेगी । आत्मा 
का धर्म क्या है ? इस बात को भी वे नहों जानते । इसी लिए शास्त्रकार ने उनके 
लिए सूचित किया है--न ते घस्सविभों जणा । 


जे ते उ वाइणों एबच--अब तीसरी पक्ति मे शास्त्रकांर यह सूचित करते है 
कि जिन मिथ्यासिद्धान्तवादियो का हमने पूर्वगाथाओ मे जिक्र किया है, वे अपने 
सिद्धान्तो के थोथेपन या अयर्थाथत्व को जानकर भी, युक्तियो एव प्रमाणा से खण्डित 
होने पर भी मिथ्याग्रह या पूर्वाग्रहवश स्वय पकडे रखते है, और जगह-जगह अपने 
मिथ्यामत की डीग हाकते फिरते हैं । 'एक तो करेला, फिर नीम पर चढा' वाली 
कहावत के अनुसार अपने भिव्यात्व एवं उसके अभिमान से भ्रस्त होकर अपने मत 
की झूठी शेखी बधारने वाले वे लोग एक तो मिथ्यात्व और दूसरे उस मिव्यात्व के 
जोर-शोर से प्रचार के कारण तथा भोले-भाले हजारो-लाखो लोगो को अपने मिथ्या- 
मत मे फंसाने के कारण घोर अशुम (पाप) कमेबन्ध से छूट नहीं सकते। उक्त 
अशुभ (पाप) कमेबन्ध के फलस्वरूप वे नरक-तियंडच जादि विविध गतियो एवं 
योनियों मे भटकते हुए नाना भ्रकार के दुख भोगते रहते हैं। बुद्धि मे मिष्यात्वरूपी 


अन्धकार होने के क/रण उन नरक-विय॑च योनियो मे भी उन तथाकथित वादियों 
को सम्यग्शान था सम्यगृदशेन प्राय नही मिलता । 


यदि कहे कि ने जो अपने जीवन मे अज्ञानवश अनेक तप, जप, क्रियाकाण्ड 
या कप्टसहन आदि क्रियाएँ करते है, क्या उसके फल्नस्वरूप वे दु स्ध से मुक्त नही हो 
सकेंगे ? जैन दृष्टि कहती है--वे उक्त क्रियाकाग्डो या तप-जय आदि के फलस्वरूप 
मन्द कपाय के कारण कदाचित देव योनि प्राप्त कर लें, परन्तु वहाँ भी उन्हें 
सम्यस्ञान या सम्यर्दर्शन उपलब्ध न होने से वे जशान, मोह, काम, लोभमवश अनेक 
भकार के शारीरिक-मानस्िक दु ख-सुख प्राप्त करते रहते हैं । वहाँ उन्हें इतनी सुख 


१३४ सूत्रकरताग सूत्र 


सामग्री मिलने पर भी सुख कहाँ ” इसीलिए शास्त्रकार ने छह गाथाओ भे अलग- 
अलग प्रकार का कर्मफल उक्त विभिन्न मतबादियो को प्राप्त होने का तथा घोर 
कर्मेबन्धनो से उनकी आत्मशक्ति विकसित न होकर कुण्ठित हो जाने का वर्णन 
किया है । इसीलिए जैसे---आत्मा की कमंवन्धनों से मुक्ति के समय होने वाले कर्मे- 
बन्धनो के प्रवाह (ससार प्रवाह) को, ससार को, माता के गर्भ मे बार-बार आगमन 
को, वार-वबार जन्म लेने के दुख को, शारीरिक-मानसिक दुखो को तथा मृत्यु 
को वह पार नही कर सकता । शास्त्रकार ने इन छह गाथाओं मे से प्रत्येक की 
तीन पक्तियो मे, एक सरीखी बात सूचित की है, अन्तिम चौथी प्रक्ति मे 'ओहतरा- 
5हिया', ससारपारगा, गब्भस्स पारगर, जम्मस्स पारगा, दुक्‍्सस्स पारणया तथाँ 
मारस्स पारगा, कहकर कमंबन्धन से मुक्त साधक जैसे कर्मंबन्धन प्रवाह, ससार, 
गर्भ, जन्म, मरण, शारीरिक-मानसिक दु ख आदि रूप समस्त दुखो को समाप्त कर 
देता है, बैसे ये पूर्वोक्त मतवादी समाप्त नही कर पाते । क्योकि जब तक' कर्म- 
बच्घन के स्वरूप, क।रण, और उनसे छुटकारे के उपाय---मुक्ति-मार्ग का सम्यक्‌ 
सरिज्ञान न हो, मिथ्याग्रहवश मिथ्यात्व से पिण्ड न छूटे, तब तक कर्मेबन्धन के फल" 
स्वरूप प्राप्त होते वाली इन सब चीजो--ससार, जन्म-मरण, गर्भ, दुख आदि को 
कोई कैसे समाप्त कर सकेगा ? यहाँ पारगा' शब्द (पार तीर सम्ताप्तो) पार और 
तीर इन दोनो समाप्त्यथंक घातुओ से बना है। जिसका अर्थ होता है---समाप्त 
करने वाले, किनारे तक पहुँचने वाले या किनाराकशी करने वाले । जब- तक 
जीवन मे मिथ्यात्व रहेगा, तव तक चाहे पर्बत पर चला जाय, घोर जंगल मे जाकर 
घ्यान लगा ले, अनेक कठोर तप करने लगे या कष्ठकर विविध क्रियाकाण्ड भी कर 
ले, वह व्यक्ति जन्म-मरण, ससार, गर्भ, दुख आदि को समाप्त नही कर सकता। 
'इसीलिए उक्त मतवादियो मे मुक्ति, सम्पूर्ण कर्मबन्धनो से मुक्ति, दुखो से 
सव्वेदा तथा सर्वंथा मुक्ति की असमर्थता इन छह भाथाओं हारा सूचित कर 
दी है। , 
अब अगली गाया मे उन सत्तवादियों को मिथ्यात्व के कारण होने वाले घोर 
कर्मेबन्धनो का फल कया और किस प्रकार का मिलता है, इसे बताते है-- 


सूल 

नाणाविहाइ दुक्खाइ, अणुहोति पुणो-पुणो । 

ससारचक्‍्कवालम्मि, मच्चुवाहिजराकुले ॥२६॥ 
(त्ति बेमि) 


सुंमूंग.... प्रथम अध्ययच--अथम उहँ शर्क 


१३५ 
सस्क्ृत्त छाया रा 
तानाविधातनि दु खान्यनुभवन्ति पुन पुन । 
ससारचक्रवाले मृत्युव्याधिजराकुलि. ॥श्शा 
, (इति ब्रवीमि) 


अन्वयार्थ 


(मच्चुवाहिजराकुलें) मृत्यु, व्यावि और वुढापे से व्याप्त (पसारचबफवाल मि) 
सैसार रूपी (जन्म-मरण के) चक्र मे (पुणो पुणो) वे अन्यदर्शनी भिथ्यात्व्र्स्त वार- 


बार. स ) अनेक प्रकार के (दुबखाइ) दुसो का (मणुहोति) अनुभव 
करते हैं ) ह 


भावषाथे 


। वे भिथ्यात्वग्रस्त अन्यदर्शनी मृत्यु, रोग एवं वृद्धावस्था से परिपूर्ण 
इस सैंसार (जन्म-मरण) के चक्र मे बार-बार अनेक प्रकार के झारीरिक- 
भानसिकक दु खो को भोगते है । 


और च बह 


व्या्या 


अन्यदशनियों को मिलनेवाला भयकर फल 
'नाणाविहाइ दुबखाइ अण॒होति' पूर्वोक्त छह गाथाओ मे तो उन अल्यदर्शनियों 

की अपत्म-शक्ति की कुण्ठता के कारण गर्भ-जन्म-पृत्यु-ससार-दु ख्‌ आदि को काटने 
की असमर्थता बताई थी, अब इस गाथा में यह बतलाते हैं कि उन अन्य मतवादियों 
को इस मृत्यु-व्याधि-जरा से पूर्ण ससारचक्त मे थोडा-सा इन्द्रियजनित क्षणिक वैषबयिक 
सुख तो शायद इस एक मानव जन्म से मिल जाता होगा, लेकिन इसके बाद उक्त 
घोर मिथ्यात्वग्रस्तता के कारण पुन -पुन भिन्न-भिन्न योनियो मे जन्म,लेने के कारण 
एक ही, नदी » अनेक एक से एक बढकर भयकर दुखो का सामना करना पडता है। 
उन गतियो तथा योनियो मे वह सुख की साँस ले नही सकता । 


इसका कारण यह है कि एक व्यक्ति तो अज्ञान के कारण स्वय मिथ्यात्व से 
ग्रस्त रहता है, वह इतना तीज्न कर्मेबन्ध नहीं करता, किस्तु'जो मिथ्यात्व के खोटे 
सिवके को सप्तार के » बाजार मे, खरे सिक्के के रूप मे चलाता है। उसका जनता के 
सास्कृतिक एवं घामिक जीवन मे प्रचार-प्रसार करता है, हजारो-लाखो को मुब्ति- 
दु ख़मुक्ति का प्रलोभव देकर जात-बूझकर उस असत्य विप का पान कराता है, 
भला वह इतने घोर दण्ड के बिना कैसे छुटकारा पा सकता है 7 इसलिए शाइनकार 


१३६ सृत्र॑कताग सूत्र 


किसी की लल्लोचप्पो किये बिना खरी-खरी सुना देते है कि ऐसे भिशथ्यात्वग्रस्त 
मतवादी नरक-तिर्यच-मनुष्य-देवरूप चारो ग्रतियो से युक्त जन्म-मृत्यु-जरा व्याधि 
से व्याप्त ससार मे विविध दुखो का अनुभव करते है । 

चारो गतियो मे असातावेदनीय के उदय से कंसे-कंसे दुंखो का बार-बार 
अनुभव करना पडता है, इसे सक्षेप मे बताते है। वे नरक मे आरे से चीरे जाते हैं, 
कृभीपाक मे पकाये जाते है, गर्म लोहे से चिपटाये जाते हैं, शाल्मली वृक्ष से आलिगन 
कराये जाते है। तिर्यच् गति भे जन्म लेकर शीत, उष्ण, भूख-प्यास, दहन, अकन, 
ताडनत, अतिभारवहन आदि नाना कष्टो को उन्हे सहना पडता है । मनुष्य जन्म मे 
इष्ट वियोग, अनिष्ट सयोग, शोक, रुदन, आदि दुख भोगने पडते हैं और देव गति मे 
भी जन्म लेकर अभियोगीपन, ईर्ष्या, किल्विषीपन, पतन (ज्यवन) आदि नाना प्रकार 
के दुख भोगने पडते है । क्या सुख है इस ससार मे ” क्षणिक विषय सुख के बाद 
फिर वही हाय हाय! ऐसे घोर दुखो को भोगते समय कहाँ निश्चिन्तता, और जिज्ञासा 
भी कैसे पैदा हो सकती है ? तब उस दुखग्रस्त जीव को सम्यगृज्ञान की जिज्ञासा भी 
कैसे पैदा हो सकती है ? अत वे मिथ्यात्व से ग्रस्त होकर जाते है, लेकिन विविध 
गतियो एवं योनियो मे भटकने के बाद भी उस जीव के मन-मस्तिष्क को बार-बार 
मिथ्यात्व ही मिथ्यात्व का गांढ अधेरा आ घेरता है। इसीलिए शास्त्रकार कहते 
है--” बिहाइ दु अणुहोति' आशय यह है कि वे मिथ्या सिद्धान्त प्ररूपक 
विविध वादी जन्म-मृत्युरूप ससार मे पूर्वोक्त दु ख बार-बार भोगते है । 

अब इस उद्देशक की अन्तिम गाठामें परचम गाथा में कही हुई बात का 
उपसहार करते हुए शास्त्रकार कल 

सूल 


तल 


उच्चावयाणि गच्छंता, गब्भमेस्सति णतसो । 
नायपुत्त महावीरे, एवमाह जिणोत्तमे ॥२७छ॥ 


छाया 


उच्चावचानि गच्छन्तो, गर्भमेष्यन्त्यनन्तश । 
ज्ञातपुत्रो महावीर, एवमाह जिनोत्तम ॥२७॥| 


अन्चयत्थ 
(नायपुत्त ) ज्ञातपुत्र (जिणोत्तमे) वीतरागी --जिनो मे उत्तम (महबीरे) 
तीर्थंकर महावीर ने (एबमाह) इस प्रकार कहा है कि पूर्वीक्त अ दी भन्‍्य- 


५ ६3२ 
समय प्रथम अध्ययन--प्रथम उदृशक' १२७ 
दर्शनी (उच्चावयाणि) ऊँच-नीच गतियो मे (गच्छता) गमन करते हुए (णतसो) 
अनन्त बार (गब्भमेस्सति) माता के गर्भ मे आएँगे या गर्भ को पायेंगे । 


भावाये 


वीतरागियो मे श्र ष्ठ ज्ञातपुत्न तीर्भकर महावीर ने इस प्रकार कहा 
है कि पूर्वोक्त अफलवादी विविध उच्च-नीच गतियो मे गमन-अ्रमण फरते 
हुए अनन्त वार माता के गर्भ मे आएँगे । 


व्यास्या 


सर्वज्ञ ज्ञातपुत्न महावीर द्वारा भविष्यवाणी 
इस गाथा से 'नायपुत्त महावचोरे एचमाह' कहकर सूत्रवार गणधर ने यह 
नम्नता प्रगठट फी है कि मैं अपने मुख से इस प्रकार की बात नही कह रहा हूं। 
यह बात त्ीर्थकर भगवान महावीर द्वारा प्रकट की गई है । गणधर श्री सुघर्मास्वामी 
अपने सुशिष्य जम्बूस्वामी से कहते हैं---मैं यह बात अपनी ओर से नही कहता, 
अपितु तीर्थंकर की आज्ञा से उनके उपदेशो के आधार पर या तीर्थंकर से साक्षात्‌ 
जेंसा और जितना सुना हैं वही मैं तुमसे कह रहा हैँ, अपनी बुद्धि से कल्पित करके 
नही कह रहा हूँ | इस प्रकार आद्योपान्त इस अध्ययन मे वर्णित बाते और इस गाया 
मे उक्त बातें भगवान महावीर द्वारा साक्षात्‌ प्रकाशित किये जाने से ये त्तीन बाते 
घ्वनित होती हैं---एक तो गणघर श्री सुधर्मास्वामी द्वारा स्वंज्ञ आप्तपुरुष एवं 
उनकी वाणी के प्रति विनय व्यक्त किया गया है, दूसरे, सर्वजश्ञ आप्तपुरुष तीर्थंकर 
द्वारा प्रतिपादित होने से इस वाणी पर प्रामाणिकता की मुहर-छाप लग गई और 
तीसरे, इससे जनता के हृदय मे इन शास्त्रोक्त बातो पर भली-साँति विश्वास जम 
जाता हैं कि यह अल्पज्ञ हारा कही हुई सदिग्ध बात नही है, अपितु सदंज्ञ द्वारा 
कथित या उपदिष्ट है। ऐसा न किया जाता तो कोई भी व्यक्ति शास्त्र पाठक से 
पूछ सकता था कि जिन अन्य दाशेनिको के लिये आपने जो दु ख-मुक्ति की असमर्थंत्ता 
बताई तथा बार-बार विभिन्‍न योनियो भे जन्म-मरण, गर्भ आदि दुखो का अनुभव 
करने या नरकादि मे जाने अथवा अनन्त बार गर्भ मे आने की जो बातें कही गई, 
वे तुम्हारी कही हुईं हैं या सर्वेज्ञ आप्तपुरुष की ? यदि तुम्हारे द्वारा कहो गई है, 
तब तो इसमे किसी को भी शका करने या आक्षेप लगाने की गु जाइश बनी रहेगी । 
अल्पज्ञ कथित बात में लोगो को सन्देह भी हो सकता है, लेकिन यह अध्ययन मूल में 
सर्वेज्ञोक्त होने पर किसी को भी किसी बात भे सन्देह करने 


रने का अवसर नही रहता । 
इसीलिए शास्त्रकार ने कहा--नायपुर्ते भह्वीरे एबसाह जिणोत्तमे । 


१३६ पृत्रक्ृताग सूत्र 


किसी की लल्लोचप्पो किये बिना खरी-खरी सुना देते है कि ऐसे भिथ्यात्वग्रस्त 
मतवादी नरक-तिर्यच-मनुष्य-देवरूप चारो गतियो से युक्त जन्म-समृत्यु-जरा व्याधि 
से व्याप्त श्सार मे विविध दुखो का अनुभव करते है । 

चारो गतियो मे असातावेदनीय के उदय से कंसे-कैसे दुंखो का बार-बार 
अनुभव करना पडता है, इसे सक्षेप भे बताते हैं । वे नरक मे आरे से चीरे जाते है, 
कृभीपाक मे पकाये जाते है, गर्म लोहे से चिपटाये जाते हैं, शाल्मली वृक्ष से आलिगन 
कराये जाते हैं। तिर्यच गति मे जन्म लेकर शीत, उष्ण, भूख-प्यास, दहन, अकन, 
ताडन, अतिभारवहन आदि नाना कष्टो को उन्हे सहना पडता है । मनुष्य जन्म मे 
इृष्ट वियोग, अनिष्ट सयोग, शोक, रुदन, आदि दुख भोगने पडते है और देव गति मे 
भी जन्म लेकर अभियोगीपन, ईर्ष्या, किल्विषीपन, पतन (च्यवन) आदि नाना प्रकार 
के दुख भोगने पडते है । क्या सुख है इस ससार में ? क्षणिक विषय सुख के बाद 
फिर वही हाय हाय! ऐसे घोर दुखो को भोगते समय कहाँ निश्चिन्तता, और जिन्ञात्ता 
भी कैसे पैदा हो सकती है ? तब उस दुखग्रस्त जीव को सम्यगृज्ञान की जिज्ञासा भी 
कैसे पैदा हो सकती है ? अत वे मिथ्यात्व से अस्त होकर जाते है, लेकिन विविध 
गतियो एवं योनियों मे भटकने के बाद भी उस जीव के मन-मस्तिष्क को बार-बार 
मिथ्यात्व ही मिथ्यात्व का ग्रांढ अधेरा आ घेरता है। इसीलिए शास्त्रकार कहते 
है---/नाणाविहाइ दु अणुहोति! आशय यह है कि वे मिथ्या सिद्धान्त प्रूपक 
विविध वादी जन्म-मृत्युरूप ससार मे पूर्वोक्त दु ख बार-बार भोगते है । 

अब इस उद्देशक की अन्तिम गाष्ा में प्रथम गाया मे कही हुई बात का 
उपसहार करते हुए शास्त्रकार 5 

मूल 

उच्चावयाणि गच्छ॑ता, गब्भमेस्सति णतसो । 
नायपुत्त महावीरे, एवमाह जिणोत्तमे ॥२७ा। 


त॑ छाया 
उच्चावचानि गच्छन्तो, गर्भमेष्यन्त्य । 
ज्ञातपुत्रों महावीर, एवमाह जिनोत्तम ॥२७॥ 
अन्वयार्थ 


(नायपुत्त ) ज्ञातपुत्र (जिणोस्तमे) वीतरागी --जिनों मे उत्तम (महावीरे) 
तीथैकर महावीर ने (एबमाह) इस प्रकार कहा है कि पूर्वोक्त अ दी अन्य- 


समय प्रथम अध्ययन--प्रथम उद्देशक १३७ 
दर्शनी (उच्चावधाणि) अँच-नीच गतियो मे (गच्छता) गमन करते हुए (णतसो) 
अनन्त बार (गव्ममेस्सति) माता के गर्भ में आएँगे या गर्भ को पायेगे । 


भावार्थ 


वीतरागियो मे श्रेष्ठ ज्ञातपुत्र तीर्थकर महावीर ने इस प्रकार कहा 
है. कि पूर्वोक्ष अफलवादी विविध उच्च-नीच गतियो में गमन-अमण करते 
हुए अनन्त बार माता के गर्म भे आएँगे । 


व्यास्या 


सर्वज्ञ ज्ञातपुत्र महावीर द्वारा भविष्यवाणी 
इस गाथा मे 'नायपुत्त महाचीरे एवमाह' कहकर सूत्रकार गणधर ने यह 
नम्नता प्रगट की है कि मैं अपने मुख से इस प्रकार की बात नही कह रहा हूँ। 
यह बात तीर्थंकर भगवान महावीर द्वारा प्रकट की गईं है। गणघर श्री सुधर्मास्वामी 
अपने सुशिष्य जम्बूस्वामी से कहते है--मैं यह वात अपनी ओर से नही कहता, 
अपितु तीर्थकर की आज्ञा से उनके उपदेशो के आधार पर या तीर्थंकर से साक्षात्‌ 
जँसा और जितना सुना है वही मैं तुमसे कह रहा हैं, अपनी बुद्धि से कल्पित करके 
नही कह रहा हैं । इस प्रकार आशद्योपान्त इस अध्ययन मे वरणित वाते और इस गाया 
मे उक्त बातें भगवान महावीर द्वारा साक्षात्‌ प्रकाशित किये जाने से ये तीन बाते 
घ्वनित होती है--एक तो गणधर श्री सुधर्मास्वामी द्वारा सर्वश आप्तपुरुष एव 
उनकी वाणी के प्रति विनय व्यक्त किया गया है, दूसरे, सर्वेश्ञ आप्तपुरुष तीर्थंकर 
द्वारा प्रतिपादित होने से इस वाणी पर प्रामाणिकता की मुहर-छाप लग गईं और 
तीसरे, इससे जनता के हृदय मे इन शास्त्रोक्त बातो पर भली-भाँति विश्वास जम 
जाता है कि यह बल्पक्ञ हारा कही हुई सदिग्ध बात नही है, अपितु सवंज्ञ हारा 
कथित या उपदिष्ट है। ऐसा न किया जाता तो कोई भी व्यक्ति शास्त्र पाठक से 
पूछ सकता था कि जिन अन्य दाशंनिको के लिये आपने जो दु ख-मुक्ति की असमर्थता 
बताई तथा वार-बार विभिलन योनियो मे जन्म-मरण, गर्भ आदि दुखो का अनुभव 
करने या नरकादि मे जाने अथवा अनन्त बार गर्भ मे आने की जो बातें कही गई, 
वे तुम्हारी कही हुई है या सर्वेशञ जाप्तपुरुष की ? यदि तुम्हारे द्वारा कही गई है, 
तब तो इसमे किसी को भी शूका करने या आक्षेप लगाने की गु जाइश बनी रहेगी । 
जल्पज्ञ कथित बात मे लोगो को सन्देह भी हो सकता है, लेकिन यह अध्ययन मूल मे 
सर्वज्ञोक्त होने पर किसी को भी किसी बात मे सन्देह करने का अवसर नही रहता। 
इसीलिए शास्त्रकार ने कहा--नामपुत्ते महाबीरे एवमाह जिणोत्तमे 
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वयाणि * णतसो--इस पक्ति मे बताया गया है कि पूर्वोक्त मत- 
वादियो को कोई एक ही जन्म ले कर नही रहना होगा, बल्कि अनेक उच्च-नीच्‌ 
(स्थानो) गतियो एवं योनियो मे बार-बार परिभ्रमण करते हुए वे एक-दो बार नही, 
अनन्त बार मात्ता के गर्भ को प्राप्त करेंगे । 

जो व्यक्ति राग-द्रे ष-रहित है, विश्वहितैषी है, स्वंज्ञ है, सर्वदर्शी है, नि.स्पृह 

है, त्यागी है, उसकी वाणी से किसी के प्रति किसी प्रकार से  ष-रोष या घृणा- 
वर से सम्पृक्‍्त कोई भी वचन नही निकलता | वे क्यो किसी के प्रति 6 #*या 
वैरवश वचन निकालेगे ? उन्होने अपने ज्ञान मे जैसा भी उन पूर्वोक्त वादियो का 
अन्धकारमय भविष्य देखा, वैसा ही उन्होने प्रकट कर दिया । उन्होंने किसी का 
अयक्तिगत नाम लेकर ये बातें नही कही, बल्कि अमुक-अमुक गलत सिद्धान्त प्ररूपणा' 
करने वालो के लिये समुच्चय रूप मे कही है | इसीलिए शास्त्रकार तीर्थंकर की ओर 
से इस उद्देशक का उपसहार करते हुए कहते हैं-- 
त्ति बेसमि । 
इस प्रकार मैं कहता हूँ । 

पठसज्क्षपरणं पढमो उद्देशो.. च्तो ॥ 
इस प्रकार सूत्रकृताग सूत्र के प्रथम अध्ययन का प्रथम उद्देशक सम्पूर्ण 
हुआ | सूत्रकृतताग के अध्ययन के प्रथम उद्दशक की 'अमरसुखबोधिनी 
व्याख्या भी सम्पूर्ण हुई । 


श्र 


प्रथम अध्ययन : द्वितीय उद्देशक 
परस -चक्तव्यताधिकार 

। ; भ्थम उहंशक मे स्वसमय और परसमय का निरूपण किया गया। इसी 
प्रकार दूसरे उद्दे शक मे भी स्वसमय-परसमय का वर्णन किया जा रहा है। वैसे तो 
पहला अध्ययन ही स्वसमय-परसमय-वक्तव्यता का है। पहले उहं शक में भूतवादी 
आदि का मत बताया गया है, और दूसरे उद्दंशक मे अद्ृष्ट नियतिवादी आदि 
मिथ्यादृष्टिसम्पन्न दाशेनिको का मत बताया गया हैं । प्रथम उहंशक में 
बिज्यिज्जत्ति' आदि बोध-सूत्रो के हारा कहा गया डै कि जीव को पहले वोध प्राप्त 


करना चाहिये। आत्मस्वरूप का बोध होते ही बन्धत का स्वरूप जानकर उसे 
तोडना चाहिये । 


/ “अत आप्म-स्वरूप के बोध के साथ-साथ 'वन्धन' के सम्बन्ध से किस दाशनिक 
ने वया कहा है ? किसने बन्धन को माना है, किसने नही ”? इन सब वातो का बोध 


करना आवश्यक है । इसलिए शास्त्रकार अब नियतिवादी आदि ने क्या कुछ कहा है, 
वह क्रमश बताते है--- 


मल पाठ 
आधाय पुण एगेसि, उववण्णा पढो जिया। 
वेदयति सुह दुक्खं, अदुवा लुप्पति ठाणउ ॥५॥ 
सं छांया 
आख्यात पुनरेकेषामुपर्प्ा. पथग्र॒जीवा । 
बेंदयत्ति सुख दु खम्रथवा लुप्यन्ते स्थानत ॥१॥ 
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न्थं 

(पुण) फिर (एग्रेसि) किन्ही मतवादियों का (आधघाय) कहना है कि (१ ) 

जीव (पुढो) पृथक्‌ पृथक्‌ है, (डउब॒ ) यह युक्ति से सिद्ध है। (सुह इुकक्‍्ख) वे जीव 

पृथक्‌ू-पृथक्‌ ही (अपना-अपना) सुख-दु ख (बेदयन्ति) भोगते हैं, (अदुवा) अथवा 
(वाण3) अपने स्थान से अन्यत्र (लुप्पति) जाते हैं । 


|. 


थ्‌ 


फिर किन्‍्ही मतवादियो ने यह भी भन्तव्य प्रतिपादित किया है कि 
ससार मे सभी जीव (आत्मा) पृथक्‌-पृथक्‌ है, यह युक्ति से सिद्ध होता है. 
तथा वे जीव अपने-अपने अलग-अलग सुख-दु ख का अनुभव करते है; अथवा 
एक शरीर को छोडकर दूसरे शरीर मे जाते है। 


व्याख्या 
नियतिवादियों के मत का निरूपण 


इस गाथा मे नियतिशादी दाशनिको के मत का स्वरूप बताया जा रहा है । 
पहले उह शक मे पचभूत्तात्मवाद, तज्जीव-तच्छरी रवाद, पचस्कन्धवाद, आत्माह् त- 
वाद, अकारकवाद, चातुर्वातुकवाद आदि बताये गये हैं। इन वादो से विलक्षण एव 
विपरीत दूसरे उह शक मे युक्तिसगत यथार्थ वस्तुस्वरूप नियतिवाद के द्वारा 
या गया है । 
नियतिवाद का आत्मा के सम्बन्ध मे क्‍या मन्तव्य है ? इसे प्रारम्भ करते 
हुए शास्त्रकार ने कहा जिया पुडो उववण्णा' अर्थात्‌ इस ससार मे समी जीव अपना- 
अपना' अलग अस्तित्व रखते हैं, यह बात प्रत्यक्ष, अनुमान एवं युक्तियो से सिद्ध 
होती है । इस कथन से पचभूतात्मवाद या तज्जीव-तत्छरी रवाद का खण्डन हो जाता 
है । नियतिवादियो के द्वारा प्रत्येक आत्मा के पृथक अस्तित्व को सिद्ध करने के लिए 
*  न्‍्ति सुह बुक, अबुवा लुप्पति ठाणउ” कहा गया है । आशय यह है कि जब 
तक पृथक-पृथक आत्मा' नही मानी जायगी, तब तक जीव अपने हारा कृत कर्मबन्ध 
के प प्राप्त होने वाला सुख-दु ख भी नही भोग सकेग।। और फिर शुमा- 
शुभ कर्मफल के रूप मे सुख या दु ख भोगने के लिए एक शरोर, एक गति या एक 
योनि को छोडकर दूसरे शरीर, दूसरी गति और दूसरी योनि मे जाना नही दो 
सकेगा, क्योकि जीवो की पृथक-पृथक सत्ता नही मानी जायेगी तो उन सुख-दु खो 
को मोगने के लिए कौन कहाँ जायेगा ? यह भी सिद्ध नही हो सकेगा'।। यह कथन 
भी अनुमव और युक्तितयो से सिद्ध है। जीवगरण अपने-अपने कर्मो के अनुसार स्वर्ग 
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नरक आदि पदो यथा गरीरो से जन्म घारण करते हैं, इस कथन से आत्माह तबवादी 
के मत का खण्डन हो जाता है। युक्ति से पृथक-पृथक जीव इसलिए भी भिद्ध है 
कि सस्तार के जीवो मे कोई अधिक सुखी है, कोई कम सुस्ती है, कोई अधिक दुखी 
है, कोई कम दु खी । वे अपने-अपने कर्माठुसार सुख-दु ख भोगते देसे जाते है । इस 
कथन से पतञ्चस्कन्ध या चतुर्धातु से भिन्न आत्मा को न मानने वाले बौद्दों के मत 
का संण्डदन समझ लेना चाहिए । वे जीव प्रत्येक शरीर मे अलग-अलग निवास करते 
हुए छुख-दु लू भोगते है । प्रत्येक प्राणी के अनुमव से सिद्ध सुख-दु खरूप फलभोग 
को हम शृठला नहीं सकते | इस उक्ति से आत्मा को कर्ता न मानने वाले मत- 
वबादियो के मत का खण्डन समझ लेता चाहिए, क्योकि पुण्य-पाप का कर्ता तथा 
विकारयुकत आत्मा न होने पर सुख-दु खरूप फलभोग नहो हो सकता । अथवा वे 
प्राणी सुख-दु ख को भोगते हैं और अपना जआायुष्य पूर्ण होते ही वर्तमान शरीर से 
अलग हो जाते हैं अर्थात्‌ एक भव, एक शरीर को छोडकर दूसरे भव, या शरीर को 
चले जाते है, इस अनुभव को भी हम मिथ्या नही कह सकते । इस प्रकार जीवों के 


एक भव से दूसरे भव मे जाने का भी निषेध नहीं किया जा सकता । यही शास्त्र- 
कार का आशय है | 


प्रश्न होता है कि नियतिवाद का आत्मा के सम्बन्ध में शास्त्रकार द्वारा 
प्रस्तुत इृष्टिकोण यथार्थ है और जैनदर्शन भी तो अनेक आत्मा, आत्मा का प्रथक 
अस्तित्व, आत्मा का सुख-दु खरूप फलभोग' तथा' उसे भोगने के लिए परलोकगमन 
आदि बातें इसी रूप मे मानता है, फिर नियतिवाद का खण्डन करने के लिए शास्त्र- 
कार ने इस गाथा मे उपक्रम क्यो किया २? इसके समाधान भे यह कहा जा सकता है 
कि नियतिवाद जहाँ तक अनुकूल है, वहाँ तक तो उसका वैसा सत्यस्वरूप बताना 
ही चाहिए, किन्तु एकान्त नियतिवाद के जो दोष हैं, उनका खण्डन शास्त्रकार ने 
अगली दो गायाओ मे किया है। जेनदर्शन की दृष्टि आलोचक या दोप-हष्टि नहीं 
है, वह वस्तुस्वरूप का यथार्थ अतिपादन करता है। विविध प्रमाणो और नयो की 
दृष्टि से किसी भी वाद, मत यर तत्त्व को तौल कर ही वह अपना निर्णय देता है । 
यही कारण है कि इस गाथा से नियतिवाद का जो सत्याश है, उदका कथन किया 
और मगली दो गाथाओ मे उसके असत्याश का वर्णन कर रहे हैं-- 


स्ल 
नत सय॑ दुकख, कओ अन्नकड च ण ?| 
सुह वा जइ वा दुकखं, सेहिय वा असेहिय. शा 
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सय॑ कड न अण्णहि, वेदयन्ति पुढो जिया । 
सगइअ त॑ तहा तेसि, इहमेग्रेसि आहिय॑ ॥३॥ 


स॒. छाया 
न तत्‌ स्वय कृत दु ख, कुतोब्न्यकृतव्च ?ै_। 
सुख वा यदि वा दुख, सैद्धिकवा5सैद्धिकम्‌ ॥२।। 
स्वय कृत नान्यैवेंदयन्ति पृथगूजीवा । 
सागतिक तत्तथा तेषामिहैकेबामाख्यातम्‌ ॥।३॥ 


' भन्चयाय्य 


(त) वह (दुक्ख) दु ख (सय फकड) स्वय किया हुआ (न) नही है । (अन्न कड) 
दूसरे का किया हुआ (कफुओ) कहाँ से हो ॥ है” (सेहिय) सिद्धि से उत्पन्न 
(वा असेहिय) अथवा सिद्धि के बिना उत्पन्न (सुह वा) सुख अथवा (बुक्ख) दुख, 
जिसे (जिया) जीव (पुढो) पृथक-पृथक (वेदयति) मोगते है (सय) स्वय अथवा 
(अन्नेहि) दूसरो के द्वारा (कड न) किया हुआ नही है । (त) वह (तेसि) उनका 
(तहा) वैसा (सगइअ) नियतिकृत है, (इह) इस जगत में ऐसा (एस्रेत्ति) किन्ही 
सतवादियो का (आहिय) कथन है। “१०४५ 
हु रथ हि 
वह दु ख स्वय के द्वारा किया हुआ जब नही है, तो दूसरे के द्वारा 
किया हुआ कैसे हो सकता है ” विभिन्न प्राणी जो सुख या दु ख अलग-अलूगू 
भोगते हैं, वे सुख-ढु ख चाहे सिद्धि से उत्पन्न हुए हो या सिद्धि के- बित्रा 
उत्पन्न हुए हो, वे उसके अपने किए हुए नही है, और न ही दूसरो के द्वारा 


किये हुए है । उनका वह सुख या दु ख नियतिकृत ही होता है, ऐसा किन्‍्ही 
(नियतिवादियो) का कथन है। 
ह। व्यास्या 
नियतिवाबियों का मिथ्या- 

इससे पहले की गाथा मे नियतिवाद का आत्मा के विषय मे जो कथन था, 
वह किसी अपेक्षा से युक्तित॒ण्त था, परन्तु अब इन दो-गाथाओ मे जो श्ररूपण है, 


बह उनके एकान्त मिथ्याग्रह को सूचित करता है । नियतिवादियो का कहना यह है 
कि इस ससार भे समस्त प्राणियो के द्वारा जो सुख-दु ख, जन्म-मरण, एक भव से 
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दूसरे भव भे गमनागमन आदि का जो कुछ अनुमव किया जाता है, वह उन अपने 
पुरुषार्थ से निष्पादित नही है--स्वकृत नही है । यहा गाथा मे कारण में कार्य का 
उपचार करके 'दु ख' शब्द से दु ख का कारण ही कहा गया है। दुख णब्द उप- 
लक्षण है, इसलिए इससे सुख आदि अन्य थात्तो का भी ग्रहण कर लेना चाहिए। 
कहने का आशय यह हैं कि यह जो जीदी को सुंख-दु ख का अनुभव होता है, वह 
उनके उद्योगलुप कारण से उत्पन्न किया हुआ नही है। यदि अपने-अपने उद्योग 
के प्रस्नाव से सुख-दु ख जादि मिले, तव तो सेवक, किसान और वणिक्‌ आदि का 
उद्योग एक सरीखा होने पर उनके फल मे विभिन्नता या फल की अप्राप्दि नहीं 
होनी चाहिए, किन्तु इसके विपरीत यह देखा जाता है कि किसी को विशिष्ट फल्न 
की प्राप्ति नही होती और किसी वर्णिक्‌ को बहुत उत्तम फल मिलता है, किसान को 
पुरुषार्थ के ,अनुरूप फल नहीं मिलता । इससे सिद्ध होता है कि अपने पुरुपार्थ से 
व्यक्ति को सुख-दु ख रूप फल नही मिलता । 


इसी प्रकार काल, ईश्वर, स्वभाव और कर्म आदि के प्रभाव से जीवो फो 
झुख-दु खरूप फल नही मिलते, अर्थात्‌ काल आदि अन्य कारको द्वारा कृत भी जीवो 
के सुख-दुख आदि नही हो सकते)... * 


'.. शका--पुरुषार्थ यदि कार्य के प्रति कारण नहीं है तो न सही, काल तो 
संब का कर्ता है। काल ही सरे विश्व की स्थिति, उत्पत्ति और प्रलय का कारण है । 
महाभारत मे कहा गया है--/काल ही समस्त भूंतो को परिपक्व बनाता है, काल 
ही प्रजा का सहार करता है, काल ही सोते हुए जगत्‌ के जीवो मे स्वय जागता 
रहता है, काल के सामथ्य का उल्लघन नहीं किया जा सकता ।”' काल ही समस्त 
कार्यो का जनक है। यही जगतू का आधार है।* कालवादियो के मत से यह आत्मा 
स्वरूप से विद्यमान है, नित्य है। सारा जगत्‌ कालकइृत हैं। काल के बिना चम्प्प, 
अशोक, अप आदि वनस्पतियों मे फूल तथा फलो का लगना, कुहरे से जगत्‌ को 
धूमिल करने वाला हिमपात, नक्षत्रो का' सचार, गर्माधान, वर्षा आदि ऋतुओ का 
समय पर आगमन, बाल, यौवन एव घुद्धत्व आदि जवस्थाएँ, ये सब काल के प्रतिनियतं 
विभाग से ही सम्बन्ध रखते हैं । मूंग.की दाल का परिपाक भी कालक्रम से होता हैं,। 
काल आते प्र ही वेवताओ का च्यवन होता है, काल जाने पर ही असुर व सर्प नष्ट 


१ काल पचति भूतानि, काल सहरते अ्रजा । हु 
काल सुप्तेष्‌ जागति, कामोहि-दुरतिक्रम १ 


“हारीत स॒9 
२ जन्मताना जनक कालो,'ज़गतामाश्रयो मत । 
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होते है, राजा एव सभी जीव काल आने पर समाप्त हो जाने हैं।* जो कुछ भी 
कर्म वर्तमान मे हम देख रहे है, उन सबका प्रवतंक काल है। काल ही उनका प्रति- 
पालक है, वही सहर्ता है। जो भी अतीत, अनागत या व॒तंमान भाव प्रवृत्त हो रहे 
हैं, वे सब काल हारा निमित है। सुख-दु ख, भाव-अभाव आदि सब काल मूलक 
है।* देवषि, सिद्ध और किन्‍तर सभी काल के वश मे है। काल ही भगवान है, 
देव है, साक्षात्‌ परमेश्वर है ।? इसलिए काल ही सब कार्यो का कर्ता है | 


ससाधान--यह कथन युक्तितगत नहों है। काल सर्वव्यापक और एक है, यदि 
यही कर्ता होता तो कार्यो से भेद न दिखाई देता । विविध कारणों के भेद से कार्यों 
मे भद होता है, लेकिन जहाँ एक ही कारण हो, वहाँ कार्यो मे भद नही हो सकता' | 
यदि काल ही एक मात्र सर्वे कार्यों का कारण होता तो ग्रीष्म और शरद्‌ आदि काल 
भेद से अथवा तनन्‍्तु-कपाल आदि के भेंद से कार्यों मे जो भेद दृष्टिग्रोचर होता हैं, 
वह नही होना चाहिए | अत यह बात प्रत्यक्ष सिद्ध होने के कारण काल को कार्यों 
का कारण नही माना जा ।। 

इसी प्रकार ईश्वर भी सुख-दु ख आदि कर्ता नहीं हो सकता । क्योकि यह 
प्रश्न उठेगा कि वह ईश्वर मूर्त है अमूर्त ? मूर्त मानना तो उचित नही, क्योकि 
ईश्वर यदि मूर्त होगा तो हम लोगो के समान ही' देहादिमान्‌ होने से सबका कर्ता 
नही हो सकेगा । क्योकि देहधारी पुरुष देह भे सीमित होने से मूर्त होकर सभी कार्य 
नही कर सकेगा । ईश्वर को आकाश की तरह माना जाय तो वह सदा-सवंदा क्रिया- 
रहित ही रहेगा । जो निष्क्रिय होता है, वह किसी काये का कर्ता नही होता । फिर 
यह शका भी होगी कि ईश्वर रागादिमान्‌ है या वीतराग ? यदि रागादियुकत ईश्वर 
है तो वह हम लोगो के समान होने से जगत्‌कर्ता नही हो सकता । यदि वह वीतराग 
है तो किसी को सुरूप किसी को कुरूप, घनाढूय-निर्धन, विद्वान-मुर्ख आदि विचित्र 
जगत्‌ को नही रच सकता | ईएवर को कर्ता मानने पर उसमे निर्देयता, पक्षपात, 
अन्याय आदि अनेक दोषावत्तियाँ आ जाएँगी । फिर वह ईश्वर स्वार्थ से 
प्रेरित होकर जगत्‌ को बनाता है, या करुणा से प्रेरित होकर ? अ्रथम विकल्प मे 


१ काले देवा विनश्यन्ति, काले चासुरपन्नया । 


नरेन्द्रा सर्वजीवाश्च, काले सर्वे विनश्यति ॥॥ “-हारीत स० 
२ अतीतानागता ये भावा, ये चर वतेन्ते साम्प्रतम्‌ । 
तान्कालनिभभितान्‌ बुद्धुवा, न सज्ञा हातुमहंति ॥ --महाभारत 


३. कालस्य वशगा सर्वे, देवधि सिद्ध किन्‍नरा । 
कालोहि भंगवान्देव, स साक्षात्परमेश्वर ॥ --द्वारीत स॒० 
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आत्म काम ०” इत्यादि श्रूति से विरोध आएगा । अर्थात्‌ जो आत्मकाम यानी कृत 
कृत्य हो चुका है, उसे कुछ भी तो करना शेप नही रहा है, कृतकृत्य को जगत्‌ रचना 
'कुरके कुछ भी पाना नही है। अत ईश्वर स्वार्थ प्रेरित होकर जगत्‌ की रचना 
'करता है, यह कथन भिथ्या हैं। करुणा से प्रेरित होकर वह जगत को रचना करता 
है, यह भी मिथ्या दृष्टि है। क्योकि जीव आख़िर दु खी कब होते है ? सृष्टि रचना 
"के पश्चात्‌ ही तो वे दु खी हो सकते है । सृष्टि के अभाव में दु ख के कारण शरीर 
(आदि जीवो के होते ही नही, तत्र तज्जन्य दु ख कैसे होगा ? अत* ईएवर को सृप्टि- 
करती मानने मे अंन्योव्याक्षय दोप आता है! पहले सृष्टि रचना हो, तब प्राणिग्ो 
को दु खी देखकर ईश्वर को करुणा पंदा हो, और जब कदुणा पैदा हो तव जाकर 
ईप्वर सृष्टि रचे । इसीलिए तो गीता मे कहा है --ईश्वर मे कर्तत्व नही है, वह 
कर्म और कर्मफल के सयोग नही कराता, यह सव स्वाद से ही होता है।* ईप्रवर 
* किसी के पुण्य या पाप को ग्रहण नही करता । जीवो क" ज्ञान अज्ञान से आवृत हो 
'जाता है, इसी कारण वे मूढ हो जाते हैं।* अत ये सव सुख-दु ख आदि ईश्वरक्लत 
नही है। 


] शका---स्वमाव को सुख-दु ख फा कर्ता मानने में क्या दोप है? क्योकि 


“स्बमाववादियो का कथन है--सारी सूप्टि और उसके कार्यो का कारण स्वमाव है। 
संसार मे सभी शुम-अशुभ सुख-दु ख आदि स्वभाव से होते है । सभी कार्य स्वभाव 
-से| होते हैं, अत प्रयत्न निष्फूल है। इन्द्रियो का अपने-अपने विपयो मे नियतरूप से 
“सचार स्वभाव से होता है। किसी जीव को बुढापा या पीडा का सयोग भी स्वभाव 
से द्वोता है, उसमे प्रयत्न क्या करेगा ?3 सभी पदार्थ अपने-अपने परिणमनस्वभाव 
-के कारण ही उत्पन्न होते हूँ । वस्तुओ का स्वभाव स्वत, परिणति करने का है । 
“उदाहरणाथं --मिट्टी से घडा ही बनता है, कपडा नही ।४ सूत से फपडा ही बनता 
' हैं, धडा' नही । यह प्रतिनियत कार्यकारणमाव स्वभाव के बिना नही बन सकता:। 


इसलिये सारा जगत्‌ अपने स्वभाव से ही निष्पन्न है। कहा भी है--- 
|] 


१ ने कतृत््व न कर्माणि, लोकस्य सूजति प्रभु । +- 
न कर्मफल सयोग, स्वमभावस्तु प्रव्तते ।। 


“गीता 
२ नादत्ते कस्यचित्‌ पाप, न चैव सुकृत विभु । 
भज्ञानेनावृत ज्ञान, तेन मुझछान्ति जन्तव ॥ 7, --गीता 
३7; यदिन्द्रियाणा नियत प्रचार प्रियाप्रियत्व विपयेपु चँव । र- 
सुयुज्यते यज्जरयातिमिश्च कस्तत्र यत्नो ननु स स्वभाव ॥ --चबुद्ध च० 


"४४ लुस्ये तन् मृद कुम्मो, न पटादिकम्‌ । --शास्त्रदा० 
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कफ कफण्टकाना प्रकरोति तैकण्य, चिचित्रभाव भुगपक्षिणा च । 
स्वभावत सर्वमिद प्रवृत्त, न फामचारोउस्ति कुत प्रयत्न' * ॥ 


अर्थात्‌--यह सारा ससार स्वभाव से ही अपनी सारी प्रवृत्ति कर रहा है। 
इसमे किसी की इच्छा या प्रयरन का कोई हस्तक्षेप नहीं है। बताओ काँटो मे 
तोक्षणता-नुकीलापन किसने पैदा किय। ? हरिण और पक्षियों के विचित्र स्वभाव 
किसने किये ? पक्षियों के अनेक रग के पख, उनकी मघुर कुजन, हरिणो की सुन्दर 
आँखे, उनका छलागे भर कर कदना-फाँदना, ये सब स्वभाव से ही तो, है । इसी 
प्रकार स्वभाव से ही सारे प्राणी प्रवृत्ति करते है। स्वभाव से ही किसी कार्य से 
निवृत्त होते हैं। इसलिये सच्चा द्रष्टा एव विचारक वही है जो "मैं करता हूँ, इस 
प्रकार के अहकतृ त्व से विरत होता है ।" हरिणियो की आँखों मे कौन अजन 
आँजता है? भोर को सुन्दर एवं रग-विरगे परो से कौन सुशोभित करता है” 
कमलो मे पत्तो का एक जगह सचय कौन करता है ? या कुलीन व्यक्तियों मे कौन 
विनयभाव धारण कराता है? यह सब स्वभाव से ही होता है ।* अन्य कार्यो की 
बात तो जाने दो, समय, पतीली, ईघन, आग आदि सभी सामग्री होते हुए भी 
कोरडू मृग नही पकता। इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि जिसमे पकने का स्वभाव 
होता है, वही पक सकता है, अन्य नही । इस तरह स्वभाव के साथ अन्वयव्यतिरेक 
होने से समस्त कार्य स्वमावकुृत ही समझना चाहिये । 
समाधान --स्वभाववादियो की ये सब युक्तियाँ सत्यसगत नही हैं | क्योकि 
स्वभाव सुख-दु ख का कर्ता नही हो सकता । हम पूछते है कि वह स्वभाव पुरुष से 
भिन्न है अभिन्न ? यदि स्वभाव पुरुष से भिन्न है, तो वह पुरुष के सुख-दु खो को 
नही उत्पन्न कर सकता, क्योकि वह पुरुष से भिन्न है। यदि स्वभाव थुरुप से भिन्न 
नही है तो वह पुरुष ही है और पुरुष सुख-दु ख का कर्ता नही है, यह नियतिवादियों 
हारा पहले कहा जा चुका है | कर्म भी सुख-दु ख का कर्ता नहीं हो सकता, क्योकि 
यहाँ भी प्रश्न होगा--वह कर्म पुरुष से मिन्‍न है अथवा अभिन्न ? यदि कर्म पुरुष 
से अभिन्न है, तब तो वह पुरुष मात्र ही है। इस पक्ष मे पुरुष सुख-दु ख का कर्ता 
नही है, यह पूर्वोक्त दोप आता है । यदि कम पुरुष से भिन्न है, तो वह सचेतन है 


१ स्वभावत श्रवृत्ताना, निवृत्ताना । 
ना5ह कतेंति भूताना, य पश्यति स पश्यति | 

२ केनाजितानि नयनानि सृगागनानाम्‌ू, कोइलकरोति रुचिरागरुहान्‌ मयूरान्र | 
कश्चोत्पलेपु दलसन्निचय करोति, को वा ददाति विनय कुलजेषु पुस्सु । 
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या अचेतत ? यदि सचेतन है तो एक शरीर मे दो चेतन मानने पडढेंगे | यदि कर्म 
अचेततन है तो वह पाषाण खण्ड के समान स्वय परतन्त्र है, फिर वह सुस-दु व का 
कर्ता कैसे हो सकता है ” 


इसलिये पुरुष, काल, ईश्वर, स्वभाव और कर्म ये सब सुख-दु सर के कर्ता 
नही हैं, यह सिद्ध हुआ । 

'सेहिय जसेहिय बा--ये दोनो विशेषण सुख के हैं--एक सुख्त तो सेद्धिक 
है, दूसरा है-- असैद्धिक । जो सुख सिद्ध यानी मुक्ति मे उत्पन्न होता है, उसे सैद्धिक 
सुख कहते है। इसके विपरीत जो सुख असिद्धि बानी ससार का है, ससार मे जो 
सातावेदनीय के उदय से सुख उत्पन्न होता है, उसे अर्सद्धिक सुख कहते है। अन्यथा 
सुख और दु ख दोनो ही सेद्धिक और असैद्धिक रूप से दोनो तरह के होते हैं । पुष्प 
माला, चन्दन, सुन्दर अगना आदि उपभोगरूप सिद्धि से उत्पन्न सुख सैद्धिक है, तथा 
चाबुक से मारना, और गर्म लोहे से दागना आदि सिद्धि से उत्पन्न दु ख॒ सैद्धिक है | 
एवं जिसका वाह्मय कारण ज्ञात नही है, ऐसा अनिर्वेचनीय आनन्दरूप सुख मनुष्य 
के हृदय मे अचानक उधपन्न होता है, वह असद्धिक सुख है, तथा ज्वर, सिर दर्दे 
और शूल आदि दु ख, जो अपने अग से उत्पन्न होते हैं वे असैद्धिक दु ख है | ये दोनो 
प्रकार के सुख और दु ख॒ पुरुष के अपने उद्योग से उत्पन्न नही होते हैं। तथा ये काल 
आदि किसी अन्य पदार्थ के हारा उत्पन्न नही किये जा सकते है । इन दोनो प्रकार 
के सुख-दु खो को प्राणी पृथक-पृथक भोगते हैं । 

सगइम त--ये सुख-दु ख प्राणियो को क्यो और किस कारण से होते है ? 
यही बताने के लिये नियतिवादी अपना असभिप्राय व्यक्त करता है---सगइआ ते 
अर्थात्‌ वह उनका सागतिक है। सम्यक्‌ अर्थात्‌ अपने परिणाम से जो गति है, उसे 
सग्रति कहते हैं ॥ जिस जीव को, जिस समय, जहाँ, जिस सुख-दु ख को अनुभव करना 
होता है, चह सगति कहलाती है । वही नियति है। उस नियति से सुख-्दु ख उत्पन्न 
होता है, उसे सागतिक कहते हैं । जैसे कि शास्त्रवार्तासमुच्चय मे कहा है--- 

नियतेनेवरूपेण सर्वे भाषा भवन्ति यत्‌। 
ततो नियतिजा होते, तर पातुबधत ॥ 
यौरयदेव यतो यावत्‌ -.. ततस्तथा। 
नियत जायते न्‍्यायात्‌ क एन बाघपितु क्षम ? 
चूँकि ससार के सभी पदार्थ अपने-अपने नियतस्वरूपेण उत्पन्न होते हैं । अत 
पद्द ज्ञात हो! जाता है कि ये सब नियति से उत्पन्न हुए है । यह समस्त चराचर जगत 
नियतित्ततत्व से गुया हुआ है, उससे तददात्म्य होकर वे नियतिमय हो रहे हैं। जिसे 
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जिससे, जिस समय, जिस रूप मे होना है, वह उससे उसी समय, उसी रूपे भेउत्पंत्त 
होता है | इस तरह अबाधित प्रमाण से प्रसिद्ध इस नियति के स्वरूप को कौत रोक 
सकता है ? यह सरबंत्र निर्वाघ हे । जो 

नियतिवादी कहते है कि नियति एक स्वतन्त्र तन्‍्व है। इस नियति से ही 
सभी पदार्थ नियतरूप मे उत्पन्न होते है, अनियत रूप मे नही । यदि नियत्ि ः््ेत्त्व 
न हो तो ससार से कार्यकारण भाव की तथा पदार्थों के अपने निश्चित स्वरूप को 
व्यवस्था ही उठ जाएगी | इस भ्रतीतिसिद्ध वस्तु का एक जगह लोप किया ज़ात्ता है 
तो ससार से प्रमाण मार्ग ही उठ जाएगा । जेसा कि वे कहते हैं--- 


प्राप्तत्यो नियतिबलाअयेण योषथ्य॑ , 
सोड्वश्य भवति न॒णा शुभोष्शुभोवा | 
भूताना भह॒ति छतेईपि हि प्रयत्ने, 
+ “ज्ञाभाष्य भवत्ति, न भाविनो$स्ति नाश ॥ 
अर्थात्‌--नियति (होनहार) के वल से शुभ-अशुभ जो कुछ भी मिलने.वात्ना 
होता है, वह सनुष्य को अवश्य प्राप्त होता है। किन्तु जो होनहार नहीं है,, वह 
महान्‌ प्रयत्न फरने पर भो नही मिलता, अथवा नही होता और जो होने वाला-है, 
उसका नाश नही होंता । रे ” का 
इस प्रकार इन दो गाथाओं मरे नियतिवाद का पूर्वेपक्ष प्रबलरूप से प्रस्छुत 
किया गया है, _ जब गली गाया मे नियहिझाद का निराकरण करते हुए उसके 
दुष्परिणामो को अभिव्यक्त किया गया है--- 


पु - -.. भूल 
'एवसेयाणि जंपंता, बाला पडिअमाणिणो । 
निययानिययं संत॑, अयाण॑ंता अबुद्धिया ॥४॥॥: 


भमस्कृत | 
एवमेतानि जल्पन्तो, वाला पण्डितमानिन । 
नियतानियत_ सन्त, अजानन्तोब्बुद्धिका ॥४॥। 
है अन्वयार्थ॑ हु 
: (एच) इस प्रकार (एयाणि) इन वातो को (जपता) कहते हुए निम्नतिदादी 
(वाला) वस्तुतत्त्व से अनभिज्ञ है (पडिअमाणिणो) तथापि अपने को पण्डित-मानते 
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हैं। (निययानियय सत) सुख-दु क्ष आदि नियत और अनियत दोनो ही प्रकार के 
हैं, परन्तु इसे (अयाणता) नही जानते हुए वे नियतिवादी (अबुद्धिया) वुद्धिहोन है । 


पर भावार्थ 


पूर्वोक्‍्ति प्रकार से नियतिवाद का प्रतिपादन करते हुए नियतिवादी 
वस्तुतत्त्व॒ से अनभिज्ञ है, तथापि स्वय को पण्डित मानते है। सुख-दुख 
आदि नियत और अनियत दोनो ही प्रकार के है, लेकिन इस बात को नही 
सेमझत्ते हुए वे नियतिवादी बुद्धिहीन है । 


व्पास्या 


नियतिवाद की अ्रमपुर्ण मान्यता का निराकरण 


इससे पूर्वे दो गाथाओं भे नियतिवाद के सिद्धान्त का स्वरूप प्रस्तुत किया 
गया हे, उसे बताने के लिये 'एव' शब्द का प्रयोग किया गया है । 


.<+ . आशय यह है कि पूर्वोक्त दो याथाओ मे तियतिवाद के जिन युक्तिहीन 
सिद्धान्तो का निरूपण किया गया है, उसे भलीभाति समझे बिना तथा उसमे आने 
वाले पूर्वापर विरोध का विचार किये बिना ही बज्ञ हीते हुए भी अपने आप को 
विशेष ज्ञानी मानते हैं । 'बाला' राब्द इसलिए प्रयुक्त किया गया है कि थे बच्चो की 
तरह की बचकानी बाते करते हैं और अपने हठ पर अडें रहते है। दूसरा कोई 
उन्हे उनकी भूल बताए तो भी वे मानने के लिए तैयार नही होते, क्योकि वे अह- 


कारवश अपने आपको विद्वान माने हुए है । तीतिकार भृतृ हरि-की यह उक्ति उन 
पर सोलहीं आने ठीक उतरती है--- 


अज्ञ  सुखमाराध्य सुखतरमाराध्यते विशेषज्ञ | 
ज्ञानलबदुवदग्घ ब्रह्माणप त नर न रण्जयेत्‌ ॥। 


जो बिलकुल नासमझ और भोला है उसे आसानी से समझाया जा सकता है, 


था विशेषज्ञ है उसे तो और भी सुगमता से समझाया जा सकता है, लेकिन जो 
अधकंचरा पण्डित है, थोडा-सा ज्ञान पाकर अपने 


दे पने को वड भारी विद्वान समझता है, 
उसे ब्रह्माजी भी समझा नही सकते, न मना सकते हैं । 


६. , भश्न होता है, शास्त्रकार ने नियतिवादियों को पष्डितमानी क्यो कहा ? 
इसके उत्तर मे यह पवित प्रस्तुत है--निययानियय सन्त जयाणता अवुद्धिया । 

" तात्पय यह है कि नियत्तिवादी सुख-दु ख आदि को एकान्तरूप से नियतिकृत 
भानते है, उसी को मिथ्याग्रहवश पकडे हुए है, वे मदबुद्धि नियतिवादी इस बात को 
नही जानते, न ही जानने की कोशिश करते है कि ससार मे सभी सुत्च-दु खू नियति- 


१५० सूत्रकृताग सूत्र 


कृत नही होते | कुछ सुख-दु ख आदि नियतिकृृत अवश्य होते है, व. उन-उन सुख 
दुखो के कारणरूप कर्म का किसी अवसर विशेष मे अवश्य उदय होता है, तब 
प्राप्त होते है । किन्तु कई सुख-दु ख अनियत (नियतिकृत नही) होते है, वे पुरुष के 
उद्योग, काल, ईश्वर, स्वभाव और कर्म आदि के द्वारा किये हुए होते है। अत 
सुख-दु ख का कारण अकेली नियति नही हे, किन्तु काल, स्वभाव, नियति, कर्म, 
ईश्वर आदि सब मित्रकर ही कारण होते है ! 

ऐसी स्थिति मे अकेली नियति को कारण मानता अज्ञान है, और 
मिथ्याग्रह रखना मिथ्यात्व है । आचार्य सिद्धसेन ने सन्‍्मतितर्क मे कहा है--- 

कालो सहाव-नियई 

राल, स्वभाव, नियति, अहृष्ट (कर्म) और पुरुषार्थ रूप पच कारण समवाय 
के विषय मे जो एकान्तवाद है, वह भिथ्यां है। यही बात परस्पर सापेक्ष मानने से 
सम्यक्त्व है । ऐसी स्थिति मे जो सुख-दु ख आदि को एकान्तरूप से नियतिकृत 
मानते है, वे निबु द्धिजन वास्तविक कारणो को नही ते है। इसीलिए आहंदू- 
दर्शनी लोग सुख-दु ख आदि को कथचित्‌ उद्योगसाध्य भी मानते है। कारण यह है 
कि क्रिया से फल की उत्पत्ति होती है, और वह क्रिया उद्योग के अघीन है । इसी- 
लिए तो नीतिकार कहते हैं--- 


न देवबसिति सचिन्त्य त्यजेदुद्योगभात्मन । 

मेन कस्तेल तिलेश्य प्राप्तुमहेति ? ।। 
जो भाग्य मे लिखा है, वही होगा, ऐसा सोचकर व्यक्ति को अपना पुरुषार्थ 

नही छोडना चाहिए | विना पुरुषार्थ के तिलो से कौन तेल प्राप्त कर है 

नियतिवादियो ने पहले जो तक उठाया था कि उद्योग समान होने पर भी 
फल मे विचित्रता क्यो दिखाई देती है ”? वह तुम्हारे पक्ष मे दोष है, किन्तु वास्तव 
भें यह दोष नही है, क्योकि उद्योग की विचित्रता भी फल की विचित्रता का कारण 
होती है । एक सरीखा उद्योग करने पर भी किसी को फल नही मिलता, वह उसके 
अहप्ट (कर्म) का फल है। जैनदर्शन मे उस अहृ्ट (कर्म) को भी सुख-दु ख आदि 
का कारण माना जाता है। इसी तरह काल भी सुख-दु ख आदि का कर्ता है, क्योकि 
वकुल, चम्पक, अशोक, नाग और आम आदि वृक्षों मे विशिष्ट काल आने पर ही 
फल-फूल की उत्पत्ति होती है, सबंदा नही होती | नियतिवादियो ने जो आरक्षप 
किया है कि काल तो एकरूप है, उससे विचित्र जगत्‌ की या सुख-दु खादि फल 
की उत्पत्ति नही हो. है, यह भी हमारे लिए दोपरूप नही है, क्योकि फल की 
उत्पत्ति में अकेले काल को ही हमने कारण नही माना है। स्वभाव भी कथचितृ 
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कर्ता है। इसी तरह हम लोग कर्म को 'भी कर्ता मानते है । कर्म की विचिक्रत्ता के 
कारण फल की भी विचित्रता होती है । इसलिए हमारे मत में कोई दोष नही हे। 
ईश्वर (कर्मबद्ध ईश्वर---आत्मा) भी जगत्‌ का या सुख-दु ख का कर्ता है क्योकि 
आत्मा ही विभिन्न योनियो मे उत्पन्न होता हुआ, सर्वव्यापक होने के कारण ईश्वर 
है । वही ईश्वर सुंख-दु ख आदि का कर्ता है, यह सर्वमतवादिया को अभीष्ट है। 
फिर सुश्न-दु ख का कर्ता ईश्वर है, इस मान्यता को दूषित करने के लिए नियति- 
वादियो ने आत्मा सुर्त है, या अमुत ?' इत्यादि जो शका उठाई है, वह दृपण भी 
आत्मा (कर्मेंबद्ध आत्मा) को ईश्वर मानने पर समाप्त हो जाता है। तथैव स्वमाव 
भी कथचित्‌ कर्ता है । क्योकि आत्मा का उपयोग रूप तथा असख्य प्रदेशी होना 
तथा पुदुगलो का भूर्ते होना एवं घर्मास्तिकाय व अधर्मास्तिकाय का क्रमश गति- 
स्थिति मे सहायक होता तथा अमूर्त होता, यह सब स्वभावक्ृत ही तो है। 'स्वभाव 
आत्मा से भिन्न हैं या अभिन्न ” इत्यादि तर्क प्रस्तुत करके नियतिवादी ने जो 
स्वभावकरतृं त्व मे दोष लगाया है, वस्तुत वह भी दोप नही है। कारण यह है कि 
स्वभाव आत्मा से भिन्न नही है तथा आत्मा कर्ता भी है, यह हमने स्वीकार किया 
है। जत बात्मा का कतृत्व स्वमावक्ृत है ) इसी प्रकार कर्म भी कर्ता है, क्योकि 
वह जीव प्रदेश के साथ परस्पर मिल कर रहता हुआ कथचित्‌ जीव से अभिन्न है 


और उसी कर्म के वश जीव नरक, तिमेंड्च, मनुष्य और देवगति में श्रमण करता 
हुआ सूख-दू ख को भोगता है । 


इस प्रकार नियति और इससे सिज्ल काल, स्वभाव, ईश्वर, कर्म आदि (अनि- 
यति) इन दोनो सुख-दु खादि कत्‌'त्व युक्ति से सिद्ध होते हुए भी अपने हठाग्रह या 
पर्वाप्रहदश सिर्फ नियति को एकान्त रूप से कर्ता मानकर नियतिवादी अपनी बुद्धि 
का दिवालियापन सूचित करते हैं। इस प्रकार के मिथ्यात्व से ग्रस्त नियतिवादियों 
को क्या दुष्परिणाम भोगता पडता है? इसे शास्त्रकार अगली गाथा में कहते हैं--- 


भूल 
एवमेंगे उ पासत्या, मुज्जो विप्पमष्निया | 
एवं उवदिठिआ सता, ण ते दुकखविमोक्खया | (५॥ 


रु छाया 


एवमेके तु पाइवंस्थास्ते, भूयों विप्रगल्भिता । 
एवमुपस्थिता सन्‍्तो, न ते दु खविमोक्षका ॥५॥ 


१५० सूत्रकृतांग सूत्र 


कृत नही होते | कुछ सुख-दु ख आदि नियत्तिकृत अवश्य होते है, व उन-उन सुख 
दुखो के कारणरूप कमें का किसी अवसर विशेष मे अवश्य उदय होता है, तब 
प्राप्त होते हैं । किन्तु कई सुख-दु ख अनियत (नियतिक्ृत नही) होते हैं, वे पुरुष के 
उद्योग, काल, ईश्वर, स्वभाव और कर्म आदि के ढ्वारा किये हुए होते हैं। अत 
सुख-दु ख का कारण अकेली नियति नही है, किन्तु काल, स्वभाव, नियति, कर्म, 
ईश्वर आदि सब मिलकर ही कारण होते है । 

ऐसी स्थिति मे अकेली नियति को कारण मानत्ता अज्ञान है, और उसका 
मिथ्याग्रह रखना मिथ्यात्व हैं। आचार्य सिद्धसेन ने सन्‍्मतितके में कहा है-- 

फालो सहाव-नियई 

काल, स्वभाव, नियति, अहृष्ट (कर्म) और पुरुषार्य रूप पच कारण समवाय 
के विषय मे जो एकान्तवाद है, वह मिथ्यां है। यही बात परस्पर सापेक्ष मानने से 
सम्यकत्व है । ऐसी स्थिति मे जो सुख-बुख आदि को एकान्तरूप से नियतिकृत 
मानते है, वे निबुद्धिनन वास्तविक कारणो को नही समझते हैं। इसीलिए आहंदू- 
दर्शनी लोग सुख-दु ख आदि को कथचित्‌ उद्योगसाध्य भी मानते हैं। कारण यह है 
कि क्रिया से फल की उत्पत्ति होती है, और वह क्रिया उद्योग के अधीन है । इसी- 
लिए तो नीतिकार कहते हैं-- 


न देवमसिति सच्िन्त्य त्यजेदुद्योगमात्मन । 

सेन क  तलिलेभ्य प्राप्तुमहेँति ? ॥ 
जो भाग्य मे लिखा है, वही होगा, ऐसा सोचकर व्यक्ति को अपना पुरुषार्थ 

नही छोडना चाहिए । बिना पुरुषार्थ के तिलो से कौन तेल प्राप्त कर सकता है * 

नियतिवादियो ने पहले जो तर्क॑ उठाया था कि उद्योग समान होने पर भी 
फल मे विचित्रता क्यो दिखाई देती है ” वह ठुम्हारे पक्ष मे दोष है, किन्तु वास्तव 
में यह दोप नही है, क्योकि उद्योग की विचित्रता भी फल की विचित्रता का कारण 
होती है । एक सरीखा उद्योग करने पर भी किसी को फल नही मिलता, वह उसके 
अहृष्ट (कर्म) का फल है। जैनदर्शन मे उस अहृष्ट (कर्म) को मी सुख-ढु ख आदि 
का कारण माना जाता है। इसी तरह काल भी सुख-दु ख आदि का कर्ता है, क्योकि 
वकुल, चम्पक, अशोक, नाग और आम आदि वृक्षो मे विशिष्ट काल आने पर ह्दी 
फल-फूल की उत्पत्ति होती है, सबंदा नही होती । नियतिवादियों ने जो आक्षप 
किया है कि काल तो एकरूप है, उससे विचित्र जगत्‌ की था खसुख-हु खादि फल 
की उत्पत्ति नही हो सकती है, यह भी हमारे लिए दोपरूप नही है, क्योकि फल की 
उत्पत्ति मे अकेले काल को ही हमने कारण नही माना है। स्वमाव भी कथवचित 
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कर्ता है। इसी तरह हम लोग कर्म को भी कर्ता मानते है । कर्म की विचित्ता के 
कारण फल की भी विचित्रता होती है) इसलिए हमारे मत मे कोई दोष नहीं है । 
ईश्वर (कर्मंबद्ध ईश्वर--आत्मा) भी जगत्‌ का या सुख-हुल का कर्ता है क्योकि 
आत्मा ही विभिन्न योनियो मे उत्पन्न होता हुआ, सर्वव्यापक होने के कारण ईश्वर 
है । वही ईश्वर सुख-दु ख आदि का कर्ता हैं, मह सर्वमतवादिया को अभीष्ट है। 
फिर सुख्न-दु ख का कर्ता ईश्वर है, इस मान्यता को दूपित करने के लिए निमति- 
बादियों ने आत्मा मूर्ते है, या अमूत ? इत्यादि जो शका उठाई हैं, वह दूपण भी 
आत्मा (कर्मबद्ध आत्मा) को ईश्वर मानने पर प्तमाप्त हो जाता है। तथैव स्वभाव 
भी कथचित्‌ कर्ता है। क्योकि आत्मा का उपयोग रूप तथा मसख्य प्रदेशी द्वोना 
तथा पुदुगलो का मू्तं होना एवं धर्मास्तिकाय व अधर्मात्तिकाय का क्रमश गति- 
स्थिति मे सहायक होना तथा अमुर्त होना, यह सब स्वभावक्ृत ही तो है। स्वभाव 
आत्मा से भिन्न है या अभिन्न ” इत्यादि तक प्रस्तुत करके नियतिवादी ने जी 
स्व॒भावकत त्व मे दोष लगाया है, वस्तुत वह भी दोष नही है। कारण यह है कि 
स्व॒माव आत्मा से भिन्न नही है तथा आत्मा कर्ता भी है, यह हमने स्वीकार किया 
है। अत आत्मा का क॒त त्व स्वभावक्ृत है । इसी प्रकार कर्म भी कर्ता है, क्योकि 
वह जीव प्रदेश के साथ परस्पर मिल कर रहता हुआ कमचिंत्‌ जीव से अभिन्न है 


और, उसी कर्म के वश जीव नरक, तियंव्च, मनुण्य और देदगति से अ्रमण्प करता 
हुआ सुख्त-दु ख को भोगत्ता है 


इस प्रकार नियति और इससे भिन्न काल, स्वभाव, ईश्वर, कर्म आदि (अनि- 
यति) इन दोनों सुख-दु खादि कत'त्व युक्ति से सिद्ध होते हुए भी अपने हठाग्रह या 
पूर्वाग्नहवश सिर्फ नियति को एकान्‍्त रूप से कर्ता मानकर नियतिवादी अपनी बुद्धि 
का दिवालियापन सूचित करते हैं । इस प्रकार के मिथ्यात्व से भ्र॒स्त नियतिवादियों 
को क्‍या दुष्परिणाम भोगना पढता है ? इसे शास्त्रकार अगली गाया मे कहते हैं-- 


मूल 

एवमेंगे उ पासत्या, शुज्जों विप्पगष्मिया | 

एवं उवदिठआ सता, ण ते दुबखविमोक्‍्खया |[५॥ 
सं छाया 


एवमेके तु पादवेस्थास्ते, भूयों विश्रगल्सिता | 
एवमुपस्थिता सन्‍्तो, न त्ते दु खविमोक्षका ॥५॥ 


१५२ सूचक्तत्तांग सूत्र 


ह 'अन्वयार्थ कै. 
(एबं) इस प्रकार (एगे 3) कोई (पासत्था?) पाशस्थ या पाएं सथ कहते हैं,' 
तल) वे (भज्जो) वार-बार (विप्पगब्सिया) नियति को कर्ता कहने की घुष्टता क्ररते- 
ह॒ । (एव) इस प्रकार (उवद्धिविया सता) अपने सिद्धान्तानुसार पारलौकिक किया में: 
उपस्थित होकर भी (ते) वे (दुब्लविमोक्खया) दु ख से मुक्त (न) नही हैं।..* 


सावाथ 


नियति को ही एक मात्र सुछ दु ख का कर्ता मानने वाले नियति- 
वादी पाश मे पूर्वोक्त प्रकार से जकडे हुए एकमात्र नियति के ही कर्ता 
होने की डोग हॉकते हैं | वे अपने सिद्धान्तानुसार परलोक की क्रिया करते 
हुए भी दु खो से मुक्त नही हो पाते । 
व्याख्या 


नियतिवादियो के मिथ्यात्व का फल 

' एव ---पूर्वोक्त प्रकार से एकान्त नियति की प्ररूपणा करने वाले नियति- 
वादियों के लिए 'एव' शब्द प्रयुक्त किया गया है। अर्थात्‌ जो नियतिवादी अवश्य- 
भावी (नियति) को ही बिना कारण कर्ता मानते हैं और अपनी इस एकान्त मिथ्या 
प्रंरूपणा की सत्यता की वार-बार दुंहाई देते फिरते हैं । वे अपने इस मिथ्यात्व के 
फलस्वरूप पाश (बन्धन) मे जकडे हुए की तरह कर्मपाश (कमंबन्बन) में जकड हुए 
रहते हैं । अथवा पुरुष, काल, ईश्वर, स्वभाव आदि कारण चतुष्टय को छोडकर 
जो एक मात्र नियति को ही मानने के कारण एक पाशएवें मे---एक किनारे स्थित 
(खडे) हो गए है, यानी पाश्वेस्थ हो गये है । | 

7 एव उवदिठयर सता--इस पक्ति का आशय यह है कि एक तरफ तो वे 
पूर्वोक्त ग्रकार से अकेली नियत्ति का पल्‍ला पकडे हुए है, किन्तु दूसरी ओर नियति- 
वाद के सिद्धान्त के विरुद्ध अपना परलोक सुधारने के लिए अपने मत द्वारा मान्य 
विविध क्रियाएँ भी करते है और जनता को इस प्रकार से वैराग्य का डौल दिखा- 
कर झासे मे डालते है । यही कारण हे कि वे इस आत्मवचना के रूप मिथ्यात्व 
के कारण अनेक अशुभ कमंवन्वन मे जकड जाने के कारण अपनी आत्मा को जन्म 

जरा-मरण आदि के दु खो से मुक्त नही कर पाते । यह इस गाया का आशय है। 


है] 


१ 'पासत्था' शब्द के सस्कृत में दो रुप होते है--पाशस्था और पाशवेस्था । 
यहाँ 'पाणस्था' शब्द ही अधिक समयत लगता हैं। पाश इंव पाश नधन, 
तन्न ल्थिता पाशस्था । 


सुमुय, प्रथम अध्ययन---द्वितीय उद्देशक १५१ 


अब अ्ञानिग्रोकें मत का स्वृहप जंगली दो गायाणो द्वारा शास्भनकार 
बताते है-- 


मूल पाठ, 


ज॑विणो मिगा जहा सता, परिताणेण वज्जिआ । 
असकियाइ सकति, सकियाद असकिणों ॥६९॥। 
परियाणिआणि सकता, पासिताणि असंकिणो । 
अण्णाणभयसविग्गा, सर्पलिति तह तह ।।७।। 


सरझंत छाया 


जविनो सुगा यथा सन्त परित्राणेन ब्रजिता । 
अद्वक्तानि शकन्ते, शकितान्यश किन ॥६॥ 


परित्राणितानि शकमाना, पाशितान्यशकिन | 


अज्ञानभयसचि+ना , सम्पर्य्ययन्ते तत्र तत्र ।७॥। 


अन्चयार्थ 

(जहा) जैसे (परिताणेण) रक्षक से (वज्जिआ) रहित (जबिणों) चचल या 
तैज तर्रार (मिगा) मृग (असक्षियाइ ) शका के अयोग्य स्थानों भे (सकति) शका 
कैरते हैं. (सकियाह) और शका करने के योग्य स्थान मे (असकिणो) शका नहीं 
करते हैं। (परियाणिआर्णि) सुरक्षित स्थानो को (सकता) शकास्पद मानति हुए 
जौर (पासिताणि) पाश-बन्धनयुक्त स्थानों को (असक्तिणो) शकारहित मानते हुए 
(अष्णाणभयसबदिर्णा) अशान और भय से उदिन्त वे भृग (तह तहि) उत्त-उन 
पाशयुक्त (खतरनाक) स्थलों से ही (सर्वालति) जा पहुंचते हैं । 9 


भावाथे हे 


जैसे रक्षक से रहित अत्यन्त शीघ्र भागने वाश्ले हिरण, शका के 


अयोग्य स्थानों मे दाका करने लगते है और जहाँ शका करने योग्य स्थान है; 


त्हाँ शका नही करते है। ऐसे भाणी सुरक्षित (खतरे से रहित) स्यानो की 
शकास्पद स्थान मानते है, और जो पाश (बन्धन) से युक्त स्थान है, उन्हे 
हशकारहित मानते हुए, अज्ञान और भय से डरे हुए वे मृग उन-उन पाश- 
पन्‍्थनयुक्‍त स्थानों मे ही अपना डेरा जमा लेते है | 


१५४ सुत्रकृतांग सुत्र 


व्याख्या 
एकान्तवादी अज्ञानियो की दशा का रि 


यहाँ शास्त्रकार अज्ञानीजनो और एकान्‍्तवादियो को मृग की उपमा देते 
हुए कहते है कि जिस प्रकार तेज भागने वाले मृग (उपलक्षण से सारे जगली जानवर) 
परित्राण (चारो ओर से रक्षा करने वाले) से रहित होते है । जगल मे स्वच्छन्द 
विचरण करने वाले पशुओ का कोई रक्षक (रखवाला) नही होता | अथवा परितान' 
का अर्थ बधन भी होता है, उस परितान से च्र॒स्त पशु भय से चचल नेत्र होकर 
घबरा से जाते है। उस समय वे सम्यक्‌ विवेक से रहित होकर कूठपाश आदि से 
रहित तथा शका के अयोग्य स्थानो मे ही बहम करने लग जाते हैं। उस सुरक्षित 
स्थान को वे खतरे की नजरो से देखते है, अनय॑ मानते हैं, तथा जो शका 
करने योग्य पाश बन्घधन आदि हैं, उनमे कतई शका नही करते | अन्ततोगत्वा वे 
पशु व्याकुल होकर इधर से उघर भागते हुए उन्ही पाश आदि बन्धनों मे फेस 
जाते हैं । 

उनके अति मोह को पुन॒ प्रकट करते हुए शास्त्रकार कहते हैं---अत्यन्त 
मूढतावश विपरीत ज्ञान के घनी वे बेचारे रक्षायुक्त (सुरक्षित) स्थानों मे शका 
करते है। अर्थात्‌ जो रक्षा करने वाला है, उसमे खतरे की आशका करते है और 
जहाँ अनर्थंजतक पाशयुक्‍त स्थान है, वहाँ शका न करके और भय से तडफते 
हुए हृदय से आखिरकार व॑ बेचारे उन्ही बन्धनो मे जा पडते है । क्योकि वे शकनीय- 
अशकनीय या सुरक्षित-असुरक्षित (अनर्थयूकत) स्थान का विवेक नही कर सकते | 
अत अन्त मे प्रलोभन वाले भयजनक स्थानो मे आँख मूंद कर जा पहुंचते है | 


इस प्रकार का रूपक देकर शास्त्रकार नियतिवाद, कालवाद, पुरुपार्थवाद, 
» अश्वरवाद आदि एकान्तमताग्रही भज्ञानव|दियों की भी वैसी ही विचित्र 
दशा बताते है । क्योकि वे भी अनेकान्तवाद जैसे अनन्त से द्र भागते हैं 
और अपने मतरूपी वन मे स्वच्छल्द, किन्तु असुरक्षित एव अनन्त रक्षक से रहित 
होकर भटकते है । वह रक्षायूक्त अनेकान्तनवाद से रहित है तथा अनेकान्तवाद, 
सब दोपों से रहित एव ईश्वर आदि को भी कारण मानने से अशकनीय हैं 
तथापि वे उसमे शकित रहते हैं और नियतिवाद, अज्ञानवाद आदि एकान्तवाद 
जो शका के योग्य है, उन्हे वे नि शक होकर अपनाते है। इस प्रकार परि 
अनेकान्त मे शका करते हुए और युक्ति विरुद्ध तथा अनर्थपूर्ण एकान्तवाद को. - 
नीय समझत हुए वे अज्ञानग्रस्त मृढ एकान्तवादी उन कर्मवनन्‍्धनो के स्थानों मे ही 
जा पहुचते है । 


समय प्रथम अध्ययनं---द्वितीय उदँशक १५५४ 


पुन मूर्ख मृस की उपमा देकर शास्त्र॒कार अज्ञानवादियों की दशा वा चित 
खीचते है--- 


सूल पाठ 
अह त॑ पवेज्ज बज्म॑, अहे बज्भस्स वा वए । 
मुच्चेज्ज पयपासाओ, त तु मदे ण पेहुए ॥८॥ 


स॒त् छाया 
अथ त प्लवेत बच्धचमघो चन्चस्थ वा ब्रजेत्‌ । 
मुञ्चेत्पदपाशात्तत्‌ मन्दी न पदयति ॥छा। 


अन्चयार्थ 


(अह) इसके पश्चात्‌ वह मृग (त बज्झ ) उत्त वचन को (परवेज्ज) उल्लघन 
कर जाय (दा) अथवा (चज्ञत्स) वन्धन के (अहै) नीचे होकर (चए) निकल जाय 
तो (पयपासाओ) पैर के पाश-वन्धन से (सुच्चेज्ज) छूट सकता है, (तु) परन्तु (त्) 
उस बन्धन को (भदे) वह मूर्ख मृग (ण पेहए) नही देखता है । 


भावाये 


वह मृग यदि कूद कर उस बन्धन को लॉघ कर चला जाए, अथवा 
उस बन्धन के तीचे से निकल जाएं, तो वह क्षटपट पैरो में पडे हुए बन्धन 
से मुक्त हो सकता है, मगर वह मूढ मृग इसे देखता ही नही है । 


व्यास्पा 


सूर्से मृग के समान अज्ञानवादियों की 

शास्त्रकार उसी हृष्टान्त के द्वारा फिर अज्ञानवादियों की मूर्खंता का नग्न 
चित्र खीच रहे हैं। जैसे मूर्स मृग छल्वाग मार कर उस कूटपाशादि बन्धन (जाल) 
को पार कर जाय, अथवा उस चमंमय बन्धन के नीचे से होकर निकल जाय तो 
वह पदपाशरूप उस पैर के बन्धन मे फेंसने से बच सकता है, मगर वह मूर्ख मृग 
भाँखें होते हुए भी उस जाल या बन्घन को देखता ही नही, हृदय की जाँखो से इस 
बन्धन के दूरगामी दुष्परिणाम पर विचार नही करता। इसी प्रकार अज्ञानवादी, 
मृग (पशुबुद्धि वाले) के समान अपने सामने मोह एवं अज्ञान के द्वारा बिछाग्रे हुए 
कपटजाल---एकान्तवादीमत के मिथ्याग्रह स्वरूप प्राप्त बन्धन को यदि अनेकान्तवाद 
की युक्ति से लाँघध जाए, अथवा दूर से ही देख कर उससे साफ बच जाये तो वह 
उस कर्मबन्ध के पाश (जाल) से जनित जन्म-जरा-मरण आदि दु खो से छूट सकता 


है, पर वह तनिक आँख उठाकर दिव्य नेत्रो से इत्त बन्धन हो देख तब न ? बह तो 
इस बन्धन को गले का हार समझे वेठा है। अपने मतभोह एवं मिथ्यात्व को वह 
बन्धन न समझ कर सम्मानजनक आभूषण समझे वेठा है। आशय यह है कि वह 
अज्ञानी जीव उक्त प्रकार से अनर्थे को दुर करने का उपाय होते हुए भी उसे देखता 
नही । अगली गाथा में उस मृग की दुर्देशां का पुन” वर्णन करते है--- 


पूल ' 
अहिअप्पाइहियपण्णाणे, विसमंतेणुवागते | 
स॒ बद्धे पयपासेण, तत्य घाय॑ नियच्छई ॥&॥ 


स॒ चतचछावधा 


अहिताच्त्मा5हितप्रज्ञान विषमान्तेनोपागत । 
स बद्ध पदपाशेन तत्न घात नियच्छूति ॥६॥। 
अन्चयार्थ 
(अहिअप्पा) अठितात्मा (अहियपण्णाणे) अद्वित प्रज्ञा वाला, (विसमतेशु- 
वागते) क्टपाशादि से यूक्त विषम प्रदेश मे पहुंचकर (स) वह मृग (तत्थ) वहाँ 
पपासेण) पदवन्वन के द्वारा (बद्ध ) वद्ध होकर (घाय) वध को (नियच्छई) 
भाप्त होता है । 
भावार ह 
अपना ही अहित करने वाला, अहितबुद्धि से युक्त वह मृग अज्ञानवदश 
बन्धनयुकत विपम प्रदेशों मे जाकर पदबघन से बंध जाता है और वही 
उसका काम तमाम हो जाता है । 


का व्याख्या 

अंहितबुद्धि छृग की सी दशा 

!५ _ पूर्वोक्त भयकर बन्धन को बन्‍्धन न कर वह भोला-भाला मृग कितनी 
और कसी सक्टापन्न स्थिति मे पहुँच जाता है, इसे शास्त्रकार पुन सूचित करते हैं 
कि ' वह अज्ञानी वे-समझ मृग अपने हिताहित को नही समझता । उसकी बुद्धि 
संम्यक्‌ रूप से अपने हित मे काम नही करती, अत वह प्रलोमन या भुलावे मे पड 
कर ऐसे विपम प्रदेश में पहुँच जाता है, जहाँ उसे वधन मे डालने के लिये जाल 
विछा होता है, वह लॉस में आकर वहाँ फेस जाता है, अथवा वहाँ वह अपने ग्रापकी 


।ज्मय प्रथम अध्ययन--द्वितीय उद्देशक १९७ 

“उस कटपाश आदि के बन्धन से युक्त विपम प्रदेश मे अपने को ऐसे गिरा देसा है 
; क्षयवा स्वस ही निढाल होकर गिर पडेता है कि वही उसके पैर, में वन्चन डाल दिये 
जाते है जिससे चहु न जागे खिसक सकता है, न पीछे और वही सड-सउड कर समाव्त 
>हो जाता है। पाश से विल्कूल निकल नही सकता तव सिवाय नाश (मृत्यु) के और 
*कोई चारा नही रहता है । यह इस गाथा 'का तत्पय दे । 


५ & “पूर्बोक्त चार गाथाओं मे निरूपित मृग के हृष्टान्त को शास्त्रवार दार्ष्टान्तिक 
“रूप मे घटाते है--- 
हि सूल पाठ 
एवं तु समणा एगे, मिच्छादिदुठी अणारिओआा । 
असकियाइ_ सकेति, सकियाई असंकिणो ॥|१०॥ 
- - -* - ससफृत छाया ह 
एव तु श्रमणा एके; मिथ्याहष्ट्योध्नार्थ्या । 
अशकितानि हकनन्‍ते, शकितान्यशकिन ॥१०॥। 
लन्वयारयें 
..... (एव तु) इसी प्रकार (एंगे) कई (घप्रिच्छाविदृददों) मिथ्याहष्टि (अणारिआ) 
अनाये (समणा) श्रमण (असक्षियाइ) शकारहिंत अनुष्ठानो मे (सकोति) शका करते 
है तथा (सकियाइ) शका के योग्य अनुष्ठानों मे (अक्नकिणो) शक। नही करते है । 
हा सावाध 


इसी' प्रदयर कई मिथ्याहष्टि अनायें श्रमण शका के अयोग्य अनुष्ठानो 
मे शका'करते हैं और शकाग्रोग्य अनुष्ठानो से शका नही करते है। 


व्यास्या 


अज्ञानी सृग के समान मिथ्याहष्टि असणो की मनोदशा 

इससे पूर्व चार गाथाओं मे जिस भ्रकार अज्ञानी मृग की मनोदशा का वर्णन 

किया गया है, उसी प्रकार इस गाथा में मिथ्याहष्टि अतार्यश्रमणो की मनोदशा 
का चित्रण किया गया है। जैसे--अज्ञानी मृग बन्धन को न जान कर भुलावे मे 
(पैड कर अनेक अनर्थों को प्राप्त करते है, इसी तरह पापण्डविशेष को स्वीकार करनें 
“ वाले कई श्रमण अनेक अनर्थों को प्राप्त करते हैं। यहां ऐगे कह कर कुछ एक 
'अमेणो के विषय मे उल्लेख किया गया दे । साथ ही उन श्रमणों के दी विंशेषेण 
यहाँ दिये हैं जिनसे उन्हें पहिचाना जा सकता है। वे श्रमण कैसे है? इसके लिए 


१५८ सुत्रक्र॒ताग सूच 


कहते है-- 'मिच्छादिदुठी अणारिया' । अर्थात्‌ उनकी ह्टि विपरीत है, तथा वर्ज- 
नीय हेय धर्मों से जो दुर नही है। जो समस्त वर्जनीय हेय धर्मो से दूर है, उसे आर्य्या 
कहते हैं, जो इससे भिन्न है, वे अनार्य्या हैं। ऐसे मिथ्याहृष्टि अनाय्यें होते हैं, जो 
त्याज्य एव निन्थ कार्यो मे प्रवृत्त रहते हैं, और मिथ्याज्ञान से आवृत रहते हैं और 
साधु के वेश मे असद्‌ अनुष्ठान करते हैं। ऐसे लोग अज्ञानवादी या नियतिवादी 
मिथ्यावादी होते हैं, जिनकी बुद्धि मिथ्यात्व अन्धकार से आच्छादित रहती है, वे 
ऐसे सुन्दर धर्म के आचरण एव अनुष्ठान मे शका करते रहते हैं, जहाँ शका: नही 
करनी चाहिए और जहाँ शका करने योग्य पाश (बन्धन) से युक्‍त एकान्त पक्ष 
है, उसको स्वीकार करने मे जरा भी शका नही करते | वहाँ नि शक होकर बेघडक 
प्रवृत्ति करतं है । अर्थात अज्ञानान्धकार मे डूबे हुए वे शास्त्र मे अविहित कार्यो को 
बेखटके करते रहते है और जो शास्त्रविहित सत्काय॑ हैं उनमे शका करते है । ऐसा 
मिथ्यात्व के चढे हुए चश्मे के कारण होता है । इस प्रकार उनकी बाल-चेंष्टाएँ उन 
भोले-भाले नासमझ मृगो की-सी' होती है, जिनका नतीजा उन्हे स्वय को 'भोगना 
पडता है । जिसका दुष्परिणाम उनकी आत्मा के लिए अहितकर, भयकर और 
अनर्थंकर होता है। परन्तु मिथ्यात्व का भूत जो उनके सिर पर सवार है, वह जो 
भी नाच नचाये वह थोडा ही है । 


ऐसे मिथ्यात्वभूतभ्रस्त अज्ञानवादी कहाँ शका करते है और कहाँ शका नही 
करते ? यह अगली गाथा मे कहते हैं-- 9 


सल 
घम्मपण्णबणा जा सा, तं तु. .ति मूढगा । 
आरंभाईं न सकति, अवियत्ता अकोधबिया ॥११॥ 


छाया 


घममप्रज्ञापा या सा, ता तु. मूढका । 
आरम्भान्न छशड्धुन्ते, अव्यक्ता अकोबिदा ॥११॥। 
अन्वयार्य 
(जा सा) जो वह (घस्म )घर्म॑ --धर्म की प्रल्पणा है, (तु) 
उसमे तो (सूढगा) वे मृढ (सकति) शका करते है, जव कि (आरभाइ) आरम्मो--- 
आरग्भयुकत कार्यो मे (न सकति) शका नही करते । (अवियत्ता) वे विवेकरहित हैं, 
(अकोविया) सत्शास्त्र के ज्ञान से रद्दित हैं । 


समय प्रथम अध्ययन--द्वितीय उद्देशक १५६ 


भाव 


वे विचारमूढ, अविवेकी एव शास्त्रज्ञानवर्जित अन्यदशनी मिथ्या- 
दृष्टि यह जो क्षमा आदि दश घर्मो की प्ररूपणा है, उसमे तो अधर्म की का 
करते है, और जिन अनुष्ठानो मे घट्काय (जीवो) के उपमर्देन €प आरम्म 
होता है, उसमे शका नही करते । 


व्याश्पा 


शकनीय-अशकनीय का विपर्यास 
जिनकी बुद्धि पर मिथ्यात्व का पर्दा पडा हुआ है, वे शकनीय और अशक- 
नीय के विवेक से रहित, विचारमुृढ एवं शास्न्रश्ञान से रहित अज्ञानवादी आदि 
अन्यतीर्थी लोग जहाँ शका नही करनी चाहिये, ऐसी धम्मंप्ररूप णा-धर्माचरण की प्रेरणा 
जिन वीतराम प्ररूपित शास्त्रो या सिद्धान्तो मे है, उन पर शका करते हैं कि यह 
तो असदूधर्म की प्ररूपणा है, इस अहिंसा से तो देश का बेडा गर्क हो जाएगा, किन्तु 
जिन तथाकथित शास्त्रों मे यज्ञीय पशु हिसा की धोर प्ररूपणा है, कामना-नामना- 
पूर्ण क्मंकाण्डो का विधान है, हिसाजनक कार्यो से युक्त हैं, ऐसे पापोपदानभूत' 
आरभ।! के विषय मे बिलकुल शका नही करते, उन्हे नि शक होकर करते हैं । यही 
भहान आश्चय है कि वे मिथ्यात्वपिशाचग्रस्त लोग शकनीय-अशकनीय का विवेक 
नही कर सकते । इसके दो कारण महाँ बताए हैं---/अवियत्ता अकोविया' अर्थात्‌ वे 
स्वभावत सद्विवेक से रहित हैं तथा सत्‌-शास्त्र के ज्ञान से शून्य हैं । 
ऐसे अज्ञाती मिथ्यात्वी लोग किस बात की अज्ञता के कारण सम्यकज्ञान या 
सत्शास्त्र का विवेक प्राप्त नही कर सकते ”? यह अगली गाथा मे शास्त्रकार 


कहते हूँ -- 
मूल 
सव्वप्पग विउक्कस्स॑, सब्व णूम विहृणिया । 
अप्पत्तिअ अकम्मसे, एयमट्ठ मिगे चुए ॥१रा।। 


सर्वात्मक व्युत्कर्ष, सबव॑ माया विघूय । 
अप्रत्ययममकर्मांश एतसर्थ मृगस्त्यजेत्‌ ॥१२॥। 
अन्ययारथे 


(सब्वष्पण) सर्वात्मक सबके अन्त करण मे व्याप्त--लोभ, (सन्य णूस) समस्त 


१६० है सुत्रकृतांय सूत्र 
माथा, (विडक्कम्ध) विविध श्रकार के उत्कर्प--मान, (अप्पत्तिअ) और क्रोध को 
(बिहृणिया) त्याग फर ही (अकम्मसे) जीव कर्मांशरहित---सवंथा कर्मरहित होता 
:है, (एयमद्‌ठ) किन्तु इस सर्वक्रमापित अर्थ--सदुपदेश को (मिगे) सृग् के समान 
अज्ञानी जीव (चुए) ठुकरा देता है, त्याग देता है । ह़ ४ इ-नड5 
थे ण़्ठु 
सबके अन्त करण मे व्याप्त लोभ, समस्त माया, विविध प्रकार के 
उत्कर्षरूप मान ओर क्रोध का सर्वेथा त्याग करने पर ही जीव स्ेथा कर्म- 
-_न्‍्वन से रहित होता है, इस वीतराग प्ररूपित सत्य सिद्धान्त को मुग की 
#परह अज्ञानी जीव ठुकरा देता है, छोड देता है । 


व्याख्या 
“समस्त कषायनाश ही सर्चया कर्मेक्षय का कारण 
“४. इस गाथा मे शास्त्रकार ने कर्मबन्‍्ध के एक विशिष्ट कारण कपाय को सुचित 


_करके कर्मबन्धन से सवंथा मुब॒त होने के लिये कषायो से सर्वथा मुक्ति आवश्यक 
/अताई है ।१ इसका कारण यह है कि विविध धघर्म-सम्परदाय, दर्शन एवं मत वाले लोगो 
ह_*ं उस युग में कुछ तो सिर्फ ज्ञान प्राप्त कर लेने से मुक्ति मानते थे, कुछ केवल 
- क्षियाकाण्ड या साम्प्रदायिक या स्वमतकल्पित कुछ क्रियाएं, यज्ञ-हवन आदि अनुष्ठान 
या अज्ञानपूर्वक कप्ट-सहन या तप करने से मुब्ित मानते थे । 
7४ - वे यह मानते थे कि हम जटाएँ बढा ले, कुछ तप-जप कर ले, कुछ अपने मत 
तह ढारा माने हुए कियाकाण्डो को कर ले, या तत्त्वज्ञान प्राप्त कर लें। इतने से ही 
हमारी मुक्ति हो जाएगी, परन्तु भगवान महावौर ने तथा जैनाचायों ने कहा कि जब 
तके क्रोध, मान, साया, लोभ इन चार कषायो से छूठकारा नही पा लोगे, तव तक 
कर्मेबन्धनो से मुक्ति असम्भव है । परन्तु भ० भमहावीर की यह सीधी, सरल, सच्ची 
बात मतान्ध लोग भला कब मान सकते थे ? बे जोश-ख'रोश मे आकर कहते थे, 
हम इत्तना तप-जप करते है, इतना यज्ञ करते है, इतने शास्त्र हमे कण्ठस्थ हैं, 


१ कहा भी है--ताशाम्बरत्वे न सिताम्बरत्वे, न तत्त्ववादे न च तकंवादे । 
'न पक्षपाताश्रयणेन मुक्ति , कपायमुक्ति किल मुक्तिरेव ।। 
न दिगम्वरत्व स्वीकार करने से मुक्ति होती है, न श्वेताम्वरत्व स्वीकार करने 
से और न तत्त्वो के विपय में वाद-विवाद कर लेने से, न कोई तक॑-वित्क करने 
..... - से ही मुक्ति होती है । किसी एक पक्ष का आश्रय लेने से भी मुक्ति नही होती । 
/ क॒पायो से मुक्ति हौना ही में मुक्ति है । 


समय प्रथम अध्ययच--द्वितीय उ् शक १६१ 


हम इतने क्रियाकाण्ड करते हैं, कोध, अभिमान, लोभ या माया का सदुभाव हुआ 
तो क्या हुआ ? तत्त्वज्ञान से या क्रियाकाण्ड कर लेने से सव कपाय मिट जाएँगे । 
इसीलिये शास्त्र॒कार ने कर्मृबन्धन्‌ को काटकर सवंधा कर्मरहित-भुकत वनने की वात 
का नुस्खा बता दिया--सब्वप्पप. विहृणिआ अपतिभ जे से 7 


आशय यह है कि सर्चात्मक लोभ, अनेक प्रकार का अभिमान, समस्त भाया 
और क्रोध को छोडने पर ही आत्मा सर्वबेथा कर्मो से मुक्त होता है । चाहे जैसा वेप 


पहनो, चाहे जो धर्माचरण करो, परन्तु इन क्रोधादि चार कपायों को मिटाये बिना 
कर्मबन्धतो से साधक मुक्त नही हो सकता | 


परन्तु यह बात उन मिथ्यात्वग्ररत विवेक-विकल दिग्गज दार्शनिको या 
भंतवादियो को कहाँ सुद्दाती है, वे वेचारे मिथ्याज्ञान एव. मिथ्यामोह से आवृत रहते 


हैं, इसलिये इस बाद को छुकरा कर अपनी पकडी हुई चात या मान्यता पर ही 
चलते हैं | 


अ से--जिसका कर्म अशमात्र भी नहीं रह गया है, उसे अकर्माश कहते 
हैं । अकर्माश होता है विशिष्ट सम्पण्श्ञान से, अज्ञान से नही । किन्तु जिनमें अज्ञान 
है, वे क्या करते हैं ? इसे बताने के लिये शास्त्रकार कहते हैँ---एपमटुठ भिगे चए 
अर्थात्‌ वे मृगवत्‌ अज्ञाती कर्म (बन्धन) से मुक्त होने दया कथषायचतुष्टयरूप उसके 
कारण पर विचार करने की बात को दुकरा देते हैं। किसी-किसी प्रति मे चिए' के 


बदले 'चुएं पाठ हैं, वहाँ इस प्रकार अर्थ करना चाहिये कि इस अर्थ (सच्चे ज्ञान) 
से अजञानी जीव भ्रष्ट हो जाते है । 


सब्यप्पण विउपकस्स सत्य णूम._ अध्पत्तिअ चार कषायो के ये चार ताम 
शास्त्रकार ने अपनी विशिष्ट रचना-पद्धति से दिये हैं, वैसे इनके क्रमश प्रचलित नाम 
है---कोष, मान, माया और लोभ । परन्तु यहाँ लोभ के बदले सब्वप्पण नाम दिया 
है। इसका अर्थ होता है--जिसका आत्मा सर्वत्र होता है, वह सर्वात्मक है--लोभ। 
मान के बदले 'विउक्कस्स! शब्द दिया है, जिसका अर्थ होता है---विविध उत्कर्थ -> 
 -य्व्युत्कर्ष अर्थात्‌ मान । माया के बदले 'जूम' शब्द दिया है और क्रोष के बदले 
यहाँ “नणत्तिक' शब्द का प्रयोग किया है, जिसका अर्थ होता है--जिसका कोई प्रत्यय 
(प्रतौत्ति) भरोसा न हो कि कब जा धमकेगा, वह क्रोध है, बिना बुलाया भेहमान । 


फषायो से सुक्ति भीहनोयक्षय से--शास्त्रकार द्वारा प्रदशित लोग, मान, 
माया और कोध इन चार कपायो से सम्पूर्ण मोहनीय कर्म का अहण हो जाता है । 
जैन सिद्धान्तानुसार ये चारो कपाय मोहनीय कमे से ही प्रादुभु त होते हैं । अत्त 


लोभादि 
कपायो के त्याग से समस्त मोहनीय कर्म का स्याग समझ लेना चाहिये | तभी जीच 


१६२ सून्रकृताग सूत्र 


अकर्माश होता है। कहा भी है-- “तह फम्माणि हम्मति मोहणिज्जे खथबगए। 
मोहंनीय कर्म के क्षय होने पर सभी कर्मो का क्षय प्राय होने लगता है । 


कर्मवन्‍्बन और कमंमुक्ति के ज्ञान से अर्नभिज्ञ मिथ्यात्वग्रस्त लोगो की अन्त 
मे क्या दशा होती है ”? इसे अगली गाया मे जास्त्रकार बताते हं-- 


सूल पाठ 


जे एय नाभिजाणति, मिच्छुदिटलो अणारिया । ' 
मिगा वा पासबद्धा ते, घायमेसति णन्तसो ॥॥१३॥। 


हु सस्कृत छाया 


ये एतननाभिजानन्ति, मिथ्याहष्टयोथ्नाय्या । 
मृगा वा पाशवद्धास्ते, घातमेष्यन्त्यनन्तश ॥१3॥। 


अन्वयार्थ 


य््न बात 


-, जि) जो (सिच्छदिदृढी) मिथ्याहष्टि (अणारिया) अनार्यपुरुषप (एय) इस 
अर्थ (वात) को (न) नही (अभिजाणति) जानते है। (मिया था) भृंग की तरह 
(पासबद्धा) पाश (बन्चन) मे वद्ध (ते) वे मिथ्याहप्टि अज्ञानी (णतसो) अनन्त वार 
(घाय) घात को (एसत्ति) प्राप्त करेगे ! 


भावाथ 


" “जो मिथ्याहप्टि अनायें पुरुष इस अर्थ (पूर्वोक्त सिद्धान्त) को नही 
जानतें, वे पाद्य (वन्धन) मे वँधे हुए मृगो की तरह अनन्त वार विनाश को 
प्राप्त करेंगे । 


का * व्यास्या 
मिंथ्याहप्टि अज्ञानवादियों का अनन्त जन्म-मरण 


४ _ डस गाया में पुन भिथ्याहप्टि एवं शास्त्रविहत अनुप्ठान से अत्यन्त दूर 
रहने वाले अज्ञानवादियों को अपने उक्त अद्वत्य का कितना दुप्परिणाम भोगना पडता 
है? इसे बताने है-- जे एव नाभ्िजाणति अभिप्राय यह ह॒ जैसे वन्‍्बन में पडे हुए 
सृथ अनेक अका र के ताडन, मारण आदि दु प पाने हैं, बसे ही अजान एवं मिथ्यात्व 
के कारण होने वादे घोर कगवन्यन में बद्ध जज्ञानी जीव भी मिस्यात्यम्यी ग्रह से 
अस्त होकर अपने अज्ञान मत पक्ष को एसी हढता से पकड लेने हू कि सम्यस्नान एव 


समय प्रथम अंध्ययन---ट्वितीय उद्देशक १६३ 


शास्त्रविहित सम्यक्‌ अनुष्ठान को नही जाव पाते । ऐसे व्यक्तिया की एक मनुष्यजन्मे 
की जरा सी भूल के कारण मिथ्यात्व और अज्ञान के कारण हुए कमेंवन्धन मे जकड़े 
जाने से वे सन पाशबद्ध मृगो की तरह अनन्तकाल तक विनाश को प्राप्त करते है । 
मर्थात्‌ अनन्तकाल तक उन्हे बार-वार जन्म-मरण करना पडता हे, ससार के चक्र मे 
परिभ्रमण करना पडता है। उन्त जन्म-मरणो के दौरान जित-जिन गतियो या योनियों 
भे वे जाते हैं, वहाँ उन्हे सम्परदर्शश और भम्यज्ज्ञान नही मिलता । इसीलिये शास्त्र- 
कार कहते है---'घायमैसति णतसो' | वे अनन्तफाल तक विनाश (द्रव्यविनार -शरीर 
का नाश और भमावविनाश--आत्मगुणो का नाश, सबण्यक्त्व का नाश) प्राप्त करते 
है । अथवा इसका अर्थ यह भी हो सकता 6 कि वे अनन्तकाल तक विनाश को ढूँढते 
है । आशय यह है कि एक बार गाढ मिथ्यात्व को प्राप्त होने के बाद अनन्तकाल तक 
के सम्यक्‍त्व को नही पाकर मिथ्यात्र एवं अज्ञान के वशीभूत होकर अपनी जिद्गी 
के लिये आत्महत्या या आत्मग्रुणचात (विनाश) दूँढते रहते है। वे मिथ्यात्वरूपी 
घोर अन्धकार से आवृत होकर अनन्तकाल तक घात (अपने बात्मगुणों की हत्या) 
करते रहते हैं ।" यही शास्त्रकार का आशय प्रतीत होता है । 
अब अज्ञानवादियो के मत का निराकरण करने के लिये उनकी मान्यता के 
मिथ्यात्व एव बज्ञान का पर्दाफाश करते है--- 


हु स्ल - हा 
माहणा समणा एगे, सव्वे नाणं सब वए | हर 
सव्वलोगेडवि जे पाणा, न ते जाणति किचण || १४॥। ५ 

ड मस्कृत छाया 


ब्राह्मणा श्रमणा एके, सर्वे ज्ञान स्वक वदन्ति । 
सर्वेलोके४पि ये प्राणा , न ते जानन्ति किचन ॥१४॥ 


अन्वयार्थ 


(एगे) कई (साहणा) ब्राह्मण एवं (सम्णा) श्रमण (सब्बे) सभी (सथ 
अपना-अपना (नाण) ज्ञान (चए) वधारते हैं, बताते है। (सब्बह्योगे) किन्तु समस्त 


१ उपनिपद्‌ मे भी कहते हैं - 


असुर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसाबुता १ 


तास्ते प्रेत्पाभिगर्च्छात्त येषेः चात्महुनो जना ॥| , --इैशोपनिषद्‌ 


मर व 


१६४ सुत्रकृताग सूत्र 


लोक मे (जे) जो (पाणा) प्राणी है, (थि) उन्हे भी (ते) वे (किचण) कुछ (न 
जलाणति) नही जानते । 


भावाथ 
इस जगत्‌ मे कई ब्राह्मण और श्रमण ऐसे भी है कि वे सभी अपना- 
अपना ज्ञान बघारते रहते है, अपने ज्ञान का वे प्रदर्शन करते रहते हैं । किन्तु 
समस्त लोक मे जितने प्राणी है, उन्हे भी वे कुछ नही जानते ! 


ज्ञान के प्रदर्शको मे जीवो के ज्ञान का अभाव--'थोथा चना बाजे घना” इस 
लोकोक्ति के अनुसार अज्ञानवादियो के पास सम्यरज्ञान तो होता नही, इधर-उधर 
'ग स्टारटाया मतासक्तिपूर्ण थोडा-बहुत ज्ञान होता है, उसे ही वे बढा-चढाकर 
लच्छेदार भाषा मे भोले-भाले लोगो के सामने बधारते रहते है। यह अज्ञान का 
.. सम्यक्‌ज्ञान के नाम पर सम्यकज्ञान का मुलम्मा चढाकर किया जाता है, इसे 
ही शास्त्रकार कहते हैं--सब्बे नाण सय चए 
साहणा समणा एगे---इस पक्ति का अभिप्राय यह है कि सभी ब्राह्मण-श्रमण 
तो नही, किन्तु कई ब्राह्मण-अमण ऐसे हैं, जो अपने-अपने माने हुए शास्त्रों मे 
हेयोपादेय के बोधक ज्ञान का निरूपण करते हैं, कहते हैं--इस प्रकार से इस अनु- 
ष्ठान के करने से स्वर्ग आदि # प्राप्ति होगी, इसके करने से मोक्ष मिलेगा ! परन्तु 
उनका वह ज्ञान जिसके द्वारा पदार्थ जाना जाय*, इस व्युत्पत्त्यथ॑ के अनुसार ज्ञान 
भले ही हो, सम्यक्ज्ञान नही है, अपितु उनका ज्ञान परस्पर विरोधी होने के कारण 
पम्यकुज्ञान--सच्चा ज्ञान नही, मिथ्याज्ञान है। इस ज्ञान बधारने की अवेक्षा' 
अश्ञान ही अच्छा । थे परस्पर विरोधी और एकान्त प्ररूपणा करते है, अत परस्पर 
विरोधी प्ररूपणा करने से प्रतीत होता है, कि उन्हे वास्तविक ज्ञान नही है, प्रत्युत 
वे सब अज्ञानान्धकार मे भटक रहे है । 

'सब्बलोगेडचि न ते जाणति किचण'-..एक तरफ वे कहते हैं-- 
मा हिस्पात्‌ सर्वभूतानि/ (रुमस्त प्राणियों की हिसा मत करो) और दुसरी ओर वे 
ही कहने लगते है - थाज्िकी हता हिसा न भवति', या 'यज्ञार्थ पशव सृष्ठा' (यज्ञ 
मे पशुवध से होने वाली हिसा हिसा नही है। ईश्वर ने यज्ञ के लिये पशु वनाये है।) 
इस प्रकार परस्पर विरोधी वचन कहने वाले क्‍या सम्यगज्ञानसम्पन्न कहे जा सकते 


१. ज्ञायत परिच्छिद्यते पदार्थोष्नेनेति ज्ञानम्‌ । 
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है ? वे स्वयं अपने अन्तर मे विवेक का गज डालकर देखें कि क्या यज्ञ के समय पशु- 
वलि से होने वाली हिसा अहिसा हो जाएगी ? क्‍या यज्ञ भे मरने वाले प्राणी प्राणी 
नही हैँ ? क्या वे उस समय जीव न रहकर गजीव हो जाएँगे ? यदि उन तथाकथित 
शानवादियो को प्राणियों के स्वरूप का ज्ञान होता तो क्‍या वे उनकी (यज्ञार्थ होने 
वाली) हिसा को अहिसा कह सकते थे ? यह स्पण्ठत प्राणियो के सम्बन्ध मे उनकी 
अज्ञानता सूचित करता है | यह इस पक्ति का आशय है। 


अब दो गाथाओ द्वारा दृष्ठान्त देकर शास्त्रकार समझाते हैं कि किस प्रकार 
से वे सम्यकज्ञानचरजित तथाकथित ब्राह्मण-क्रमण अज्ञान से आचृत है--- 


मूल 

मिलव्खू अमिलक्खूस्स, जहा वृत्ताणभासए । 

ण हेउ से विजाणाइ, भासिअं तड्णुभासए ॥१५॥ 
एवमन्नाणिया नाणं, वयंत्तावि सय सर्य । 
निच्छयत्य न याणंति, मिलक्खु व्व अबोहिया ॥१६॥ 


सच छाश 
म्नेच्छोव्म्लेच्छस्य, यथोकताश्नुभाषक । 

न हेतु स विजानाति, भाषितत्वनुभाषते ॥१५॥ 
एवमज्ञानिका ज्ञान, वदन्तो5पि स्वक स्वकम्‌ । 
निरचयाथर्थ न जानन्ति, म्लेच्छा इवाबोधिका ॥१६॥ 


अन्वयाय॑ 
(जह') जैसे (मिलक्लू) म्लेच्छ पुरुष (अभिलक्लूस्स) अम्लेच्छ यानी आये- 
पुरुष के (बुत्ताणमभासए) कथन का अनुवाद करता है। (से) वह (हेठउ ) कारण को 


(ण विजाणाइ) नही जानता है, (तु) किन्तु (सासिय) उनके माषण का (अगुभासए) 
अनुवादसात्र करता हैं ॥१५॥। 


(एवं) इसी तरह (अन्नाणिया) सम्यगज्ञानहीन ब्राह्मण (परिव्राजक) और 
श्रमण (शाक्यादि श्रमणवेषधारी) (सय सय) अपने-अपने माने हुए (नाण) ज्ञान को 
(बयत्ताथि) कहते हुए भी (निच्छथत्य) निश्चित आर्य (सर्वज्ञोक्त सुसिद्धान्त) को (न 
याणति) नही जानते है। (मिलक्खु व्व) थे पूर्वोक्त स्लेच्छ की तरह (अबोहिया) 
वोधरहित है ॥१६॥ 


'१दद सु सूत्रकृताग सूत्र 
थे भावाथ ४ 


जेसे म्नेच्छपुरुष अम्नेच्छ आयेपुरुष के कथन का अनुवाद करता है, 
किन्तु वह उस भाषण का अभिंप्राय (हेतु) नही जानता, वह तो केवल उस 
“भाषण का अनुवादमात्न करता है, वैसे ही सम्यगृज्ञान से विहीन ब्राह्मण 
'और श्रमण अपने-अपने ज्ञान को कहते हुए भी उसके निरिचतार्थे को नही 
जानते । वे तो पूर्वोक्त म्लेंच्छो की तरह सम्यकवोध से रहित है। 


व्याल्या 
अज्ञानियों की तोतारटन 


इन दो गाथाओ मे अज्ञानियो की भ्लेचछ के साथ उपमा देते हुए कहा गया 
है कि वे पण्डितम्मन्य अज्ञानवादी जो कुछ ज्ञान वधारते है, वह उसी तरह का तीता- 
रटन है। जैसे आरयो की भाषा से अनभिनज्ञ म्लेच्छ आार्यपुरुष के कथन को मात्र दोहरा 
देता है । वह उस भाषा मे कही हुई वात का रहस्य या कारण नही बता सकता | 
जैसे तोते को 'राम-राम” या नमस्ते” कहना सिखा दिया जाता है और वह इन 
वाकक्‍्यों को बार-वार दोहराता रहता हे, परन्तु वह उक्त शब्दों का अथं बिलकुल 
नही जानता, वह मालिक के सिखलाये हुए शब्दों को रटकर उन्हे दोहराता रहता 
है | जैसे आर्यो की भापा से अनभिन्न कोई म्लेच्छपुरुष म्लेच्छ भाषा को न जानने 
वाले आयेपुरुष के शब्दों को केवल दोहरा देता है, या अरथंज्ञानशुन्य उसकी भापा का 
अनुवाद मात्र कर देता है परन्तु उसने किस विवक्षा से यह बात कही है, उसका 
अभिप्राय वह भली-भांति नद्दी जानता । 


यही बात सम्थगूज्ञान से शून्य अज्ञानसम्पन्न तथाकथित ब्राह्मण-अमणो पर भी 
लागू होती है कि ये अपने-अपने मत की पोधियों मे लिखे ज्ञान को लोगो के सामने 
/वार-बार दोहराते रहते है, साथ ही उस ज्ञान के प्रमाणभूत होने की दुह्ाई भी देते 
, रहते है, लेकिन परस्पर विरुद्ध और विसगत वाते कहने के कारण साफ प्रतीत होता 
है कि वें केवल तथाकर्थित शास्त्रो या अपने माने हुए शास्त्रो के वचनो को दोहरा 
रहे है, उनका जो निश्चित-सिद्धान्तसम्मत अर्थ हैं, उसे वे नहीं जानते | वे उसी 
>म्लेच्छ या त्तोते की तरह अबोध और अनुपादकमात्र हैं। इसीलिये शास्त्रकार ने 
हिष्हान्त का उपसहार करते हुए कहा है--निच्छयत्य न याणति मिलत्रखु व्व । 
४ अब अगली गाया मे अज्ञानवाडिय्गे का मन्‍्तब्य प्रस्तुत करते हुए उनकी 
* अज्ञानता सिद्ध करते है -- 
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सूल पाठ 
अज्नाणियाण वीम॑सा, अण्णाणे ण विनियच्छुद । 
अप्पणो य पर नाल, कुतो अज्नाण्सासिउ5 _॥१५७॥ 
संस्कृत छाया 
अज्ञानिकाना विमश अज्ञात न विनियच्छेति ॥ ४-८ 
आत्मनश्च पर नाल, कुतोभ्न्याननुशासितुम ? ॥१७॥ 
जअनच्चयाथ 


(अल्नाणियाण) अज्ञानियो का (वीमसा) पर्यालोचनात्मक विचार (अण्णाण) 
अज्ञानपक्ष मे (ण विनियच्छइ) यूत्तिसगत नही हो सकता | (अप्पणो) ने लक: ९ 
अपने को भी (पर) अज्ञानवाद की (अगुत्तान्तिउ) शिक्षा देने मे (नाल) समर्थ न 
हैं, (अन्नाणुत्वास्िड कुतो) दूसरो को अनुशासित करने में कैसे समर्थ हो सकते है 2 


भावा्े मल 


अज्ञानवादियो द्वारा अज्ञात ही श्रेष्ठ है, इसकी मीमासा (सर्वेत्रोमुद्धी 
विचार) अज्ञानपक्ष मे संगत नहीं हो सकती। जब अज्ञानवादी अपने 
आपको अनुशासित करने (शिक्षा देने) मे समर्थ नही है, तव फिर बे दूसरो 
को अनुश्ञासित करने (शिक्षा देने) मे कैसे समर्थ हो सकते है २, 


व्याय्या 


अज्ञानवाद अज्ञानपक्ष से सिद्ध नहीं हो सकता 

इस गाथा में शास्त्रकार ने तरकों द्वारा अज्ञानवाद को असिद्धकर बताया है। 

पहला तर्क यह है कि बज्ञानवादी" जो अज्ञान को ही दुनिया मे सर्वश्रं ष्ठ बस्तु सिद्ध 
१ अज्ञान का जर्थ है--कुत्सितज्ञान। वह अज्ञात जिसका हो, वह अज्ञानिकनहै 
अथवा अज्ञानपूर्वक जिनका आचार-व्यवहार है, वे अज्ञानिक कहलाते है । हिता- 
दित-परीक्षा से जो रहित है, वे भी अज्ञानिक है । 


(क) अब ज्ञानमज्ञान, तद्‌ येषामस्ति तैप्ञानिका । ते व दादिनश्चेत्मज्ञानिक- 
वादिन । 


(ख) वे अज्ञानवादी शाकल्य, सात्यमुद्रि, मौद, पिप्पलाद, वादरायण, जैमिनि, वसु आदि 
प्रमुख है। जैसा कि राजवातिक मे कटा है---“शाकल्य-वाल्कल-कुथुमि-सात्य- 


मुद्रिन्तारायण-कण्ठमाध्यदिन-मौद-पिप्पलाद-चादरायणास्वष्ठिक्ृदौदरिकीयनवर्स- 
जेमिनि इत्यादीनामज्ञानकुहष्टीना सप्तपणष्ठि ।” “ मी 





्ब्ज 
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करने का प्रयास करते हैं, परन्तु उसकी सारी विचार-चर्चा ज्ञान (अनुमान आदि 
प्रमाणो) द्वारा करते है, यह वेतुकी और “बदतोव्याघात” जैसी वात है। अज्ञान- 
वादियो का मन्तव्य यह है कि बिना विचारे अज्ञानपूर्वक किया हुआ कम्मंवन्ध विफल 
हो जाता है, वह दारुण दु ख नही देता । ज्ञान कल्याणकारी नही होता । ज्ञान ही 
तमाम वितण्डावादो की सृष्टि करता है। ज्ञान से ही तो एक दादी दूसरे के विरुद्ध 
तत्त्व प्रलषण करके विवाद का अखाडा बनाते है। बाद-बिवाद से चित्त में कलु- 
घितता आदि दोष पैदा होते हैं, जिनसे दीघंकाल तक ससार मे परिभ्रमण हीता है। 
जब इस 'मूलक ज्ञान को छोडकर अज्ञान का सहारा लेते है तो, यह मेरा 
सिद्धान्त है, मैं तुम्हारे मत का खण्डन करूँगा”, इत्यादि ज्ञानमूलक अहकार कभी 
उत्पन्न नही हो सकता । अहकार न होने से एक दूसरे के प्रति कालुष्य नही होगा । 
वित्त मे कालुप्य न होने से कर्मेबन्ध की सम्भावना भी नही रहेगी। इसी तरह, 
जो कार्य विचारकर जानबू... किये जाते हैं, उनसे दारुण-फलदायक कर्मबन्ध 
होता है, और उस कर्मेबन्ध का कठोर फल अवश्य भोगना पडता है। तीत्र अध्यव- 
साय से अर्थात्‌ बुद्धिपूवंक होने वाले कपायादेश से जो कम॑बन्ध होता है, उसका 
फल भी अबाघित होता है। अत. जो कर्म मन के अभिप्राय के बिना केवल वचन 
और शरीर की प्रवृत्ति मान्न से उपाजित किये जाते है, उनमे चित्त का तीतन्र अभि- 
निवेश---अत्यन्त कषायवृत्ति न होने से उनका फल भी नहीं भुगतना पडता । बे करें 
फ़ल दिये बिना भी झड सकते हैं। यदि उन्होने फल भी दिया तो इतना दारुण-फल 
नही होता । दीवार पर लगी हुई घूल के झाडने के समान थोडी सी शुभ-अध्यव- 
हवा के झोके से अपने आप वह कमेंरणज झड जाती है। मन में राग- 
ठ घादिरूप अभिनिवेश उत्पन्न न होने देने का सबसे आसान उपाय है--ज्ञानपूर्वक 
व्यापार को छोडकर मे ही सन्‍्तोष करना। क्योकि जब तक ज्ञान रहेगा, 
तब तक वह कुछ न कुछ रागढ ष[दिरूप उत्पात करता ही रहेगा । वह शान्त नही 
धैठा रहेगा । अत मोक्षसाघक मुमुक्षु के लिए ही साध्य तथा श्रेयस्कर हो 
। है, ज्ञान नही । 


दूसरी बात यह है कि ज्ञान तो तब उपादेय हो सकता है, जब ज्ञान के 

स्वरूप का ठीक-ठीक निश्चय हो जाय। इस ससार मे अनेको मत-मतान्‍्तर हैं, 
“ सभी मत वाले अपने-अपने तत्त्वज्ञान के सच्चे होने का दावा करते है। अत इस 
आपाधापी मे कौनसा मत सच्चा है ? या किसका ज्ञान यथार्थ है” यह निर्णय 
>करना कठिन ही नही, असम्भव है। सभी दर्शन व।ले अपनी-अपनी डेढ चावल की 
लखिचडी अलग-अलग पका रहे है। सभी अपने-अपने सिद्धान्तो के लिए सन्‍यता की 
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दुह्द दे रहे है। ऐसी स्थिति भे यह विवेक करता कंटिन हो रहा है कि यह सच्चा 
है या वह ? सभी अपने-अपने मत के भ्रवर्तको को सर्वज्ञ और दूसरे मत के प्रवत्तेको 
को असर्वज्ञ कहते हैं, अपने शास्त्र और उनमे प्ररुपित ज्ञान को सभो अपने सर्च 
हारा भाषित एव पूर्ण सत्म कहते हैं $ पर इसका निर्णय करना अत्यन्त कठिन है 
कि सर्वज्ष कौद है? किस मत का प्रवर्तक सर्वेज्ञ है ? यदि निर्णय भी कर लिया जाय 
कि अमुक मत का प्रवर्तक स्वेज्ञ हैं, तव भी थे शास्त्र था से सिद्धान्त-वचन उस 
सर्वज्ञ के द्वारा भाषित या उपदिप्ट हैं यर नही ” यहु जाँचना-परखना भी टेदी 
स्ीर है। क्योंकि किसी मी सर्वश को हमने या हमारे पूर्वजो ने कभी शास्भोपदेश 
करते भी तो नहीं देखा । तब बिना प्रमाण के त्तथाकथित्त मत के प्रवततक को सर्वज्ञ 
तथा उसके द्वारा प्रकाशित शास्तज्ञान को सर्वेज्षोपदिष्ट कैसे भाना जाये ? थोड़ी देर 
के लिए आपकी (जैनो की) वात मानकर हम यह स्वीकार भी कर ले कि आचाराग 
आदि शास्त्रों मे उक्त वचन सर्वक्ष महावीर के है, तब भी शास्त्र मे उक्त बचनों 
(शब्दो) का यही बर्थ है, दूसरा नहीं, इस प्रकार का निश्चय कौन और कंसे 
करेगा ” वयोकि आपके सर्चज्ञ उन शब्दों का निश्चित अर्थ तो कर ही नही गये है। 
यही कारण है कि एक ही शास्त्र पर कई शब्दों के विभिन्न टीकाकारो एवं व्याख्या 
कारो ते परस्पर विरुद्ध अनेक जर्थ किये हैं। वहाँ वृद्धि चक्रा जाती है। कौन-सा 
अर्थ सही होगा, कौन-सा गलत, इसका निर्णय करना भी कठिन हो जाता है । अत 
इन सब झजटोी से दूर रहने के लिए अज्ञान को ही अपनाना श्रेयस्कर है। ज्ञान ही 
तारे अनर्यों का मूल है। इसी से अहकारपूर्वक रागढ्रेष होने से अनत्त ससार कौ 
वृद्धि होती है, फिर कौन-सा ज्ञान सम्यक्‌ हैं, इसका निश्चण करना भी अकत्त्यन्त 
कठिन है। इस अनभेमूलक ज्ञान से कल्याण नही हो सकता । अत अज्ञान ही शेय « 
साधक है ॥ 
अज्ञानवादियो की पूर्वोक्त विचारधारा का निराकरण करने हेतु शास्त्रकार 
कहते हैं -'जन्ताणियाण चीसत्ता. 'णे ण॑ विनियच्छद ।' इसका आशय है कि 
अज्ञानवादियों द्वारा अज्ञान ही शष्ठ है। वही शअरेयस्कर है, ज्ञान अनयथों का भूल 
है, इत्यादि बातें सिद्ध करने के लिए उन्होंने जो अनुभानादि (वर्क, गुक्ति, हेतु आदि) 
सान का सहारा लिया है, वह 'बदतोव्याघात' जैसा है। अपनो ही बात अपने 
व्यवहार से वे खण्डित कर रहे हैं। अज्ञान को श्रेयस्कर सिद्ध करने के लिये ज्ञान 
का आश्रय दे क्यो लेते हैं ” 'ज्यो-ज्यो ज्ञान बढता है, त्यो-त्यो दोष बढता है,” यह 
शान सत्य है या जत्तत्य ? तथा जज्ञान ही श्रे यस्कर है,' इत्यादि मीमाता या विचार- 


चर्चो करता भी अशानवादियो को उचित वही है, क्योकि इस प्रकार का पर्यालोच- 
नात्मक विचार भी तो ज्ञानरुप है। जब थे स्वय जानवूझ्कर अज्ञानी वनक्र 
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रहने मे सुख-शा्ति समझते है तो वुद्धि पर ताला लगा कर चुपचाप बैठना चाहिए, 
न उन्हे किसी को अपनी बात समझानी चाहिए और न ही उपदेश देना चाहिए, 
अपने मत का भी प्रचार उन्हे नही करना चाहिए। परल्तु वे स्वय कहाँ चुपचाप 
बेठते है, अपने मत का प्रचार करने के लिए बुद्धि का प्रयोग करते है । जब वे स्वय 
को अपने अज्ञानवाद के सिद्धान्त पर स्थिर एव अनुशाप्तित नही रख सकते, थानी 
अपने आपको अज्ञानवाद की शिक्षा देने मे समर्थ नही है, तब दूसरो (शिष्यो) को 
अज्ञानवाद सिद्धान्त के अनुशासन (शिक्षा) मे कैसे चलाएँगे ? दूसरी बात, जब वे 
स्वय अज्ञानी है, तब शिष्य बनकर जो शिक्षा के लिए उनके पाश्ष आते हे उन्हे वे 
अज्ञानवाद की शिक्षा भी कंसे दे सकेगे ? क्योकि अज्ञानवाद की शिक्षा तो ज्ञान के 
द्वारा ही दी जाएगी, ज्ञान को तिलाजलि देकर कोई भी अज्ञानवादी कैसे शिक्षा दे 
सकेगा ? अत सबसे बडी चुप (मौन) की साधना मे ही अज्ञानवाद है? क्योकि 
मौन विभूषणमज्ञताया ' अज्ञता (अज्ञान) का आभूषण मौन है। यही बात शास्त्र- 
कार इस गाथा की निचली पक्ति में कहते हैं+--“अप्पणो य पर नाल, कुतो अन्ताण्‌- 
सासिउ' । इससे अज्ञानवादियों का यह कथन भी खण्ड़ित हो जाता है कि दूसरे की 
“चित्तवृत्ति नही जानी जांती, इसलिए अज्ञान ही श्रेयस्कर है, क्योकि “अज्ञान ही 
श्रे यस्कर है,” इस प्रकार का उपदेश दूसरो को देने के लिए प्रवृत्त होकर उन्होने 
वय दूसरे की चित्तवृत्ति का ज्ञान होना स्वीकार कर लिया है। यदि दूसरे की 
चित्तवृत्ति नही जानी जांती है तो अज्ञानवादी ग्रुरुओ की चित्तवृृत्ति को उनके शिष्य 
कैसे जानेंगे, उन पर कैसे विश्वाप कर लेगे, कि हमारे गुरु झानवान्‌ हैं। 
उनका बताया हुआ ज्ञौन सन्‍्चाज्ञान है। वे अगर अपने गुरुतों की चित्त- 
" वृत्ति को नही जानेंगे या विश्वास नही करेंगे तो अज्ञानवाद का उपदेश कैसे ग्रहण 
करेंगे ” जब दूसरे की चित्तवृत्ति को जान नही सकते तो फिर उन्हे अज्ञानवाद की 
- शिक्षा ही क्यो देते है ” अन्यमंत॒वादियो ने स्पष्ट स्वीकार कर लिया है कि दूसरे 
की चित्तवृत्ति जानी जा सकती है, देखिये उनका वह श्लोक--- 
आकार॑रिगितर्यत्याः चेष्टयथा भाषणेन थ। 
नेश्न-वचत्र्विकारेश्वच लक्ष्यतेध्न्त्मंत सन ॥॥ 


अर्थात्‌--मनुप्य की आकृति (चेहरे) से, इमित से, गति (चाल-ढाल) से 
चेष्टा से, भापण (वोलचाल) से, आखो और मह के विकारों से उसका अन्‍्तर्मंन 
जान लिया जाता है । 

जब नज्ञानवादी स्वत- शत अज्ञानी है, त्तो वे विना ज्ञान के यह आक्षेप 
कैसे कर सकते है कि समस्त ,उपदेश आदि स्लेच्छो द्वारा किये हुए आयंभापा के 
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अनुवाद के समान निराधार हैं ।' क्योकि ज्ञान के बिना वे कथन भी कसे कर 
(सकते है * 


अन्नानवादी स्वय को तथा दूसरो को अज्ञानवाद के अनुशाव न में रखने में 
किस प्रकार असमय है, यह दो हष्टान्तो द्वारा बताने के लिए सूत्रकार कहते है--- 


सुल पाठ 

वर्ण मूढें जहा जतू, मूढेणेयाणगामिए | 
दोवि एए अकोविया, तिव्व सोय नियच्छ॒ुद )।१८॥। 
अघधो जघ पह णितो, दूरमद्धाणुगच्छद । 
आवज्जे उप्पहं जन्तू, अदुवा पथाणुगामिए ॥१६॥ 


ससकृत छाया 
बने मृढो यथा जन्तुमू ढनेत्रनुगामिक । 
द्वावप्येतावकोविदौ तीन्र शोक नियच्छुत ॥१८॥ 
अन्धोषन्ध पन्थान वयन्‌, दूरमध्वानमनुगच्छति । 
आपद्यत उत्पथ्‌ जन्तुरथवापन्थानमनृुगामिक ॥१श॥ 
अन्वयार्थ 
(जहा) जैसे (बणे) वन मे, (सुढे) दिशामूढ (जस्तु) प्राणी (सूढंणेयाणुगा- 
' सिए) दिशामूढ नेता के पीछे चलता! है तो, (दोधि एए) वे दोनो ही (अकोबिया) 
सार्ग नही जानने दाले है, इसलिए (ततिन्व) तीजन्न (छ्तोय) शोक--दु ख (नियच्छइ) 
अवश्य ही प्राप्त करते हैं ॥१८॥ ४ 
(अधघ) अच्छे भनुप्य को (पह) मार्ग मे (णितो) ले जाता हुआ (अधघो) अन्धा 
पुरुष (दूर) जहां जाना है, वहाँ से दूर तक (अद्धाणुगच्छट्ट) मार्ग मे चला जाता 
है। (जन्तू) तथा वह प्राणी (उप्पह) उत्पथ उजड मार्ग (आदवज्जे) पकड लेता है या 


पहुँच जाता है। (अहुबा) अथवा (प्रयाणुगामिए) जन्य मार्ग पर चढ जाता है था 
उसके पीछे-पीछे चला जाता है 0१६॥ 


भाषा 


जैसे घोर जगल में दिशासमूढ बनकर मार्ग भूला हुआ प्राणी यदि 
कसी दिशामूढ नेता के पीछे चलता है तो वे दोनो ही मार्ग न जानने के 
कारण मार्गश्रष्ट भ्राणी अवश्य तीद दु ख एवं शोक को प्राप्त करते है। 


१७२ सूत्रकताग सूत्र 


जैसे स्वय अन्धा व्यक्ति मार्ग मे दुसरे अन्धे को ले जाता हुआ जहाँ जाना 
है, वहाँ से दूर, बहुत दूर देश मे चला जाता है। अथवा वह (काँटे, . , 
जगली हिसक जन्तुओ से भरे) उजड रास्ते पर चढ जाता है, अथवा ठीक 
मार्ग को छोडकर दूसरे रास्ते पर चला जाता है । 


व्यास्या 
अन्घे के पीछे अन्धा - विनाश का धन्धा 


अज्ञानवादियो की अनिष्ट दशा को समझाने के लिए शास्त्रकार दो हृष्ठान्तो 
द्वारा वस्तुतत्त्व अभिन्यक्त करते है--- 

(१) एक घोर जगल है। उसमे हिंसक जगली जन्तुओ का मय है। एक 
पथ्थिक घूमता-घामता रास्ता भूल गया, उसे यह पता ही नही चल रहा था कि मैं 
किस दिशा मे जा रहा हूँ ? वह दिगूमुढ एवं व्याकुल होकर इधर-उधर देख रहा 
था कि इतने मे एक दूसरा पथिक आता हुआ दिखाई दिया, वह भी पथप्रष्ट और 
दिशामूढ था, परन्तु वाचाल होने के कारण उक्त व्याकुल परयिक से कहा--मेरे 
पीछे चले आओ, मैं तुम्हे सही-सलामत गनन्‍्तव्य स्थान पर पहुंचा दूँगा, मैंने सब 
रास्ता देखा है ।' वह दिशामूढ मयशभ्रान्‍त बेचारा पथिक इस नये वाचाल पथिक के 
चक्कर मे आकर उसके पीछे-पीछे चलने लगा । नतीजा यह हुआ' कि उस मार्ग भ्रष्ट 
एवं मार्ग से अनभिज्ञ पथिक के पीछे चलने से वह भोला पर्थिक दु खी हुआ । साथ मे 
जो मार्गंदशंक नेता बना था, वह भी सागे का जानकार न होने से अत्यन्त दुखी 
हुआ । दोनो एक-दूसरे को कोसने लगे। आवाज सुनकर एक भयानक जगली 
जानवर आ गया । उसने दोनो पर झपटकर वही दोनो का काम तमाम कर 
डाला | 

यह एक रूपक है | यही हाल से अनमिज्ञ अज्ञानवादी गुरु का है, 
उसके पीछे-पीछे यदि कोई दिशामूढ भयश्रान्त पथिक उसके बहकावे मे आकर चल 
देता है तो आखिर दोनो इस घोर ससाररूपी जगल मे भटकते रहते है और कही 
न कही भयकर दु ख एवं मरण की चपेट मे आ जाते है । 

(२) इसी प्रकार एक दूसरा दृष्टान्त देकर इस वात को समझाया गया 
है---एक अन्घा था, वह कही चला जा रहा था। मार्ग मे उसे एक दूसरा अन्धा 

मिला । वह वाचाल था। पहले वाले अन्धें से उसने पूछा कहाँ जा रहे हो ?' 
उसने किसी नगर का नाम लिया, तो टूसरा वाचाल अन्बा तपाक से बोला--“बरे, 
पहले तुमने क्यो नही कहा ? तुम तो उलटे चल रहे हो । मेरे साथ चले गा । 
मैं तुम्हें ठीक मार्ग से सही-सलामत वही पहुँचा दूंगा ।! पहला अन्धा' भुलावे मे 
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आकर दूसरे अन्घे के नेतृत्व मे चल पडा। दूसरा अन्धा स्वय मार्ग नहीं देस सकता 
था, अत अपने पीछे चलने वाले अन्धे को जिस मार्ग से जाना था, उसे छोडकर 
वह असली मार्ग से बहुत दूर पहुँच गया । वहाँ से फिर भटककर वह कंटीले- 
ककरीले उजड मार्ग पर चढ गया । आगे चलकर दोनो अन्धें दूसरे ही मार्ग पर चल 
पड़े और ऐसे भटक गये कि उन्हे असली रास्ता नही मिला | 


यही हाल अज्ञानवादियो को नेता मानकर उनके पीछे चलने वाले मार्ग से 
अमनभिज्ञ अन्धतुल्य नासमझ शिष्य का होता है । अज्ञानवादी स्वय सम्यकमार्ग से 
अनभिज्ञ है, तब अपने पीछे चलने वालो को वे कैसे मार्ग बता सकेंगे ”? सचमुच 
अपने पीछे चलने वालो को भी वे बहुत दुर क्रियाकाप्डो के गहन वन मे या तापस 
तक के उजड मार्ग मे ले जाकर छोडेंगे। यही शास्त्रकार का आशय है। 


अब उन्ही अज्ञानवादियो की उन्मार्गगामितः का परिचय दे रहे है-- 


मूल 
एवमेगे नियायट॒ठी, धम्ममाराहगा वर्य। 
अदुवा गहस्ममावज्जे, ण ते सब्बज्जुय॑ वए ॥२०॥। 


स॒त छाया 
एवमेके नियागा्थिनों घर्माराधका वयम्‌। 
अथवाध5घमेमापदय रन न ते सर्वेजु क ब्रजेयु ॥२०॥ 


अन्चपघार्थ 


(एव) इस प्रकार (एगे) कई (नियायद्ठी) सोक्षार्थी कहते हैं (बय) हम 
(घम्भमाराहुगा ) धर्म के आराघक हैं| (अबुवा) परन्तु वे (अषम्मसावज्जें) अधघर्म 


को प्राप्त करते है (सब्वज्जुय) सब प्रकार से सरल मार्ग को (ण ते बए) वे प्राप्त 
नही करते है | 


भावाथे 


इस प्रकार कई मोक्षार्थी (तथाकथित) कहते हैं कि हम घमर्म के 
आराधक है। परन्तु धर्म की आराधना तो दूर रही, वे प्रायः अधर्म को हो 
(घर्मं के नाम से) स्वीकार कर तेते हैं। वे सब प्रकार से सरल सयम के 
मांगे को प्राप्त नही कर पाते । 


मम काश. ५ कर 
प्र 


१७२ सूत्रकृताग सुन 


जेसे स्वय अन्धा व्यक्ति मार्ग मे दूसरे अन्धे को ले जाता हुआ जहाँ जाना 
है, वहाँ से दूर, बहुत दूर देश मे चला जाता है। अथवा वह (कॉटे, .. , 
जगली हिसक जन्तुओ से भरे) उजड रास्ते पर चढ जाता है, अथवा ठीक 
मार्ग को छोडकर दूसरे रास्ते पर चला जाता है । 

व्याख्या 
अन्धे के पीछे अन्धा विनाश का धन्धा 

अज्ञानवादियो की अनिष्ट दशा को समझाने के लिए शास्त्रकार दो हृष्ठान्तो 
ढ्वारा वस्तुतत्त्व अभिव्यक्त करते हैं--- 

(१) एक घोर जगल है। उसमे हिंसक जगली जत्तुओ का भय है। एक 
पथिक घूमता-घामता रास्ता भूल गया, उसे यह पता ही नही चल रहा था कि मैं 
किस दिशा मे जा रहा हूँ ” वह दिगृमुढ एवं व्याकुल होकर इधर-उधर देख रहा 
था कि इतने मे एक दूसरा पथिक आता हुआ दिखाई दिया, वह भी पथश्रष्ट और 
दिशामूढ था, परन्तु वाचाल होने के कारण उक्त व्याकुल पथिक से कहा--भेरे 
पीछे चले आओ, मैं तुम्हे सही-सलामत गल्तव्य स्थान पर पहुँचा दूंगा, मैंने सब 
रास्ता देखा हैं! वह दिशामुढ भयश्रान्‍्त बेचारा पैथिक इस नये वाचाल पथिक के 
चक्कर मे आकर उसके पीछे-पीछे चलने लगा । नत्तीजा यह हुआ कि उस मागेंघ्रष्ट 
एवं मार्ग से अनभिन्न पथिक के पीछे चलने से वह भोला पर्थिक दु खी हुआ । साथ मे 
जो मार्गदशंक नेता बना था, वह भी मार्य का जानकार न होने से अत्यन्त दुंसवी 
हुआ । दोनो एक-दूसरे को कोसने लगे। आवाज सुनकर एक भयानक जगली 
जानवर आ गया । उसने दोनो पर झपटठकर वही दोनो का काम तमाम कर 

| 

यह एक रूपक है । यही हाल सत्पथ से अनभिन्न दी गुरु का है, 
उसके पीछे-पीछे यदि कोई दिशामुद्ध भयश्रान्त पथिक उसके वहकावे मे आकर चल 
देता है तो आखिर दोनो इस घोर ससाररूपी जगल मे भटकते रहते हैं और कही 
न कही भयकर दु ख एवं मरण की चपेट मे आ जाते है | 

(२) इसी प्रकार एक दूसरा दृष्टान्त देकर इस बात को समझाया गया 
है---एक अन्घा था, वह कही चला जा रहा था। मार्ग से उसे एक दूसरा अन्धा 
मिला | वह वाचाल था। पहले वाले अन्धें से उसने पुछा 'कहाँ जा रहे हो ”' 
उसने किसी नगर का नाम लिया, तो दूसरा वाचाल अन्धा तपाक से बोला--“अरे, 
पहले तुमने क्यो नही कहा ? तुम तो उलठे चल रहे हो । मेरे साथ चले आओ । 
मैं तुम्हे ठीक मार्ग से सही-सलामत वही पहुँचा दूंगा ।' पहला अन्धा' भुलावे मे 
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आकर दूसरे अन्धे के नेतृत्व मे चल पडा | दूसरा अन्धा स्वय मार्ग नही देरा सकता 
था, अत अपने पीछे चलने वाले अन्घे को जिस मार्ग से जाना था, उसे छोडकर 
वह असली मार्ग से बहुत दूर पहुँच गया । वहाँ से फिर भठककर वह कंटीले- 
ककरीले उजड मार्ग पर चढ गया । आगे चलकर दोनो अन्धे दूसरे ही मार्ग पर चल 
पड़े और ऐसे मटक गये कि उन्हे असली रास्ता नही मिला | 


यही हाल अज्ञानवादियो को नेता मानकर उनके पीछे चलने वाले मार्ग से 
अनभिन्न अन्धतुल्य तासमझ शिष्य का होता है । अज्ञानवादी स्वयं सम्यकमार्ग से 
अनभिज्ञ है, तब अपने पीछे चलने वालो को वे कैसे मार्ग बता सकेंगे ” सचमुच 
अपने पीछे चलने वालो को भी वे बहुत दूर क्रियाकाप्डो के गहन वन मे या तापस 
तक के उजड मार्ग मे ले जाकर छोडेंगे । यही शास्त्रकार का आशय है। 


अब उन्ही भज्ञानवादियो की उन्मागंगामिता का परिचय दे रहे है--- 


सल 
एवमेंगे नियायटठी, धम्ममाराहगा वय। 
अदुवा अहम्ममावज्जे, ण ते सव्वज्जुयं वए ॥॥२०॥। 


स॑ त छाया 
एवमेके नियागाथिनो घर्माराधका वयभ्‌ | 
अथवाउ्धमंसापद रन्‌ न॒ ते सबेजु क ब्रजेयु ॥२०॥| 
अन्वययथे 
(एव) इस प्रकार (एगे) कई (नियायद्ठी) भोक्षार्थी कहते हैं (बम) हम 
(घम्मभाराहगा ) धर्म के आराघक हैं । (अदुबा) परन्तु वे (अषस्समावज्जें) अधघर्से 


को प्राप्त करते हैं (सब्बज्जुय) सब प्रकार से सरल मार्ग को (ण तले बए) वे प्राप्त 
नही करते हैं । है 


भाषा 


इस प्रकार कई भोक्षार्थी (त्तथाकथित) कहते हैं कि हम घमर्म के 
आराघक है। परन्तु धर्म की आराधना तो दूर रही, वे प्राय अघर्म को ही 


(धमम के नाम से) स्वीकार कर लेते है। वे सब प्रकार से सरल संयम के 
मार्ग को प्राप्त नही कर पाते । 


१७२ सूत्रकताम सूभ 


जैसे स्वय अन्धा व्यक्ति मार्ग मे दूसरे अन्धे को ले जाता हुआ जहाँ जाना 
है. वहाँ से दूर, बहुत दूर देश मे चला जाता है। अथवा वह (काँठे, . , 
जगली हिसक जन्तुओ से भरे) उजड रास्ते पर चढ जाता है, अथवा ठीक 
मार्ग को छोडकर दूसरे रास्ते पर चला जाता है । 


व्याख्या 
अन्धे के पीछे अन्धा «- विनाश का घन्धा 


अज्ञानवादियो की अनिष्ट दशा को समझाने के लिए शास्त्रकार दो दृष्टान्तो 
द्वारा वस्तुतत्त्व अभिव्यक्त करते है--- 

(१) एक घोर जगल है। उसमे हिंसक जगली जन्तुओ का भय है। एक' 
पथिक घुमता-घामता रास्ता भूल गया, उसे यह पता ही नही चल रहा था कि मैं 
किस दिशा मे जा रहा हूँ ? वह दिगमूढ एवं व्याकुल होकर इधर-उधर देख रहा 
था कि इतने मे एक दूसरा पथिक आता हुआ दिखाई दिया, वह भी पथभ्रष्ट और 
दिशामूढ था, परन्तु वाचाल होने के कारण उक्त व्याकुल पथिक से कहा--भेरे 
पीछे चले आओ, मैं तुम्हे सही-सलामत गन्तव्य स्थान पर पहुँचा दूँगा, मैंने सब 
रास्ता देखा है ।' वह दिशामुढ भय श्रान्त बेचारा पथिक इस नये वाचाल पथिक के 
चक्‍कर मे आकर उसके पीछे-पीछे चलने लगा । नतीजा यह हुआ कि उस मार भ्रष्ट 
एवं मार्ग से अनभिज्ञ पथिक के पीछे चलने से वह भोला पर्थिक दु खी हुआ । साथ मे 
जो मार्गदशेंक नेता बना था, वह भी मार्ग का जानकार न होने से अत्यन्त दुशी 
हुआ । दोनो एक-दूसरे को कोसने लगे। आवाज सुनकर एक भयानक जंगली 
जानवर आ गया । उसने दोनो पर झपटकर वहीं दोनो का काम तमाम कर 
डाला । 

यह एक रूपक है । यही हाल सत्पथ से अनभिज्ञ अज्ञानवादी गुरु का है, 
उसके पीछे-पीछे यदि कोई दिशामुढ भयक्षान्त पथिक उसके वहकावे मे आकर चल 
देता है तो आखिर दोनो इस घोर ससाररूपी जगल मे भटकते रहते हैं और कही 
न कही भयकर दु ख एवं भमरण की चपेट मे आ जाते हैं | 

(२) इसी प्रकार एक दूसरा हप्टान्त देकर इस बात को समझाया गया 
है---एक अन्धा था, वह कही चला जा रहा था । मार्ग मे उसे एक दूसरा अन्धा' 
मिला । वह वाचाल था| पहले वाले अन्घें से उसने पूछा “कहाँ जा रहे हो ?' 
उसने किसी नगर का नाम लिया, तो दूसरा वाचाल अन्घा तपाक से वोला--“अरे, 
पहले तुमने क्यो नही कहा ? तुम तो उलटे चल रहे हो । मेरे साथ चले आज 
मैं तुम्हे ठीक मार्ग से सही-सलामत वही पहुँचा दूँगा। पहला अन्धा भुलावे मे 


समय प्रथम अध्ययन---द्वितीय उ् शक १७३ 


आकर दूसरे अन्धे के नेतृत्व मे चल पडा | दूसरा अन्घा स्वय मार्ग नही देख सकता 
था, अत अपने पीछे चलने वाले अन्घे को जिस मार्ग से जाना था, उसे छोडकर 
वह असली मागगें से बहुत दूर पहुँच गया । वहाँ से फिर भटककर वह केंटीले- 
ककरीले उजड मार्ग पर चढ गया । आगे चलकर दोनो अन्धे दूसरे ही मार्ग पर चल 
पड़े और ऐसे भटक गये कि उन्हे असली रास्ता नहीं मिला | 


यही हाल अज्ञानवादियों को नेता मानकर उनके पीछे चलने वाले भागें से 
अनभिज्ञ अन्धतुल्य नासमझ शिष्य का होता है। अज्ञानवादी स्दयथ सम्यकमार्ग से 
अनभिज्ञ है तब अपने पीछे चलने वालो को वे कैसे मार्ग बता सकेंगे ? सचमुच 
अपने पीछे चलने वालो को भी वे बहुत दूर क्रियाकाप्डो के गहन वन मे या तापस 
तक के उजड मार्ग मे ले जाकर छोडेंगे। यही शास्त्रकार का आशय है | 


अब उन्ही अज्ञानवादियो की उन्मार्गंगामिता। का परिचय दे रहे है--- 


मल 
एवमेंगे नियायट॒ठी, घम्ममाराहगा वयं। 
अदुवा अहम्मसावज्जे, ण ते सब्वज्जुयं बए ॥॥२०॥। 


स॒त्त छाया 
एवमेके नियागाथिनों धर्माराधका वयभु। 
अथवाड्धमंमापद रन न ते सबवेजु क ब्रजेयु ॥॥२०॥ 


अन्चयायथ 


(एव) इस प्रकार (एगे) कई (नियायदुठी) मोक्षार्थी कहते है (बय) हम 


(घम्समाराहमा ) धर्म के आराधक हैं | (अदूबा) परन्तु वे (अधस्ममावज्जे) अधर्म 
को प्राप्त करते हैं (सब्बज्जुय) सब प्रकार से सरल मार्ग को (ण ते चए) थे प्राप्त 
नही करते हैं । 


भावाथे 


इस प्रकार कई मोक्षार्थी (तथाकथित) कहते है कि हम घर्मे के 
आराघक हैं। परन्तु धर्म की आराधना तो दूर रही, वे प्रायः अघर्म को ही 
(धर्म के नाम से) स्वीकार कर लेते है। वे सब प्रकार से सरल संयम के 
मार्ग को प्राप्त नही कर पाते । 


जयानीक.. जिया, अानण 


१७२ सूत्रकृताग सूत्र 


जैसे स्वय अन्धा व्यक्ति मार्ग मे दूसरे अन्धे को ले जाता हुआ जहाँ जाना 
है, वहाँ से दुर, बहुत दूर देश मे चला जाता है। अथवा वह (काँटे, ककड, 
जगली हिसक जन्तुओ से भरे) उजड रास्ते पर चढ जाता है, अथवा ठीक 
मार्ग को छोडकर दूसरे रास्ते पर चला जाता है । 


व्याख्या 
अन्धे के पौछे अन्धा : विनाश का घन्धा 


अज्ञानवादियो की अनिष्ट दशा को समझाने के लिए शास्त्रकार दो दृष्ठान्तो 
द्वारा' वस्तुतत्त्व अभिव्यक्त करते हैं--- 

(१) एक घोर जगल है। उसमे हिंसक जगली जन्तुओ का भय है। एक 
पथिक घुमता-घामता रास्ता भूल गया, उसे यह पता ही नही चल रहा था कि मैं 
किस दिशा मे जा रहा हूँ ? वह दिगूमुढ एवं व्याकुल होकर इधर-उधर देख रहा' 
था' कि इतने मे एक दूसरा पथिक आता हुआ दिखाई दिया, वह भी पथप्रष्ट और 
दिशामूढ था, परन्तु वाचाल होने के कारण उक्त व्याकुल परयथिक से कहा--मेरे 
पीछे चले आओ, मैं तुम्हे सही-सलामत गन्‍्तव्य स्थान पर पहुँचा दूँगा, मैंने सब 
रास्ता देखा है । वह दिशामूढ भयप्रान्त बेचारा पथिक इस नये वाचाल पथिक के 
चक्कर मे आकर उसके पीछे-पीछे चलने लगा । नतीजा यह हुआ कि उस मागें भ्रष्ट 
एवं मार्ग से अनभिज्ञ पथिक के पीछे चलने से वह भोला परथिक दु खी हुआ । साथ मे 
जो मार्गदर्शक नेता बना था, वह भी मार्ग का जानकार न होने से अत्यन्त दुखी 
हुआ । दोनो एक-दूसरे को कोसने लगे। आवाज सुनकर एक भयानक जगली 
जानवर आ गया । उसने दोनो पर झपटकर वही दोनो का काम तमाम कर 
डाला | 

यह एक रूपक है । यही हाल सत्पथ से अनभिज्ञ' अज्ञानवादी' ग्रुरु का है, 
उसके पीछे-पीछे यदि कोई दिशामूढ भयक्रान्त पथिक उसके बहकावे मे आकर चल 
देता है तो आखिर दोनों इस घोर ससाररूपी जगल मे भटकते रहते हैं और कही 
न कही भयकर दु ख एवं मरण की चपेट मे आ जाते हैं । 

(२) इसी भ्रकार एक दूसरा हृष्ठान्त देकर इस बात को समझाया गया 
है---एक अन्धा था, वह कही चला जा रहा था। मार्ग मे उसे एक दूसरा अन्धा 
मिला । वह वाचाल था | पहले वाले अन्धे से उसने पूछा 'कहाँ जा रहे हो ?' 
उसने किसी नगर का नाम लिया, तो घूसरा वाचाल अन्धा तपाक से बोला--“भरे, 
पहले तुमने क्यो नही कहा ? तुम तो उलटे चल रहे हो । मेरे साथ चले आओ । 
मै तुम्हे ठीक मार्ग से सही-सलामत वही पहुँचा दूँगा।' पहला अन्धा भुलावे मे 


समय प्रथम अध्ययन--द्वितीय उ्ँ शक १७३ 


आकर दूसरे अन्धे के नेतृत्व मे चल पडा | दूसरा अन्घा स्वय मार्ग नही देख सकता 
था, जत अपने पीछे चलने वाले अन्धे को जिस मार्ग से जाना था, उसे छोडकर 
वह असली मार्ग से बहुत दूर पहुँच गया । वहाँ से फिर भठककर वह कंटीले- 


ककरीले उजड मार्ग पर चढ गया । आगे चलकर दोनो अन्धे दूसरे ही मार्ग पर चल 
पड़े और ऐसे भटक गये कि उन्हे असली रास्ता नही मिला । 


यही हाल अज्ञानवादियो को नेता मानकर उनके पीछे चलने वाले मार्ग से 
अनभिज्ञ अन्धतुल्य नासमझ शिष्य का होता है। अज्ञानवादी स्वयं सम्यकमार्ग से 
अनभिज्ञ है, तब अपने पीछे चलने वालो को वे कैसे मार्ग बता सकेंगे ? सचमुच 
अपने पीछे चलने वालो को भी वे वहुत दूर क्रियाकाप्डो के गहन वन मे या तापस 
तक के उजड़ मार्ग मे ले जाकर छोडेंगे। यही शास्त्रकार का आशय है। 


अब उन्ही अज्ञानवादियो की उन्मार्गंगामिता का परिचय दे रहे है--- 


सूल 
एवमेगे नियायट॒टी, धम्ममाराहगा वय॑। 
अदुबवा अहम्मसावज्जे, ण ते सब्बज्जुय॑ वए ॥२०॥। 


स॒ त छाया 
एवमेके नियागाथिनों घर्मोराधका वयभ | 
अथवाड्धर्ममापदय रन न ते सबवेजु क ब्नजेयु ॥२०॥ 
अन्वयार्थ 
(एव) इस प्रकार (एगे) कई (नियायद्ठी) भोक्षार्थी कहते है (बय) हम 


(घस्ममाराहगा ) धर्म के आराघक हैँ । (अदुबर) परन्तु वे (अधस्पसावड्छे) अधर्से 
को प्राप्त करते हैं (सब्वज्जुय) सब भ्रकार से सरल मार्ग की (ण ते बए) वे प्राप्त 
नही करते हैं । 


थे 


इस प्रकार कई मभोक्षार्थी (तथाकथित) कहते है कि हम धर्म के 
आराघक हैं। परन्तु धर्म की आराधना तो दूर रही, वे प्रायः अघर्म को ही 
(धर्म के नाम से) स्वीकार कर लेते हैं। वे सब प्रकार से सरल सयम के 
मार्ग को प्राप्त नही कर पाते । ४ 


न 
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जैसे स्वय अन्धा व्यक्ति मार्ग मे दूसरे अन्धे को ले जाता हुआ जहाँ जाना 
है, वहाँ से दूर, बहुत दूर देश मे चला जाता है। अथवा वह (कॉटे, . , 
जगली हिसक जन्तुओ से भरे) उजड रास्ते पर चढ जाता है, अथवा ठीक 
मार्ग को छोडकर दूसरे रास्ते पर चला जाता है । 

व्याख्या 
अन्धे के पीछे अन्धा - विनाश का घन्धा 

अज्ञानवादियो की अनिष्ट दशा को समझाने के लिए शास्त्रकार दो दृष्टान्तो 
द्वारा वस्तुतत्त्व अभिव्यक्त करते है--- 

(१) एक घोर जगल है । उसमे हिसक जगली जन्तुओ का भय है। एक 
पथिक घूमता-घामता रास्ता भूल गया, उसे यह पता ही नही चल रहा था कि मैं 
किस दिशा मे जा रहा हें ? वह दिगूमूढ एवं व्याकुल होकर इधर-उधर देख रहा 
था कि इतने मे एक दूसरा पथिक आता हुआ दिखाई दिया, वह भी पथ भ्रष्ट और 
दिशामृढ था, परन्तु वाचाल होने के कारण उक्त व्याकुल पथिक से कहा--भेरे 
पीछे चले आओ, मैं तुम्हे सही-सलामत गन्‍्तव्य स्थान पर पहुँचा दूँगा, मैंने सब 
रास्ता देखा हैं । वह दिशामूढ भय पभ्रान्त बेचारा पैथिक इस नये वाचाल पथिक के 
चक्कर मे आकर उसके पीछे-पीछे चलने लगा । नतीजा' यह हुआ कि उस मार्य भ्रष्ट 
एब मार्ग से अनशिज्ञ पथिक के पीछे चलने से वह भोला पथिक दु खी हुआ । साथ मे 
जो मार्गदर्शक नेता वता था, वह भी मार्ग का जानकार न होने से अत्यन्त दुखी 
हुआ | दोनो एक-दूसरे को कोसने लगे। आवाज सुनकर एक भयानक जगली 
जानवर आ गया । उसने दोनो पर झपटकर वही दोनो का काम तमाम कर 

| 

यह एक रूपक है । यही हाल सत्पथ से अनभिज्ञ अज्ञानवादी ग्रुरु का है, 
उसके पीछे-पीछे यदि कोई दिशामृढ भयक्रात्त पथिक उसके बहकावे मे आकर चल 
देता है तो आखिर दोनों इस घोर ससाररूपी जगल मे भटकते रहते है और कही 
न कही भयकर दु ख एव मरण की चपेट मे आ जाते हैं । 

(२) इसी प्रकार एक दूसरा हृष्टान्त देकर इस बात को समझाया गया 
है---एक अन्धघा था, वह कही चला जा रहा था | मार्य मे उसे एक दूसरा अन्धा 
मिला । वह वाचाल था। पहले वाले अन्धे से उसने पूछा 'कहाँ जा रहे हो ?' 
उसने किसी नगर का नाम लिया, तो दूसरा वाचाल अन्धा तपाक से बोला--“अरे, 
पहले तुमने क्यो नहीं कहा ? तुम' तो उलटे चल रहे हो । मेरे साथ चले आओ | 
मैं तुम्हें ठीक मार्ग से सही-सलामत वही पहुँचा दूँगा ।' पहला अन्धा भुलावे मे 
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आकर दूसरे अन्धे के नेतृत्व मे चल पडा | दूसरा अन्धा स्वय मार्ग नही देश सकता 
था, अत अपने पीछे चलने वाले अन्घे को जिस मार्ग से जाना था, उसे छोडकर 
वह असली मारे से बहुत दूर पहुँच गया । वहाँ से फिर भटककर वह केटीले- 
ककरीले उजड मार्ग पर चढ गया । आगे चलकर दोनो अन्धे दूसरे ही मार्ग पर चल 
पड़े और ऐसे भटक गये कि उन्हे असली रास्ता नही मिला । 


यही हाल अज्ञानवादियों को नेता मानकर उनके पीछे चलने वाले मार्ग से 
अनभिश्ञ अन्धतुल्य नासमझ शिष्य का होता है। अज्ञानवादी स्वय सम्यक्मार्ग से 
अनभिन्ञ है, तब अपने पीछे चलने वालो को वे कैसे मार्ग बता सकेंगे ? सचमुच 
अपने पीछे चलने वालो को भी वे बहुत दूर क्रियाकाप्डो के गहन वन मे या तापस 
तक के उजड मार्ग मे ले जाकर छोडेंगे। यही शास्त्रकार का आशय है । 


अब उन्ही अज्ञानवादियों की उत्माग्गंगामिता का परिचय दे रहे है--- 


भूल 
एवमेंगे नियायटठी, धम्मसाराहगा वय। 
अदुवा अहम्ममावज्जे, ण ते सब्बज्जुय॑ वएु ॥२०॥॥ 


स॑ त छाया 
एवसेके नियागाथिनो घर्माराधका वयमृ । 
अथवा5धर्मेमापद्य रन्‌ न ते सर्वेजु क ब्रजेयु ॥२०॥। 
अन्ययए्य 
(एच) इस प्रकार (एंगे) कई (नियायदूठी) मोक्षार्थी कहते हैं (व्यओ) हम 
(धस्मसाराहया) घर्में के आराघक हैं | (अछुवा) परन्तु वे (अधस्ससावज्जे) अधर्म 


को प्राप्त करते है (सच्चज्जुघ) सब प्रकार से सरल मार्ग को (णतेबए) वे प्राप्त 
नही करते है । 


पथ 


इस प्रकार कई मोक्षार्थी (तथाकथित), कहते हैं कि हम घर्म के 
आराघक है। परन्तु घर्म की आराधना तो दूर रही, वे प्रायः अधर्म को ही 
(घर्म के नाम से) स्वीकार कर लेते हैं। वे सब प्रकार से सरल संयम के 
मार्ग को प्राप्त नही कर पाते । गज 
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व्याख्या 


भआजीवक आदि भतो का निरूपण 


एव---इस गाया मे 'एव' पूर्वोक्त गाथाओ मे वर्णित भावों को प्रदर्शित 
करने के लिए है । पू्वावित प्रकार से जो भावमूढ, भावान्ध, अज्ञानी आजीवक आदि 
हैं, वे नियाय यानी मोक्ष अथवा सद्धमम को प्राप्त करने के इच्छुक हैं । 


'धम्ममाराहमा व्य--वे तथाकथित मोक्षार्थी यह मान कर प्रब्नज्या धारण 
करते है कि हम उत्तमधर्म के आराधक हे। शास्त्रफार के इस कथन के पीछे आशय 
यह है कि वे लोग परिक्नाजक या श्रमण का बेष धारण करने के साथ ही मन मे 
यो समझ लेते है, कि हम श्रमण या सन्‍्यासी हो गए है और उच्चधर्म का हम ही 
पालन करते हे। उन्हे यह पता नही होता कि श्रमण, सन्‍्यासी या परिज्नाजक को 
अपने विचार और आचार कितने उच्च रखने चाहिये ” उसका जीवन क्षमा आदि 
दस उत्तमधर्मो से सुशोभित होना चाहिए ? इसीलिए तो श्रमण मगवान महावीर 
ने केवल वेप से किसी को श्रमण, माहण (ब्राह्मण), तापस, आदि नही माना, अपितु 
तदनुरूप उच्च आचार-विचार अनिवार्य बताये हैं-- 


* ण वि मुण्डिएण समणो, ण_ _ओकारेण वम्भणो । 
ण म्ुणी रण्णवासेण, कुसचीरेण ण तावसो ॥। 
समयाए समणों होई, बभचेरेण वम्भणों | 
नाणेण य सुणी होई, तवेण होद तावसो ।॥।" 


मुडन कर लेने से कोई श्रमण नही हो जाता, ओकार का नाम' रठटने से कोई 
ब्राह्मण नही हो जाता, न अरण्य मे निवास करने से कोई मुनि हो जाता है और न ही 
कुश--काषायवस्त्र आदि धारण करने से कोई तापस हो सकता है। समताभाव रखने 
से श्रमण होता है, ब्रह्मचर्य-पालन से ब्राह्मण होता है, ज्ञान प्राप्त करके अपने और 
जग॒त्‌ के स्वरूप पर मनन करने से मुनि होता है और अहकार से रहित होकर तंप 
करने से तापस होता है । परन्तु पृ्वोक्त आजीवक आदि मत के अ्रमण या अन्य 
परिन्नाजक इन बातो को मानते नही, न जानने का उपक्तम करते है । वे ऐसे किसी 
भी मत मे दीक्षित होकर--पश्रन्नज्या घारण करके भी पृथ्वी, जल और वनस्पतिकाय 
का उपमर्दन (हिसा) करके पचन-पाचन आदि किया मे प्रवत्त होकर स्वय ऐसे 

कार्य करते-कराते रहते हैं, दूसरों को भी उपदेण देने रहते है। इस प्रकार 
वे श्रमण या परिन्नाजक इप्ट-मोक्ष की प्राप्ति से भ्रष्ट हो जाते है | मोक्ष वी भ्राष्ति 
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तो दूर रही, वें प्रवजित होकर जब इस प्रकार आरम्भ-समारम्भ के सावच्च अनुप्ठान 
में पड जातें है, तव अधरम-माप के ही बेंटोरते रहते है। यही बात इस गाया की 
दूसरी पक्ति में बताई गई है । 

अदुवा अहम्ममावज्जे--दसके साथ ही ,शास्त्रकार ने उनके लिए एक और 
अनर्थे की सम्भावता प्रकट की है--'णे ते सब्चज्जुय वए' इसके दो अर्थ होते है, एक 
अर्थ तो यह है कि इस प्रवार के असत्कर्म का अनुष्ठान करने वाले, अज्ञान को 
कल्याण का कारण वतताने वाने आजीवक (गोशालक मतानुयायी) आदि श्रमण 
तथा ब्राक्मग व परिद्राजक आदि जो सद्कर्म या सोक्ष की प्राप्ति के लिए सबसे सरल 
सयम मार्ग है, उसे प्राप्त नही करते । अथवा दूमरा अर्थ इस प्रकार भी हो सकता 
है कि अज्ञानान्ध तथा ज्ञानू को मिथ्या बताने वाले वें अच्यदर्शनी अज्ञानवादी तया- 
कथित श्रमण-परिक्राजक आदि भीक्ष-प्राप्ति के लिये सबसे सरल मारगे- जो सत्य है, 
उसे व बोलते तक नही हैं। क्योकि अज्ञान को एकमात्र श्रेयस्कर भान कर भी वे 
स्वय ज्ञान बघारते हैं, ज्ञान के द्वारा ही दूसरे मत-मतान्तर का खण्डन करते है, यह्‌ 
सबसे बडा सत्य का अपलाप॑ है । 


अब अज्ञानवादियो द्वारा मान्य विविध कुतरकों का निदर्शन कराते हुए 
शास्त्रकार कहते है-- हो | 


हा 


भूल पाठ 


एवमेंगे वियक्‍काहि, नो अन्न पज्जुवासिया । 
अप्पणो य वियक्‍्काहि, अयमंजूहि -दुम्मई ॥२१।॥ 


संस्कृत छाया 

एवमेके वितर्काशिन्नैज्त्य पर्युपासते.। 

आत्मनशच वितर्काभिरयमृजुहि दुर्मेतय ॥२१५॥ 

अम्चघार्थ “.. - ह ; 

(एव) इस“(अज्ञानवादियों के पूर्वोक्त। अकार के (वियवकाएँ हे 

। ऊ है) विविध 

वितकों-कुतकों के कारण (एगे) कई (दुम्सई) दुंव वि, विपरीत बुद्धि वाले, अज्ञान- 

वादी व्यक्ति (अन्न) दूसरे शानवादी उदार विचोरको की (नो पज्जुयों सिया) सेवा- 
पु पासना नही करते । (अध्पणों थ) और 


थे धअपने (वितवर्काह) वितकों ्ं 
(अयमजू हि) यह अज्ञानवाद हो यथार्थ है, ऐसा हि. हे ७32७७ कक 


की 


2 
स्‍् न 


तह 
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भावार्थ 
इस प्रकार के कई विपरीत बुद्धि वाले. नवादी अपने पक्ष के सम- 
थैन मे पूर्वोक्‍्त प्रकार के मिथ्या कुत्क प्रस्तुत करके अपने मत से भिन्‍न जो 
ज्ञानवादी वगैरह है, उनकी सेवा-उपासना नहीं करते। वे अपने उक्त 
कुतरको के कारण अज्ञानवाद ही श्रेयस्कर और सरल मार्ग है, ऐसा 
मानते है । 


व्यास्या 


अज्ञानवादियो के. कें 
एवमेगे वियक्‍काहि--शास्त्रकार ने इस गाथा मे अज्ञानवादियों के उन 
वितकों या कुतर्को का स्मरण दिलाया है जो उनके मन-मस्तिष्क मे ऐसा तूफान 
मचाये हुए हैं कि वे इन वितकों के कारण अपने आप को बहुत बडे पण्डित, विद्वान, 
विचारक मानते हैं, अपने मत से भिन्न ज्ञानवादियों के चरणो मे बैठकर किसी बात 
का समाधान नही करते, न सरलतापूर्वक वे सत्य को स्वीकार करते हैं । 
अज्ञानवादियो के कुतर्क कौन से है ? पिछली गाथाओ में हम सक्षेप मे 
अज्ञानवाद का परिचय दे आएं हैं। उन कुतकों के अतिरिक्त अज्ञानवादियो के और 
भी विकल्प है । 
पूर्वोक्त अज्ञानवादी जिन विकलपो को कुतर्क के रूप मे भ्रस्तुत करते हैं, 
उनके हिसाब से कुल मिलाकर इनके ६७ विकल्प (भेद) हो जाते हैं। उन भेंदो 
(विकल्पो) को इस तरीके से जानना चाहिए । 
इनका सबसे पहला वितर्क यह हैं---कौन जानता हैं कि जीव सत्‌ है ” 
क्योकि जीव की सत्ता सिद्ध करने वाला कोई फक्रमाण भी नही है, अत उसकी सत्ता 
को कोई सिद्ध नही कर । अथवा जीव की सत्ता का ज्ञान भी हो जाये तो 
उससे कोई प्रयोजन सिद्ध नही होता । क्योकि जीव चाहे नित्य, सर्वेगत, अमूर्ते 
और ज्ञानादि गुणयुक्त हो या इससे विपरीत हो, इससे किसी भी प्रयोजन की सिद्धि 
नही होती । इसलिए ही श्र यस्कर है । 
इसी प्रकार कौन जानता है कि जीव__ है? और इसको जानने से भी 
कोई प्रयोजन नही है । इसी सदसत्‌, अवक्तव्य, सदुअवक्तव्य, असदुअवक्तन्य, 
सदुअसदअवक्तव्य यो एक-एक वितर्क पर जीव के विषय मे एक-एक विकल्प 
होने से सात हुए । तत्त्व नौ है,--जीव, अजीब, पुण्य, पाप, / संवर, नि्जरा 
बन्ध और मोक्ष । इन नौ तत्त्वो पर सात-सात विकल्‍प होते है। अत ६ >८७ ८-८ 
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६३ भेद हो गये तथा इनमे ४ विकल्प और जोडे जाते हैं | ये विकल्प भावोत्तत्ति को 
दृष्टि से होते हैं--(१) भाव की उप्पत्ति सत्‌ होती है, यह कौन जाता है ” अथवा 
इसे जानने से क्या लाभ है ? (२) भाव की ऊपनि असत्‌ होती है, यह कौन जानता 
है? अथवा उसके जानने से भी वया प्रयोजन है ? (३) भाव की उत्पत्ति सतृ- 
असत्‌ होती है, यह कौन जानता है ? अथवा जानने से प्रयोजन भी क्‍या है ? (४) 
भाव की उत्पत्ति अवक्तव्य होती है, यह कौन जानता है ” और इसे जानने से भी 
क्‍या मतलब है ? इस प्रकार पूर्वोक्त सात विकत्पो मे से चार विकल्प तो 'भावो- 
त्पत्ति के विषय मे कहे गये हैं शेप तीन विकल्प भावोत्पत्ति के नही होते। किसी 
पदार्थ की उत्पत्ति होने के पश्चात्‌ उस पदार्थ के अवयव की अपेक्षा से होते है । 
इसलिए भावोत्पत्ति के विषय में वे सम्भव नहीं है। इस हिसाब से पहले के नो 
तत्वों पर सत-असत्‌ आदि सात विकत्प होते हैं जो ६३ हुए और ४ विकल्प 
भावोत्पत्ति के (जो अभी कहे है) मिलाकर कुल ६७ वितर्क (विकल्प) अज्ञानवादियो 
के हुए । इसीलिए शास्त्रकार ने कहा--अप्पणों य वियककाहि. जूहि दुम्सई । 
मर्थात्‌ वे दुदुंद्धि अपने ही प्रयुक्त वितर्कों (विकल्पो) के भवरजाल मे ऐसे फेसे रहते 
हैं कि उन्हे अज्ञानवाद के अतिरिक्त कोई सरल तथा श्रेयस्कर भार्ग जेचता ही नही । 

वे अपने इन वितरककों के अहकार मे गस्त होकर अपने को पग्डित, त्तत््वज्ञानी और 

न जाने वया-क्या समझते हैं। वे मानते है कि हम ही तत्त्वज्ञानी हैं, हमसे वढकर 

कोई भी नहीं है। यह समझकर वे अपने से भिन्न दूसरे ज्ञानवादी आदि की उपा- 
सना नही करते । साथ ही वे अपने वितकंजाल के कारण यह मानते हैं कि 'हमारा 

अज्ञानमार्ग ही कल्पाणमार्ग हे । वही निर्दोष है और दूसरे मतवादी उसका खण्डन 

नही कर सकते , तथा अज्ञानमार्ग ही सत्य गौर उत्तम गुणयुक्त तथा यथावस्थित 

अये को प्रगट करता है । 

प्रश्न होता है--वे अज्ञानवादी ऐसा क्यो कहते हैं? शास्त्रकार एक शब्द 
बह उत्तर सूचित करते है, दुम्मई अर्थात्‌ वे दुर्मति या विपरीत बुद्धि से 
सूल पाठ 
एवं तक्‍काइ साहिता घधम्माधम्मे अकोविया । 
दुक्ख ते नाइतुट्टन्ति, सठणी पंजर जहा ॥२२॥ 
से छाया 


एवं तर्क साधयन्त , धर्माधमंयोरकोबिदा । 
दुख ते नातित्नोटयन्ति, शकुनि पजर यथा ॥२२॥ 
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अन्ययाथ 


(एव) पुर्वोक्त प्रकार से (तक्‍काइ) तो के हारा (साहिता) अपने मत को 
मोक्षदायक सिद्ध करते हुए (धम्म्राधम्से अकोबिया) धर्म तथा अधर्म को न जानने 
वाले (त) वे अज्ञानवादों (वुक्‍्ख) जन्ममरणादि दुख को (नाइतुद्टति) अत्यन्त रूप 
से तोड नही पाते, (जहा) जैसे (सउणी) पक्षी (पजर) पिजरे को नही वोड 
पाता । 


भावायें 
पूर्वोक्त प्रकार से अपने मत को मोक्षदायक सिद्ध करते हुए धर्म तथा 
अधर्म से अनभिज्ञ वे अज्ञानवादी जन्ममरणादि दु ख के कारणभृत कर्मबन्धन 
को नही तठोड पाते, जैसे कि पक्षी पिंजरे को नही तोड पाता । 


धर्माघमं से अनभिज्ञ अज्ञानवादी 


पूर्वोक्त अज्ञानवाद के विविध कुतरकों के हारा अज्ञानवादी अपने मत को 
मो सिद्ध करने के लिए एडी से लेकर चोटी तक का जोर लगा देते हैं। वे 
अपने को अज्ञानवादी कहते है, किन्तु वे मृषावादी भी हैं, क्योकि ज्ञान का विरोध 
था खण्डन करके भी उसी ज्ञान को प्रतिदिन अपनाते है, अनुमान आदि का' प्रयोग 
भी उसी ज्ञान के माध्यम से करते है। 

प्रश्न होता है कि वे अज्ञानवादी जब इतने पैंने तर्क-तीर चला कर दुसरो 
को कायल कर देते हैं तब धर्म-अघर्म, पुण्य-पाप आदि को वे ठुकरा क्यो देते हैं ” 
इसका उत्तर शास्त्रकार यो देते हैं--- 


धस्साधस्से अकोविया--धर्म और अधर्म के मामले मे वे अत्यन्त अज्ञानी है 
या अनिपुण है। वे न तो क्षमा आदि दशविध उत्तमधर्म को जानते-मानते है और 
न ही जीवहिंसा से उत्पन्न पाप को जानते-मानते है । एक प्रकार से जडता के प्रति- 
निधि वे अज्ञानवादी मिथ्यात्व, अविरति आदि कमंबन्धनो के कारणो से उत्पन्न घोर 
कर्मंवन्‍्धन को नही तोड सकते । जिस तरह पक्षी अपने चिरपरिचित पिंजरे को तोड 
नही सकता, उसी तरह अज्ञानवादी भी ससाररूपी पिंजरे से अपने को मुक्त नहीं 
कर सकता । इसी बात को शास्त्रकार कहते है--“दुकख ते नाइतुट्टति ।” यहाँ 
दुख शब्द दुख के कारणभूत 'कर्मंबन्धन' के अर्थ मे प्रयुक्त हआ है। नाइतुद्टसि 
का अर्थ होता है-- अत्यन्त रूप से नही तोड पाता । इसका है, कदाचित्‌ 
अकामनिजेंरावश थोडे बहुत कर्मवन्धनो को वे दी दूर कर दे, किन्तु कर्मे- 
बन्धनो से सर्वंथा मुक्त होने मे वे समर्थ नही होते । 
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अब पूर्वगाथाओ मे जिन-जिन एकान्तवादियो के मतो का निरूपण किया 
था, उनके मतो मे शास्त्रकार मिथ्यात्व, मिथ्याग्रह आदि दूपण बताते है--- 


सल 
सय सय॑ पससता गरह॒ता पर बय | 
जे उ तत्य विउस्सत्ति, संसार ते विउस्सिया ॥२२॥। 


स॒. छाया 
स्वक स्वक प्रशसनन्‍्तो गहँयन्‍त पर बच । 
येतु तत्र विद्वस्यन्ते ससार ते व्युच्छिता ॥२श॥ 


अन्वयार्थ 


(सय सय) अपने-अपने मत की (पससता) प्रशसा करते हुए (पर चबय) और 
दूसरे के वचन की (गरहता) निन्‍दा करते हुए (जे 3) जो मतवादीजन (तत्थ) उस 
विषय से (बिउस्पति) अपनी विद्धत्ता प्रगठ करते हैं, (ते) वे (ससार) जन्म-मरण- 
रूप ससार मे (विउस्तिया) अत्यन्त हृढरूप से बंधे हुए हैं । 


भावाथ 
अपने-अपने मत की प्रशसा और दूसरो के वचन की निन्‍्दा करते 
हुए जो मतवादीजन उस विषय मे अपना पाडित्य दिखाते है, वे वास्तव मे 


(एकान्तवाद के मताग्रहरूप मिथ्यात्व के कारण) जन्म-मरणरूप ससार- 
बन्धन में हढता से जकडे हुए है । 


चयास्था 


स्वमत-प्रशसा एव परमत-निन्दा ही एकान्तवाव का 

इस गाया मे शास्त्रकार ने विभिन्न एकान्तवादी दार्शनिको की मिध्यात्वी 
मनोवृत्ति का परिचय दिया है। अज्ञान, मिथ्यात्व एव मतमोहान्ध वे मतवादी अपने 
माने हुए मत की बढ-चढ कर तारीफ करते हैं। वे दूसरो के सामने यह रट लगाते 
फिरते हैं कि “हमारे मत मे यह विशेषता है, यह सुग्मता है, इतनी छूट है, ऐसा 
व्यवहार है, इतने इतने उच्च साधक हैं था हुए हैं, मुक्ति के लिए इस मत को 
समानता और कोई मत नहीं कर सकता /' वे लोग स्वमत्त-मण्डन करके ही रह 
जाएँ, तब भी गतीमत है, उनके मन-मस्तिष्क की खुजली इतने से शान्त नही होती, 
वे सदेव ही दूसरो के मत का, उनके ग्रत्थो के उद्धरण प्रस्तुत करते हुए बचिया 
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उधेडते रहते है, उनकी निन्‍्दा और भर्त्सना किया करते है, उन-उन परमतो के 
वचनो को उद्ध त करके वे उनकी मजाक उडाया करते है। इस प्रकार उनके मन 
मस्तिष्क की खुजली तव तक शान्त नही होती, जब तक वे निन्दापुराण न पढ लें। 
इसीलिए शास्त्रकार ने ऐसे अज्ञानवादी लोगो की इस' प्रकार की स्वमत-मोहचेष्टाओ 
को ही मिथ्यात्वरूपी विषवृक्ष का मूल कहा है, जो एकान्तवाद का जल सीचते से 
मजबूत होता है। इसीलिए शास्त्रकार ने कहा है--'सय सय पतससता | 
यह है कि उन मतवादियो का मतमोहरूप मिथ्यात्व उन्हे चैन से 
बैठने नही देता । वह युग शास्त्रार्थ का युग था। मतमोह की मदिरा पीकर विभिन्न 
मतो के पण्डित लोग साँडो की तरह परस्पर लडते थे, वाक्युद्ध करते थे । 
शास्त्रार्थ का अखाडा जमता था। मतमल्ल अपने-अपने दाँव-पेच लगाते थे | साख्य 
दर्शन के पण्डित “समस्त वस्तुएं आविभूत-तिरोभूत होती रहती है, किसी भी वस्तु 
का सर्वथा नाश नही होता,” इस प्रकार एकान्त मताग्रह से ग्रस्त होकर “सभी पदार्थ 
क्षणिक है और निरन्वय विनाशी है,” इस प्रकार के क्षणिकवादी बौद्धों पर आक्षेप 
करते थे, उनके मत मे दोष वताते थे और क्षणिकवादी बौद्ध पण्डित भी “नित्य पदायें 
न तो क्रमश अथंक्रिया कर सकता है और न ही य्रुगपत्‌ करता है, इत्यादि दोष 
देकर साख्यवादियो की भर्त्तना करते थे। इसी तरह दुसरे दाशेनिक भी परस्पर 
एक-दूपरे के वचनो की निन्‍दा और स्वप्रशसा करते थे । 
जे उ तत्थ विउस्सति ” इस पक्ति में शास्त्रकार ,मे उन सबको एकान्त 
मताभ्रहवादी बताकर उनके इस व्यवहार को विजिग्रीषुवृत्ति वताया है, न कि 
जिज्ञासुवृत्ति । यानी वे केवल अपना पाण्डित्य-प्रदर्शन करने के लिये ऐसा करते थे, 
एक-दूसरे का मत जिज्ञासाबुद्धि से. ने के लिये नही । वे मताग्रही बनकर अपने- 
अपने सिद्धान्त के पक्ष मे विशिष्ट युक्तियाँ भ्रस्तुत करते थे। जैसा कि समदर्शी 
अ]चार्य हरिभद्र ने कहा है-- 
है आग्रही चत निनीषति युक्ति यन्न तन्न मतिरस्य निधिष्टा । 
पक्षपातरहितस्य तु युक्तियंत्र तत्र सतिरेति निवेशम्‌ || 
जो दुराग्रही है, साम्प्रदायिक आग्रह से जिसकी बुद्धि विक्ृत हो रही है उसकी 
बुद्धि ने जिस पदार्थ को जिस रूप से अहण कर रखा है वही वह युक्तियो की यदुवा- 
तदुवा खीचतान करता है। उसका मूलमत्र होता है---'जो मेरा है या मैने जाना- 
माना है, वही अन्तिम सत्य है ।! इसलिए वह सत्य का पुजारी नही होता, वह अपने 
मतीय जअहकार का पुजारी होता है । इसलिए वह यूक्तियो की खीचतान करके जैसे- 
सैसे अपने मत को सच्चा सिद्ध ब'रने का अनुचित प्रयत्न करता है । लेक्नि जिसकी 


समय प्रथम अध्ययन--द्वितीय उदेशक १८१ 
बुद्धि मत-पक्षपात से रहित है, जो मध्यस्थभाव से अपनी बुद्धि का सन्तुलन रख कर 
उपयोग करता है, उस समझदार की वुद्धि तो जिस पदार्थ को यूक्तियाँ जिस रूप से 
सिद्ध करती है, उसको उसी रूप से मानने के लिये सदा प्रस्तुत रहती है। उसका 
सिद्धान्त होता है--जो सत्य सिद्ध हो, वह मेरा हे । युक्तिसिद्ध वस्तु को पूर्वाग्रद्‌ से 
सर्वथा मुक्त होकर स्वीकार करने मे कोई हिचक नही होनी चाहिये । 


किल्तु थोथा पाण्डित्य प्रदर्शित करने वाले मताग्रही इस बात को कव भानने 
को तैयार होगे ? वे तो अपनी मानी हुई घिसी-पिटी पुरानी युक्ति-विरुद्ध लकीर पर 
ही चलने का आग्रह रखते है । यही उनके एकान्तवादरूप मिथ्यात्व का नमूना है। 
जिसके फलस्वरूप दे तीद्रागद्े बवश घोर कमंबन्धन करके जत्म-मरण-रूप ससार 


मे ही चक्कर काटते रहते है। इसी बात को शास्त्रकार ने सूचित किया है-- 
'ससार ते विउस्सिया 7 


अगली गाया मे परसमय-वक्तव्य के सन्दर्भ मे शास्त्रकार क्रियावादियों के 
मत का निदर्शेन करते हैं-- 


सूल 
अहावर पुरक्खाय किरियावाइदरिसण । 
कर्म्माचतापणट्ठाण, ससारस्स पवडढण ॥२४॥ 
संस्कृत छाया 
अथाध्पर पुरा&्ख्यात, क्रियावादिदर्शनम्‌ । 
कर्मचिन्ताभप्रनष्टाना, ससारस्य प्रवर्धनम ॥२४॥। 


अन्वयार्थ । 


(अह) इसके पश्चात्‌ (अबर) दूसरा (पुरक्लाय) पूर्वोक्त--पहले कहे हुए 
(किरियावाइदरिसण) एकान्तक्तियावादियो का दर्शन है। (कम्मचितापणदृठाण) 
कर्म (कर्मवन्‍्ध) की चिन्ता से रहित, उन एकान्त क्रियावादियो का दर्शन (ससारस्स) 
जस्म-सरण-ल्‍ूप ससार की (पथरडूढण) वृद्धि करने वाला है । | 
भाषा 

अब दूसरा दर्शन पहले बताये हुए एकान्तक्रियावादियों का है। कर्म 
(कर्मेवन्‍्धन) की चिल्ता से रहित उन क्रियावादियों का्‌ 
शा हो करत बाल है। दर्गदेन ससार की 


श्यरे सुत्रकृतांग सूत्र 
व्याख्या 


कर्मेचिन्ता के प्रति लापरवाह * एकान्त-क्षियावादी-दर्शन 


किरियावाइदरिसण---अज्ञानवादियो के मतनिरूपण के पश्चात्‌ अब शास्त्र 
कार उन एकान्त-क्रियावादियो के दर्शन की चर्चा छेड रहे है, जिसका जिक्र नियुक्ति- 
कार ने इस उद्द शक के अर्थाधिकार मे किया था । इसलिये इस नये विषय को प्रारम्भ 
करने हेतु शास्त्रकार ने 'अहा _' शब्द प्रयोग किया है, इसका अर्थ होता है-- 

[दिया के मत का निरूपण करने के बाद अब दूसरा पूर्वकथित क्रियावादी- 
दर्शन है । चैत्य-कर्म आदि क्रिया को ही जो लोग प्रधानरूप से मोक्ष का अग बतलाते 
हैं, उनके दर्शन (विचारधारा) को क्रियावादी-दशेन कहते हैं । 


कम्म चिन्तापणट्ठाण--ज़ियावादीदशन का क्‍या है ? क्‍या लक्षण है ” 
इसे शास्त्रकार अपनी भाष्ण मे बताते हैं कि वे एकान्त-क्रियावादी कर्मो की चिन्ता 
से प्रनष्ट यानी दूर रहते हैं । ज्ञानावरणीय आदि आठ कम कैसे, किन-किन कारणों 
से किस-किस तीज्न-मन्द आदि रूप मे आत्मा के बेंध जाते है, वे सुख-दु ख आदि के 
जनक हैं या नही ? उनसे छूटने का उपाय क्‍या है? आदि कर्म-सम्बन्धी विचार 
करना कर्मचिन्ता कहलाती है। एकान्त-क्रियावादी इसप्रकार की कर्म॑चिन्ता से 
रहित---लापरवाह होते है। ऐसे एकान्त-क्रियावादी बौद्ध दार्शनिक हैं, जो आदि 
से उपचित (किये हुए) चार प्रकार के कर्मो को बन्धनरूप नही मानते । इस प्रकार 
कर्मंबन्धन का विचार करने की वे अपेक्षा नही करते । इसीलिये उन्हे “कम चिन्ता- 
प्रनष्ट' कहा है | 


सा प  “--चार प्रकार का कर्म बन नही होता उक्त 
क्रियावादियो का यह मत ससार को बढाने वाला ही होता है, घटाने वाला नही, 
क्योकि वे एकान्तरूप से इस बात को मानते हैं, मताग्रह रखते हैं, दूसरे की सच्ची 
युक्तियो को दुकरा देते हैं, इस प्रकार मिथ्यात्व से ग्रस्त होने या (कर्म चिन्तन 
के विषय मे उपेक्षाभाव) से युक्त होने के कारण वे घोर कर्मंवन्धन के फलस्वरूप 
अपने की वृद्धि करते है । 'ससारस्स पवड्ढण' के बदले कही-कही “दुक्खखध- 

' पाठ मिलता है । उसका अथे होता है, उन क्रियावादियो का यह दर्शन 
दु खस्कन्ध यानी असातोदयरूप दु खपरम्परा को बढाने है । 


वे क्रियावादी हक त्ता से किसप्रकार रहित हैं ? इसे शास्त्रकार अयली 
मे... हैं-- 


समय प्रथम अध्ययन---द्वितीय उद्देशक १८रे 


मल 
जाण काएण5्णाउटटी, अबुहो ज॑ व हिसति । 
पुट्छो सवेयद पर, अवियत्त' खु सावज्ज ॥२श।॥। 
सं _ छाया 
जानन्‌ कायेनानाकुट्टी अबुधो य च हिनस्ति । 
स्पृष्ट सवेदयति परमव्यक्त खलु सावचम्‌ ॥२५॥। 
अन्चयाथ 


(ज) जो पुरुष (जाण) जानता हुआ मन से ('हसति) हिसा करता है, 
(काएण5णाउट्टी) किन्तु शरीर से हिसा नहीं करता, (च) और (अबुहो) नही 
समझता । (ज हिसति) जो पुरुष शरीर से हिंसा करता है, (पर पुद्ठो सवेयइ) वह 


केवल उसका फल स्पर्शामात्र से मोगता है। (लु) वस्तुत (सावज्ज) वह सावधकर्म 
(अवियल ) अव्यक्त है स्पष्ट नही है । 


भाषा 


जो व्यक्ति रोष-ह्वछ आदि के आवेशवश केवल मन्त से ही हिंसा 
करता है, मगर शरीर से नही करता तथा अनजान मे दरीर से हिसा करता 
है, वह उस कम के फल को स्पशेमात्र से भोगता है--यानी कर्मबन्ध के फल 
का अनुभव करता है, क्योकि उसका बहू सावद्य (पाप) कर्म अव्यक्त--- 
अप्रकट होता है। अर्थात्‌ उक्त दोनो प्रकार के दोषयुकत व्यापार स्पष्ट 


नही होते । 
व्याश्या 


फर्मोचता से दुर--क्रियावादी 

'जाण फाएण5ः्णाउट्दी, अबुहो ज व हसति' इस गाथा मे शास्त्रकार ने 
क्रियाबादियो की कममचिन्ता के प्रति उपेक्षा प्रदशित की है। शास्त्रकार ने यहाँ दो 
प्रकार से हिसा की क्रिया से कर्संबन्ध न होने की क्रियावादियो की मान्यता स्पष्ट 
की है । एक तो यह कि एक व्यक्ति केवल मन से ही जान-बूक्षकर किसी प्राणी की 
दिसा करता है, वाहर मे वह हिस। प्रकट नही है, क्योकि शरीर से किसी प्रकार की 
हिसक क्रिया करता दिखाई नही देता । शरीर से वह अनाकुद्टी है। इसका मतलब 
है कि शरीर से बह जीवहिंसा नही करता है। कुट्ट धातु का अर्थ छेदन है, जो पुरुष 
रोप-ह पादिवश छेदन-भेदन करता (कूटता-पीटता) है, उसे आकुट्टी कहते हैं और जो 


श्८्ढ सुत्रकृतांग सूत्र 


इस प्रकार का आकुट्टी नही है, वह अनाकुद्टी कहलाता है | आशय यह है कि जो 
क्रोधादि-कारणवश केवल मन के व्यापार से प्राणी की हिंसा करता है, परन्तु शरीर 
से रोष-दं पादिवश प्राणियों के अगो का छेदन भेदन-रूप व्यापार नहीं करता । ऐसे 
व्यक्ति की सावद्-पापकर्म का उपचय--बन्ध नही होता । दूसरे, एक व्यक्ति अनजाने 
ही, अकस्मात्‌ केवल शरीर के व्यापार से हो प्राणिहिसा की क्रिया कर बैठता है । 
उससे यह हिसा-क्िया अज्ञात अवस्था मे बिना जाने-बुझे ही हो जाती है । उसके मन 
का कोई व्यापार नही होता । अत ऐसे व्यक्ति को भी सावद्य-कर्मंबन्ध (कर्मोपचय) 
नही होता । 
नियुं क्तिकार ने पहले यह बताया था --“चतुविध कर्म उपचय (बन्घ) को प्राप्त 
नहो होता, यह भिक्षुओ (बौद्ध दाशंनिको) का कथन है। इन चारो मे से शास्त्रकार 
ने परिज्ञोपचित और अविज्ञोपचित इन दोनो प्रकारां का तो मूलपाठ मे उल्लेख कर 
दिया है । शेष ईर्य्यापथिक और स्वप्नान्तिक ये दो प्रकार नही बताये, किन्तु मूलपाठ 
मे 'त' शब्द है, उससे उन दोनो का अध्याहार (ग्रहण) हो जाता है। ईर्य्या कहते हैं-- 
गमन को । तत्सम्ब-न्धी मार्ग को ईर्य्यापथ कहते है। उस ईर्य्यापथ के कारण जो 
कर्म होता है, उसे ईय्यापथिक कहते है । आशय यह है कि मार्ग मे चलते समय जो 
बिना जाने, उपयोग के विना मनोव्यापार के अभाव में प्राणियों का घात हो जाता 
है, उससे कर्म का उपचय नही होता ! इसी प्रकार स्वप्नान्तिक कर्म भी बन्धन का 
कारण नही होता, ज॑से स्वप्न मे किये हुए भोजन से किसी की हृप्ति नही 
होती उसी तरह स्वप्न मे किये हुए जीव-घात से भी कर्मबन्ध नही होता | स्वप्ना- 
न्‍्तक कर्म जिसमे विद्यमान हो, उसे 'स्वप्नान्तिक' कहते हैं। स्वप्न मे काया के 
व्यापार का सर्वथा अभाव होता है, इसलिए स्वप्न मे किया हुआ किसी प्राणी का 
छेदन-भेदन आदि कर्मंबन्धन का कारण नही होता । 
प्रश्न होता है कि यदि इन चारो प्रकारो से कर्मंबन्धन नही होता तो बौद्धो 
के मतानुसार किस प्रकार से कर्मवन्‍्धन होता है ? इसका उत्तर वे यो देते द्वै कि प्रथम 
तो हनन किया जाने वाला प्राणी सामने हो, फिर हनन करने वाले को यह ज्ञान 
(भान) हो कि यह प्राणी है। उसके पश्चात्‌ हनन करने वाले की ऐसी बुद्धि (वृत्ति) 
हो कि "मैं इसे मारू या मारता हूँ ।! इन सबके रहते हुए यदि शरीर से वह उस 
प्राणी को मारने की चेष्टा करता है और उस चेष्टा के अनुसार यदि बह प्राणी 
मार दिया जाता है या उस प्राणी के प्राणो का वियोग कर दिया जाता है, तब 
हिंसा होती है, और तमी कर्म का भी उपचय होता है । 
यहाँ पाँच कारण हिंसा के बताये गये हैं । इनमे से किसी एक के भी न होने 
पर न ट्विंसा होती है, न कर्म का उपचय होता है, जैसा कि वे कहते है-- 


समय प्रथम अध्ययन---हद्वितीय; उ् शक १८५ 


प्राणी प्राणिज्ञान धातकचित्त व तद॒गता चेष्टा । 
प्राणेश्च विप्रयोग पररचभिरापायते हिंसा ॥ 


अर्थात्‌ प्राणी, प्राणी का ज्ञान, घातक की चिन्ता, घातक की क्रिया और 
प्राणवियोग, इन पाँचो बातो से हिंसा लगती है। यहाँ जो हिंसा के निमित्त पाँच 
पद कहे गये हैं, उनके कुल मिलाकर ३२ भग होते है। उनमे से हिसक तो प्रथम 
भग वाला पुरुष ही होता है, शेष ३१ भग हिसक नहीं होते । 
पुदठो सबेयई पर अधियत्त खु सावज्ज--उस पक्ति का माणय यह है कि 
उक्त क्रियावादी बौद्धो से यहू पूछे जाते पर कि क्‍या परिज्ञोपचित आदि से कमे का 
बन्धन सर्वथा ही नही होता ? उसके उत्तर मे उनकी मान्यता-सम्वन्धी जो उत्तर 
आया, वह इस पक्ति मे उटूठकित किया गया हे। उत्तर यह है कि कर्मवन्धन तो 
होता है, परन्तु अत्यन्त अल्प। इसी वात को घोषित करने के लिए यहाँ 'पुदठो' 
शब्द का प्रयोग किया गया है। इसका तात्पय॑ यह है कि केवल मनोव्यापारहूप 
परिज्ञोपचित्त कम से, केवल शरीर से अनजाने भे होने पाले अविज्ञोपचित कर्म से, 
एव मार्ग से चलते-फिरते समय होने वाले इहैव्यापिथिक कर्म से तथा स्वप्न मे होने 
वाले स्वप्तान्तिक कर्म से--यात्री इत चारो प्रकार के कर्मो से पुरुष का जरा सा 
स्पर्श होता है (पुरुष इन चतुरविधकर्म से स्पृष्ट होता है, बद्ध नही। अत ऐसे कर्मों 
के विपाक (फल) का भी स्पशेमात्र ही वेदत (अनुभव) करता है। मतलब यह है 
कि इन कर्मो का हलका-सा स्पशे होने के कारण इनका फल भी जरा-स्ता ही भोगना 
पडता है, अधिक नही । जेसे--मुटूठी भर कर रेत दीवार पर मारी जाय तो वह 
दीवार को जरा-सा छूकर ही बिखर जाती है, चिपकती नही, वैसे ही पूर्वोक्‍्त कर्म- 
चतुष्टय जरा-से छूकर ही झड जाते है, वे उक्त पुरुष से चिपकते नही हैं । इसीलिए 
बौद्धो का कहना है कि ये चतुविधकम स्पर्श के बाद ही नष्ट हो जाते हैं। इसलिए 
हम इसे कर्मों के उपचय फा अभाव कहते हैं, अत्पन्तामाव नही । चूँकि चे चंतुविध- 


कर्म अव्यक्त है, अप्रकट हैं, इसोलिये उनका विपाक भी स्पष्ठतत अनुभूति मे नही 
आता | अत परिज्ञोपचित आदि कर्म अव्यक्तरूप से सावथ (सदोष) हैं। 


अब अगली दो गायाओ मे बौद्धमतानुसार पाप-कर्मबन्ध के कारण क्या-क्या 
है, यह बताते हैं--- 


मूल 


सत्तिमे तउआायाणा जेंहि कौरइ पावग | 
अभिकम्माय पेसाय मणसा अणृजाणिया ॥२६॥ 


१८६ सुत्रुकुताग सूत्र 


एते उ तउ आयाणा जेंहि कीरइ पावर्गं । 
एवं भावविसोहीए निव्वाणमभिगचछद ॥२७]| 
स॒ ते छाया 


सन्‍्तीमानि त्रीण्यादानानि यै क्रियते पापकम । 
अःऑि म्यच प्रष्य च मनसाब्नुज्ञाय ॥२६॥। 


एतानि तु न्रीण्यादानानि ये क़्रियते पापकम्‌ | 
एव भावविशुद्धया तु निर्वाणमभिगच्छति ॥२७॥ 
अन्वयार्थ 


(इमे) ये (आगे कहे जाने वाले) (त्तउ) तीन (आयाणा) कर्मो के आदान- 
ग्रहण (बघ) के कारण (सति) है, (जेहि) जिनसे (पावग) पाप-कर्म (कीरइ) किया 
जाता है। (अभिकम्माय) किस प्राणी को मारने के लिए अभिक्रम (आक्रमण के 
लिये उद्यत) करके, (पेस्ताय) तथा किसी भ्राणी को मारने के लिये नौकर आदि 
किसी को प्रे षित--. भेजकर (मणसा अणुजाणिया) एवं मन से अनुज्ञा देकर । 

(एते उ) ये पूर्वोक्त (तउ) तीन (आयाणा) कमेवन्धन के कारण है, (जेहि) 
जिनसे (पावग) पापकर्म (कोरइ) किया जाता है। (एब) इस प्रकार (भावविसोहीए) 
भावो की विशुद्धि से (निब्वाण) निर्वाण--मोक्ष को (अभिगच्छद्द) जीव प्राप्त कर 
लेता है । 

भावायें 

ये तीन कर्मे-वन्ध के कारण है, जिनसे पाप-कर्म किया जाता है। 
(१) किसी प्राणी को मारने के लिये स्वय उस पर आक्रमण करना या प्रहार 
के लिये होना, (२) नौकर आदि को भेजकर प्राणी का घात कराना, 
तथा (३) आणी का घात करने के लिये मन से अनुज्ञा-अनुमोदन करना--- 
ये पूर्वोक्त तीन कमें-वन्ध के कारण हैं, जिनसे पापकर्म किया जाता है । जहाँ 
ये तीन नही है, तथा जहाँ भाव की विशुद्धियाँ है, वहाँ कर्मंवन्ध नही होता 
है, पत्युत निर्वाण की प्राप्ति होती है । 

। 
बौद्धमत मे कर्मबन्ध के तौन 
सति मे चठ मायाणा---शन दोनो गायाओ मे शास्त्रकार ने वौद्धमतानुसार 


समंय प्रथम अध्ययत--हितीय उद्देशक १८७ 
उपचय (बन्ध) कारण नही होता, यह बताया गया है, तव सहज ही प्रशन होता है, 
कि कर्मबन्ध किस प्रकार होता है? कर्मों का आदान (ग्रहण) किस माध्यम से होता 
है? इसके उत्तर में ये दोनो गाथावें प्रस्तुत की गई हैं। इनका आशय स्पष्ट है। 
जिनके हारा कर्मों का आदान, ग्रहण या वन्ध किया जाता है, उसे आदान कहते है 
जिन आदातो के माध्यम से पापकर्म किये जाते हैं, वे आदानत तीन प्रकार के है --- 
वध्यप्राणी को सारते की इच्छा से स्वयं उस प्राणी को मारना, उत्त पर प्रहार करता 
यह प्रथम कर्मादान है, (२) प्राणी को मारने हेतु किस्ती नौकर आदि को भेज- 
कर या किसी को प्रेरित करके उस प्राणी का घात कराना, यह द्वितीय कर्मादान है, 
और (३) प्राणी का घात करते हुए पुरुष को मत से अनुज्ञा देना, असुमोदत-समर्थत 
करना, यह तीसरा कर्मादान है ।" परिज्ञोपचित कर्म मे और इस तीसरे आदान में यह 
अन्तर है कि परिज्ञोपचित कर्म मे केवल मन से चिन्तनमात्र होता हैं, जबकि इस 


तीसरे आदान मे दूसरे के द्वारा मारे जाते हुए प्राणी के घात का मन से अनुमोदन 
किया जाता है ) 


२७दी याथा मे उसी बात को दोहराया गया है। उसका अभिप्राय यह हैं 


प्राणिधाद के विषय में स्वयं करना, कराना मौर अनुमोदन करना ये तीन कर्मवन्ध के 
आदान (हार) है। 


एंव सावविसोहीए निव्वाणसभिगचछइ--पूर्वोक्त पक्ति मे 5 (तु) शब्द 
निश्चयारक है । अर्थात्‌ पूर्वोक्त तीन ही प्रत्येक तथा तीनों मिलकर कर्मबन्ध के 
कारण हैं, क्योकि इन तीनो मे अध्यवसाय दुष्ट रहता है। इसलिए इसके द्वारा 
पापकर्मे का उपचय होता है। इससे फल्नितार्थ यह निकलता है कि जहाँ प्राणिधात 
के प्रति दुष्ट अध्यवसायपूर्वक करना, कराता और अनुमोदन ये तीन नहीं है, तथा' 
जहाँ राग-द षरहित बुद्धि से भ्रवृत्ति होती है, ऐसी स्थिति मे जहाँ केवल मन से या 
शरीर से अथवा मानसिक अशिप्राय-रहित दोनो से प्राणातिपात हो जाता है, वहाँ 
भावविशुद्धि होने के कारण कर्म का उपचय नही होता और कर्म का उपचय न होने 
के कारण जीव समस्त दन्ददों से रहित निर्दाण को प्राप्त कर लेताहै। यह इस 
गाया के उत्तरा्ध का आशय है। 


भावविशुद्धिपंक प्रवृत्ति करने से कमेबन्च नही होता, इसे बौद्धमताजुसार 
एक हृष्टान्त द्वारा शास्त्रकार समन्नाते हैं-- 


१ जैनशास्त्रो भे कृत, कारित और बनुमोदित--..ये तीन करण हिसा आदि के 
बताये गये है, वैसे हो वौद्ममत से ईसा आदि के ये तीन आदान बताये हैं । 


रृंदय सूच्रकृताग सूत्र 


पुल पाठ 
पुत्त पिया समारष्भ, आहारेज्ज असजए । 
भूजमाणो य मेहावी, कम्मुणा नोवलिप्पइ ॥२८॥ 


सर छाया 


पुत्र पिता समारभ्पाहारयेदसयत । 
भुठ्जानशच मेधावी कर्मणा नोपलिप्यते ।२८)। 


अन्वयार्थे 
(असजए) सयमविहीन (पिया) पिता (पुत्त ) अपने पुत्र को (समारब्भ) 
मारकर“(आहारेज्ज) खा ले तो (भुजमाणो) खाता हुआ भी वह पिता (मेहावी) 
तथा मेघावी साधु भी (कम्मुणा) कर्म से (नोवलिप्पड्ठ) उपलिप्त नही होता । 


भावार्थ - 
जिस तरह दुष्काल आदि विपत्ति के समय कोई असयमी पिता अपने 
पुत्र को मारकर उसका मास खाता है, तो वह पुत्र का मास खाकर भी कर्मे 
से लिप्त नही होता, इसी तरह रागढ् षरहित मेधावी साधु भी मास खाता 
हुआ कर्म से लिप्त नही होता । 


व्याज्या 


भ दि से कमंबन्ध नहीं बौद्ध. हृष्ठान्त 

इस गाथा मे भावशुद्धिपूर्वक हिंसा आदि प्रवृत्ति से कर्मबन्ध का अभाव 
सिद्ध करने के लिए शास्त्रकार ने बौद्धो द्वारा प्रस्तुत हृप्टान्त दिया है। हृष्टान्त 
का आशय स्पष्ट है। जैसे कोई रागद्व ष-रहित असयमी ग्रृहस्थ किसी बडी विपत्ति 
के समय अपने उद्धारार्थ उदरपूर्ति हेतु अपने पुत्र को मार कर उसका भक्षण कर 
लेता है, तो भी वह कर्मंबन्ध से लिप्त नही होता, क्‍्याकि पुत्र पर उसका कोई द्वष 
नही है ।* इसी तरह रागढं षरहित बुद्धिमान शुद्धाशय साधु भी किसी घोर सकट- 





१ सयुत्तनिकाय से इस प्रकार की एक गाथा मिलती है कि शरीर-शक्ति बढाने के 
उद्दँ श्य से एक पिता अपने पुत्र का वघ करके उसका मास भक्षण कर लेता है । 
फिर भी वौद्धधर्मं की दृष्टि से वह पिता वघधक (हिंसक) नही होता । यह आप- 
पातिक नियम हैं । 


समय प्रथम अध्ययन---द्धितीय उ्देंशक्क ५ १८६ 


काल मे मास खा लेता है तो वह भी कर्मंवन्ध से लिप्त नहीं होता। यहाँ 'य 
(च) शब्द 'अपि' समुक्चय अर्थ मे हैं। गाथा का निष्कप यह है कि चाहे ग्रहस्थ हो 
या साधु, जिसका आशय शुद्ध हे, अन्त करण राग-हं परहित है, वह इस प्रकार का 


प्राणिधात होने पर भी पाप-कर्म से नही लिपठता, क्योकि पापकर्म तभी चिपकत्ता 
है, जब भावों में अशुद्धि हो, दुष्ट अध्यवसाय हो । 


अब अगली गाथा भे शास्वकार इस गलत मान्यता का निराकरण 
करते हैं--- 


सुल पाठ 
मणसा जे पउस्संति, चित्त' तेसि ण विज्जइ | 
अणवज्ज मतह तेसि, ण ते संवृडचारिणोी ॥१श।। 
स॒. छाया 
मनसा ये प्रद्विपन्ति, चित्त तेषा न विद्यते 
अनवद्यमतथ्य तेषा, त ते सवृतचारिण ॥२९॥ 
अन्ययार्थे 
(जे) जो लोग (मनसा) सन से (प5स्सति) किसी प्राणी पर हंप करते है, 
(तैंसि) उनका (चित्त ) चित्त (ण बिज्जद) विशुद्धियुक्त नही है । (तेति) तथा उनके 
(मणचज्ज सतह) पापकर्म का उपचय नहीं होता, यह कथन भी मिथ्या है। (तेण 
. चारिणो) तथा वे सवर (पापों के स्नोत का निरोध) के साथ चलने वाली नही 
है। 
भावार्थ 
जो मन से प्राणियो पर हंष करते हैं, उनका चित्त निर्मेल नहीं 
होता । तथा मन से हूं ष करने पर भी पापकर्म का उपचय नही होता, यह 
कथन भी असत्य है। ऐसे लोग पाषो के निरोधरूप सवर को लेकर प्रवृत्ति 
करने वाले नही है! 
व्यास्या 


सन से हू ण करने पर भी पापयन्ध नहीं घोर असत्य 
पूर्वोक्त गाथाओं में वौद्धो द्वारा मान्य, भावविशुद्धि होने पर हिंसा आदि से 
पापकर्मबन्ध नही होता, अब वौद्धो के इस मत्त को दूपित सिद्ध करते हैं । आशय यह 
है कि जो पुरुष किसी भी निमित्त से किसी आ्राणी पर मन से हंष करता है, उसका 
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मन उस समय दह्ष मे या हिंसा मे नही जाता या विशुद्ध है, ऐसा कहकर उस पुरुष 
मे पाप-कर्म के बन्ध का अभाव मानना, सरासर असत्य है। भला कौन ऐसा प्राणी 
होगा, जिसके मन मे हिंसा करने से पहले हिंसा करने के परिणाम न होते हो ”? वे 
चाहे तीन राग के हो या तीज ढं ष के हो अथवा मन्द राग-हू ष से पूर्ण हो, हिंसा 
के समय होते ही हैं । वे कभी विशुद्ध नही कहे जा सकते । क्योकि दूसरे के हारा 
सारे हुए पशु का मास खाने मे भी हिंसा की परोक्ष अनुमति तो रहती ही है | अत 
बौद्धो का यह कथन मिथ्या है कि 'केवल मन के द्वारा है ष करने पर भी कर्म का 
उपचय नही होता ।” उनका आचरण एव चर्या सयम से युक्त नही है, क्योकि उनका 
मन अशुद्ध है । वस्तुत कर्म के उपचय करने मे मन" ही तो प्रधान कारण है। 
इसे प्राय सभी भारतीय ढशंन मानते हैं । यही कारण है कि बौद्धो ने भी माना है 
कि मनोव्यापाररहित केवल शरीर के व्यापार से कर्म का उपचय नहीं होता । 
प्रधान कारण भी वही होता है, जो जिसके होने पर हो, और न होने पर न हो। 
मन भी कर्मोपचय का प्रधान कारण इसलिये है कि भन के व्यापार होने पर कर्म 
का उपचय होता है और मनोव्यापार न होने पर नही होता । 
कोई यह प्रश्न प्रस्तुत कर है कि बौद्धों ने तो शरीर-चेष्टा से रहित 
मनोव्यापार को कर्मोपचय का कारण न होना भी तो बताया है, फिर कर्मोपचय 
का प्रधान कारण उनकी हृप्टि मे मन कहाँ हुआ ? इसके समाघानार्थ हम उन्ही के 
सान्य वचन प्रस्तुत करते हैं। जैसे कि उन्होने माना है कि चित्तविशुद्धि से मोक्ष की 
प्राप्ति होती है। यह कहकर चित्त को ही मोक्ष का प्रधान कारण बताया है तथा 
और भी कहा है--- 
पचत्तमेव हि. सतारो रागाविकलेशवासितम्‌ । 
* तंविनिसु क्त भवान्त इति कथ्यते ” ।। 
अर्थात्‌ रागद्वे षादि क्लेशो से वासित चित्त ही ससार है और वही चित्त- 
रागादि क्लेशो से मुक्त होने पर ससार का अन्त-मोक्ष कहलाता है । 
अन्य दाशनिको ने भी मन को शुमाशुम परिणामवशात्‌ मोक्ष और 
नरक माना है--- 
मतिविभव | नमस्ते ८ त्वेषपि पृसाम्‌ । 
परिणमसि शुभाशे कल्मघा  मसेव ॥ 
नरक *प्रस्थिता. कष्ठमेके ॥ 
उमचितसुम (८  सूर्यत्तम विनो5न्ये ॥ 


जिओ. ु॒॒अााइाााााएए्घ्भ्भ्म्ग्भ्धधा 
१ मन एवं मनुष्याणा कारण बन्चमोक्षयों | 


समय प्रथम अध्ययत--द्वितीय उ्दँशक १६१ 

अर्थात्‌-हे मति के धनी मन ! तुम्हे नमस्कार है । यद्यपि ससार मे तुम्हारे 
लिये सभी पुरुष समान हैं, तथापि तुम किसी पुरुष मे शुभ अशो में और किसी मे 
अशुभ अशो मे परिणत होते हो | यही कारण है कि कई लोग परिणामों के अशुभाण 
के कारण मनरकमा्गंगामी बनकर कष्ट उठाते है ती कई शुभाश की शक्ति पाकर 
सूर्यभेदी मोक्षणामी वन जाते है । 


इस प्रकार बौद्धों के मनन्‍्तव्यानुसार विलिष्ट मनोव्यापार पाप-कमेंबन्धन का 
कारण सिद्ध होता है । 


ईर्यापथ मे भी उपयोग रखकर नही चलना ही तो चित्त की क्लिष्टता है | 
अत उससे भी कर्मबन्ध होता ही है । हाँ, यदि कोई साधक उपयोग रखकर गमन 
करता है, उनके मन मे किसी भी जीव को मारने की भावना नही है, प्रमादरहित- 


सावधानी से चर्या करता है तो वहाँ उसे पापकर्म का बन्ध नही होता है । यह तो 
जैन सिद्धान्त मे भी कहा है--- 


उच्चालयम्मि पाए दरियासमियर््त सकमदठाएं । 
वबावज्जेज्ज कुलिगी भरेज्ज त जोगमासज्ज ।। 
णय तत्स तन्निमितो बन्धो सुहुभोषवि वेसिओ समए । 

ज्जो उपयोगेण, संब्बभावेण सो जम्हा॥ 


अर्थात्‌--ईर््यासमिति से युक्त साधक भूमि पर कदम रखने के लिए जब 
अपना पैर उठाता है, तब उसके पैर के नीचे आकर यदि कोई सुक्ष्मजीव मर जाये 
तो उसे उस निमित्त से जरा भी पाप-कर्मबन्‍्ध नहीं होता, यह (जैन) सिद्धान्त में 


कहा है । क्योकि वह पुरुष सब तरह से जीवरक्षा मे उपयोग रखने के कारण पाप 
रहित (अनवद्य) है । 


चित्त विलषष्ठ होता है, तभी स्वप्त मे किसी को मारने का उपक्रम होता 
है । इसलिए स्वप्नान्तिक मे भी चित्त अशुद्ध होते के कारण कुछ न कुछ कमंबन्ध 
होता ही है। आपने भी तो स्वप्नात्तिक मे 'अव्यक्त तत्सावद्यम कहकर अव्यक्त 
पाप का होना स्वीकार किया है। अत जब आपने यह मान लिया कि किलष्ट 
मतोव्यापार होने पर कर्मबन्ध होता है,तब "प्राणी, प्राणिज्ञान आदि पाँच बातो से द्दी 
हिंसा होती है” यह कथन असगत सिद्ध हो जाता है। आपने जो हृप्टान्त देकर 
बताया कि राग-हे प से रहित पिता विपत्ति के समय पुत्र को मार कर खा जाये, तब 
भी कर्मेबन्‍्धन नहीं करता, यह कथन मी विचारशुन्य है। क्योकि राग-हेष के बिना 
मारने का परिणाम हो ही कैसे सकता है ? जब तक किसी के चित्त में "मैं मारता 
हूँ ऐसा परिणाम नही होता, तब त्तक कोई मारता नही है। और 'मैं मारता हु” 
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इस प्रकार का चित्त का परिणाम असक्लिष्ट नही होता, यह कौन मान सकता है? 
चित्त की विलिष्टता से कर्मबन्ध होता है, इसमे आप और हम दोनो एकमत हैं । 
अत पुत्रधाती पिता को पापरहित बताना अक्षणत है। बौड्ो ने कही थह भी 
कहा था-- जैसे दूमरे के हाथ से अगारा पकड़ने पर हाथ नही जलता, वैसे ही 
दूसरे के द्वारा मारे हुए जीव के मास खाते मे पाप नही होता,” यह भी उन्मत्त- 
भ्लाप के समान है, क्योकि दूसरे के द्वारा मारे हुए भ्राणी का मास खाने मे भी 
अनुमति अवश्य होती है | अनुमति होने पर कर्मवन्‍्ध अवश्य होता है । आपने भी 
कर्म के तीन आदानो मे एक आदान अनुज्ञा (अनुमति) को माना ही है। अन्य मत 
वालो ने भी कहा है-- 
अनुमन्ता विशसिता सहरर्ता क्रमधिक्रयी । 
सस्‍कर्ता चोपभोक्ता च घात ष्दधातका ॥ 

माँस खाने का अनुमोदन करने वाला, पशुवध करके उसके अगो को काट 
कर अलग-अलग करने वाला, पशु को मारने के लिए कत्लखाने मे ले जाने वाला 
तथा पशु को मारने के लिए उसे खरीदने या बेचने वाला, अथवा मास खरीदने- 
बेचने वाला, पशु का मास पकाने वाला, खानेवाला और मारने वाला--ये बाठो 
ही घातक (हिंसक) है । ये आठो ही पशुघात के पाप के भागी है। बौटों ने भी 
तो जीवहिसा करने, कराने और अनुमति देने मे पाप होना बताया है। यह तो 
हमारे ही मत का आपने समर्थन किया है। तब आपका यह कथन कि “चार प्रकार 
के कर्म उपचय (वन्ध) को भ्राप्त नही होते, बिलकुल असगत हैं। इसीलिए तो 
आप पर यह आशदक्षेप है कि आप कम की चिन्ता से रहित हैं। शास्त्रकार ने ठीक 
ही कहा है--ण ते सचुडचारिणो ।” अर्थात्‌ वे लोग सवृत होकर फूँक-फूंककर नही 
चलते, सयम के विचार से प्रवृत्त नही होते । 

अब अगली गाथा मे पूर्वोक्त विविध दाशंनिको की मिथ्यात्वयुक्त दृष्टि और 
उसके कारण किये जाने दाले ” का निरूपण करते हैं-- 


सुल' 
इच्चेयाहि य दिट्ठीहि, सातागारवणिस्सिया | 
संरणं ति मन्‍नमाणा, सेव्तों पावग जणा।॥। ३०॥। 


सं. 
इत्येतामिद्च दृष्टिभि सातगौरवनिश्चिता | 
शरणमिति मन्यमाना सेवन्ते पापक जना । ॥३०।' 
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अन्चया थे 


(इच्चेयाहि) इन पूर्वोक्त (चिदृठी।ह) दृष्टियो को लेकर (सातागारचणिध्सिया) 
सुखोपभोग तथा मान-बडाई मे आसक्त विभिन्न दर्शन वाले (जणा) लोग (सरणति) 
अपते-अपने दर्शन को अपना-अपना शरण (आधारभूत) (मन्नमाणा) मानते हुए 
बेखटके (पावग) पाप का (सेवति) सेवन करते है 


भावाथ 


अब त्तक बताई हुईं इन भिन्‍न-भिन्‍न दृष्टियो (विचारघाराओ) को 
तेकर इन्द्रिय-सुखो के उपभोग में तथा वडप्पन मे आसक्त विभिन्‍न दहौँनो 
वाले लोग अपने-अपने दर्शन फो अपना शरण (रक्षक) मानकर वेखटके पाप- 
कर्म का सेवन करते है । 


व्यास्या 


विभिन्न मतवादियो द्वारा नि'शक पाप-सेचन 


इच्चेयए्णह थे विदोहि इस गाथा मे शास्त्रकार ने, विभिन्न दाशेनिक 
और मतवादियो की दृष्टियाँ अस्पष्ट और विपरीत होने के कारण दे किस प्रकार 
अपने जीवन मे स्वच्छन्द हो जाते है, यह बताया गया है । आशय यह हैं कि जब 
किसी व्यक्ति की दृष्टि (विचारधारा) सबल, सम्यक्‌ एवं अश्रान्त नही होती है, तब 
उसका आचरण भी विपरीत दिशा में होगा, यह एक सुनिश्चित तश्य है। इससे तो 
अब इन्कार नही किया जा सकता कि पूर्वगाथाओ में बताये हुए विभिन्न मतवादियों 
की दृष्टियाँ कितनी एकान्त एवं भ्रान्त है ”? अत वे लोग अपने-अपने दशेन एंव मत 
के अनुसार प्रायः मि शक होकर ऐश-आराम, आमोद-प्रमोद एवं सम्मान-प्रतिष्ठा के 
चक्कर में पड जाते हैं, और यह सोचकर बेखटके पाप-कमें करते रहते हैं कि क्‍या 
चिन्ता है हमे ' हमने तो अपने दर्शन एवं मत का पलल्‍ला' पकड लिया है, वही हमे 
ससार-सागर से पार करने के लिए उत्तम नौका है | उप्ती की छत्रछाया मे हमे मुक्ति 
प्राप्त हो जाएगी। अमी तो वेघडक हिसा जादि कर ले। एक दिन हमारा मत हमे 


अवृश्य ही नरक से वचा लेगा। इस प्रकार की भझ्रान्ति के शिकार होकर वे दर्शनिक 
वेखटके पापाचरण करते हूँ । 


अब शास्त्रकार विभिन्न दाशंनिको की अन्धता एवं छिद्रयुक्त नौका मे बैठकर 
ससार-सागर को पार करने की चेष्टा को बताते हुए कहते है--- 
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इस प्रकार का चित्त का परिणाम असक्लिष्ट नही होता, यह कौन मान सकता है ? 
चित्त की क्लिष्टता से कर्मंवन्ध होता है, इसमे आप और हम दोनो एकमत हैं 
अत पृुत्रषधाती पिता को पापरहित बताना अक्षयत है । बौद्धो ने कही यह भी 
कहा था--'जैसे दूसरे के हाथ से अग्रारा पकडने पर हाथ नही जलता, वैसे ही 
दूसरे के हारा मारे हुए जीव के मास खाने में पाप नही होता,” यह भी उन्मत्त- 
प्रलाप के समान है, क्योकि दूसरे के द्वारा मारे हुए प्राणी का मास खाने में भी 
अनुमति अवश्य होती है | अनुमति होने पर कर्मंबन्ध अवश्य होता है । आपने भी 
कम के तीन आदानो मे एक आदान अनुज्ञा (अनुमति) को माना ही है। अन्य मत 
वालो ने भी कहा है-- 


अनुसन्‍्ता विशसिता सहर्ता कयविक्रयों । 
ससस्‍्कर्ता चोषभोक्ता च घात ष्टघातका ॥ 
माँस खाने का अनुमोदन करने वाला, पशुवध करके उसके अमो को काट 
कर अलग-अलग करने वाला, पशु को मारने के लिए कत्लखाने मे ले जाने वाला 
तथा पशु को मारने के लिए उसे खरीदने या बेचने वाला, अथवा मास खरीदने- 
बेचने वाला, पशु का मास पकाने / खानेवाला और मारने वाला--ये आठो 
ही घातक (हिंसक) हैं ! ये आठो ही पशुघात के पाप के भागी है। बौद्धों ने भी 
तो जीवहिसा करने, कराने और अनुमति देने मे पाप होना बताया है। यह तो 
हमारे ही मत का आपने समर्थन किया है। तव आपका यह्‌ कथन कि “चार प्रकार 
के कर्म उपचय (बन्ध) को प्राप्त नही होते,' बिलकुल असगत हैं। इसीलिए तो 
आप पर यह आप है कि आप कर्म की चिन्ता से रहित हैं। शास्त्रकार ने ठीक 
ही कहा है--ण ते सबुडचारिणो ।' अर्थात्‌ वे लोग सब्ृत होकर फूँंक-फूंककर नही 
चलते, सयम के विचार से प्रवृत्त नही होते । 
अब अगली गाथा मे पूर्वोक्त विविध दाशंनिको की मिथ्यात्वयुक्त दृष्टि और 
उसके कारण किये जाने वाले अकार्य का निरूपण करते है--- 


सल 
इच्चेयाहि य दिट्ठीहि, सातागारवणिस्सिया । 
सरणं ति मन्‍तमाणा, सेव्ती पावग जणा ॥३०॥। 


इत्येताभिश्च दृष्टिसि सातगौरबनिश्चिता । 
शरणमित्ति मन्यमाना सेवन्ते पापक जना ॥३०।' 
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अन्वयार्थ 


(इच्चेयाहि) इन पूर्वोक्त (दिदूठीह) दृष्टियो को लेकर (सातागारवणिश्सिया) 
सुखोपभोग तथा मान-बडाईं मे आसक्त विभिन्न दर्शन वाले (जणा) लोग (सरणति) 
अपने-अपने दर्णेत को अपना-अपना शरण (आवारभूत) (मन्नमाणा) मानते हुए 
बेखटके (पावग) पाप का (सेवलि) सेवन करते हैं । 


भावशथे 


अब तक बताई हुईं इन भिन्‍त-भिन्‍न दृष्टियो (विचारधाराओ) को 
ततेकर इन्द्रिय-सुखो के उपभोग में तथा चडप्पन मे आसवकंत विभिन्‍न दवहोंनो 
वाले लोग अपने-अपने दहन फ़ो अपना शरण (रक्षक) मानकर वेखटके पाप- 
कम का सेवन करते हैं । 


व्यार्पा 


विभिन्न मतवादियो हारा नि'शक पाप-सेवन 


'इच्चेया हि ये दिददडो हि इस गाथा मे शास्त्रकार ने, विभिन्न दाशंनिक 
और मतवादियों की दृष्टियाँ अस्पष्ट और विपरीत होने के कारण वे किस प्रकार 
अपने जीवन मे स्वच्छन्द हो जाते है, यह बताया गया है । आशय यह है कि जब 
किसी व्यक्ति की दृष्टि (विचारधारा) सवल, सम्यक्‌ एवं अश्रान्त नहीं होती है, तब 
उसका आचरण भी विपरीत दिशा मे होगा, यह एक सुनिश्चित तथ्य है। इससे तो 
अब इन्कार नही किया जा सकता कि पूर्वंगाथाओ में बताये हुए विभिन्न मतवादियों 
की दृष्टियाँ कितनी एकान्त एवं भ्रान्त हैं ”? अत वे लोग अपने-अपने दर्शन एंव मत 
के अनुसार प्राय. नि शक होकर ऐश-आराम, आमोद-प्रमोद एवं सम्मान-प्रतिष्ठा के 
चक्कर मे पड जए्ते है, और यह सोचकर चेखटके पाप-कर्म करते रहते है कि कणा 
चिन्ता हैं हमे ! हमने तो अपने दर्शन एवं मत का पल्‍ला पकंड लिया है, वही हमे 
ससार-सागर से पार करने के लिए उत्तम नौका है । उत्ती की छत्रछाया मे हमे मुक्ति 
प्राप्त हो जाएगी। अभी तो वेधडक हिसा आदि कर लें। एक दिन हमारा मत हमे 


अवश्य ही नरक से वचा लेगा। इस प्रकार की भ्रान्ति के शिकार होकर वे दर्शनिक 
बेखटके परपाचरण करते है। 


अव शास्त्रकार विभिन्न दाशनिको की अन्धता एवं छिद्ययुक्त नौका मे बैठकर 
ससार-सागर को पार करने की वेष्टा को बताते हुए कहते है--- 


न्‍ैँ 
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मल 
जहा अस्साविणि णावं, जाइअन्धो दुरूहिया । 
इच्छुई पारमागतु , अतरा य विसीयई [३१।। 
सस्कृत ॥ 


यथा आलद्चराविणी नाव, जात्यन्वो दुरुह्म । 
इच्छति पारमागन्तुमन्तरा च विपीदति ॥३५॥ 
अन्वयार्थ 
(जहा) जैसे (जाइअधो ) जन्मान्ध पुरुष ( ।विणि नाव) ऐसी नौका जिसमे 
जल श्रवेश कर जाता है--छिद्रे वाली नाव (दुरूहिया) चढकर (पारमाग्रतु) उस 
पार जाने की (इच्छइ) इच्छा करता हे, परन्तु (अतरा य) मध्य मे ही (बिसीयई) 
डूबकर दुख पाता है । / 
भावषाये 
जैसे जल प्रविप्ट हो जाने वाली छिद्रयुक्त नौका पर चढकर जन्मान्ध 
व्यक्ति पार जाना चाहता है, लेकिन वह बीच मे ही जल मे डूब कर मर 
जाता है । 
व्याख्या 


विभिन्न दार्शनिफो को जन्मान्धता एवं सछिद्र नौकारोहण से तुलना 

जहा विणि णाव --इस गाथा मे हष्टान्त द्वारा समझाया गया है और 
विभिन्न मतवादियो की अकार्य चेष्टाओ का दिग्दशेंन कराया गया है । आशय यह है 
कि कोई व्यक्ति जन्म से अन्धा हो तो उसे यह पता ही नही होता कि कौनसी नौका 
छिद्वावाली है और कौनसी नही ? वह नौका के खेवैया के वाग्जाल मे आकर छिद्रवाली' 
नौका मे चढ बैठा । वेचारा अगावजल वाली नदी के उस पार जाना चाहता था, 
मगर अपसोस ! अघ-बीच मे ही नाव मे इतना पानी भर आया कि मल्‍लाह सहित 
वह अन्धा भी ड्वने लगा । जब मल्लाह ने उसे सावधान किया कि नौका मे पानी 
भर आया है, सावधान हो जाओ, तव उसे बडा दु ख हुआ । वह मल्लाह को कोसने 
लगा । पर अब क्या हो सकता था, उसे जल-समावि लेनी ही पडी । 

ठीक यही दशा उन विभिन्न मतवादियो की है, जो वेचारे पहले से ही 
मिय्यात्० एवं मत्तमोह मे अन्धे हैं फिर उनको कर्णवार भी ऐसे मिल गये जिन्होने 
अपने दाग्जाल मे फेंसा कर उन्हे अपने मत, दर्शनरूपी फूटी नौका मे विठा लिया। 
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अब कया था ! वे तो ससार-समुद्र से पार होने की जाशा से मतरूपषी नौका मे बैठे 
लेकित वह नौका इतनी पोच निकली कि अध-वीच मे ही अनेक अशुभ आज्नवों 
(पापो) के जल से भर गई । इस प्रकार उन्हे वह मतरूपी नौका ले डूबी । वे इस 
जीवन से भी नष्ट हुए और अगले जीवन से भी । इस जीवन में भी मत के चवक्‍कर 
मे पडकर भी धर्माचरण न कर सके, यह जीवन तो विगडा ही अगला जीवन 
भी बिगड़ गया। पर अब पछताने से क्‍या होता। अब तो जिन्दगी का अन्त 
निकट भा लगा। अब भी चेतने का अवसर तो थः लेफित मताग्रह एवं मिथ्यात्व 
का अन्धापन कुछ भी करने और सोचते ही कहाँ देता है ? 
जब इस द्वितीय उह शक का उपसहार करते हुए कहते है-- 


मूल पाठ 


एवं तु समणा एगे, मिच्छुदिदठी अणारिया । 
ससारपारकंखी ते, ससार अणृपरियट्टति ॥३२॥ 


स॒ छाया 
एव तु श्रमणा एके, मिथ्यादुष्टयोष्नार्या । 
ससारपारकाक्षिणस्ते, ससारमनुपर्येटन्ति ॥३२॥। 
अन्वयार्थ 
(एव तु) इस प्रकार (एंग्रे) कई (मिच्छदिद्ठी) मिथ्याहष्टि (अगारिया सम्णा) 


अनायेश्रमण (ससारपारकसी) ससार-सागर से पार जाता चाहते है, लेकिन (ते) वे 
(ससार) ससार मे ही (अणुपरियट्टति) बार-बार पर्यटन करते रहते है । 


भसावाथ 


इस प्रकार कई मिध्यादृष्टि अनाय॑ तथाकथित श्रमण ससार-सागर 
पार करना चाहते हैं लेकिन वे ससार मे ही भ्रमण करते रहते हैं । 


व्यास्या 


है 


तथाकथित पिथ्यात्वी श्रमणों फी दशा 

जैसे जन्मान्ध पुषण सछिद्र नौका पर चढ़कर नदी पार नहीं कर सकता, 

वैसे ही विपरीत दृष्टि वाले मिथ्यान्वान्ध मतमोहान्ध कई मासाहार, मदपान आदि 
विविध हेय कर्मो (पापो) मे स्वय लिप्त अथवा उन पापों के समर्थक अनाय॑ श्रमण 
परिव्राजकु आदि अपने-अपने दर्शन रूपी नौका के सहारे ससार-सागर को पार 
करना चाहते है, परन्तु मिथ्यात्व की रतौघी के कारण वे ससार-सागर को पार नही 
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कर पाते और अघ-वीच मे ही ससार-सागर मे डूब कर बार-बार जन्म-मरण रूप 
चतुर्गंतिक ससार मे ही' भटकते रहते है। इस ससार मे बार-बार जन्म-मरण और 
दुर्गति आदि दुखो को भोगते हुए घोर मिथ्यात्व के कारण अनन्तकाल तक इसी मे 
दौड-घूप करते रहते है । परन्तु मोक्ष को प्राप्त नही कर पाते, न ही मोक्ष के द्वार- 
रूप सम्यदर्शन को प्राप्त कर पाने है । यह इस गाया का आशय है। 

गणधर सुधर्मास्वामी इस द्वितीय उ्दे शक का उपसहार करते हुए कहते हैं-- 

त्ति बेसि 

इस प्रकार मैं कहता हूँ। 

पढडभज्ञ्षयणे बीओ उद्द सो सम्मत्तो । 

इस प्रकार सुत्रकृताग सूत्र के प्रथम अध्ययन का द्वितीय उहे शक 'अमरसुख- 

बोघिनी' व्याड्या सहित पूर्ण हुआ । कद 


प्रथम अध्ययन : तृतीय उद्देशक 
पर समयवक्तव्यता : आचारदोष 


यहाँ से प्रथम अध्ययन का तीसरा उद्देशक प्रारम्भ हो रहा है। पहले के 
दो उद्देशको मे भी है तो स्वसमय-परसमयवक्तब्यता का अधिकार, किन्तु इन पूर्वोक्त 
दो उहदेशको मे मिथ्याहप्टि परमतवादियों की विचारधारा बताकर उनके वेचारिक 
दोषों का दिरदशेन कराया गया है। अब इस उद शक में उनकी आचार-अ्रणाली बता 
कर उनमे निहित आचार सम्बन्धी दोषो का दिग्दर्शन किया गया है । 
इस उद्देशक का पूर्व दो उ्द शको के साथ सम्बन्ध यह है कि प्रथम उहं शक 
के प्रारम्भ भे 'बन्धनों को जानकर (बुज्क्षिज्जत्ति) त्ोडने' की बात्त कही गई है 
वे कर्मंबन्धन के कारण मुख्यतत मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कपाय और योग है। 
पूर्वोक्त दो उद्देशकों में मुख्यरूप से अन्यदर्शना एबं मतो की मिथ्यात्व दोप दूषित 
बताकर उसके फलस्वरूप होने वाले कर्मंबन्धनो को जानने की अव्यक्त रूप से 
प्रेरणा दी गई है, अब इस तृतीय उदद शक में आचार-दोप के कारण अविरति और 
प्रमाद से होने वाले कर्मेबन्धन को जानने की अव्यक्त प्रेरणा दी गई है। साथ ही 


शुद्ध आचार, जो वन्धन तोडने का उपाय है, उसका भी बोध प्राप्त करना चाहिए, 
यह सकेत भी है। 


अत शास्त्रकार सर्वप्रथम कर्मेबन्धन के कारणसूत एवं श्रमणो, बौद्धभिक्षुओ 
एवं निम्नेःथो के लिए असेब्य आधावर्मी आहार-सेवन भे दोष और उसका परिणाम 


बताते है--- 
मूल पाठ 
ज किचि उ पूइंकड, सड्ढीमागंतुमीहिय | 
सहस्सत रिय शुब्जे, दृपवख चेव सेवइ ॥१५॥ 
सस्‍्कृत छाया 


यत्किज्चित्पूतिकृत श्रद्धावताध्यस्तुकेम्य ईहित । 
सहस्रान्तरित भुड्जीत द्विपक्षड्चेब सेवते ॥५॥ 


२१६७ 


(६८ सुत्रकृतांग सूत्र 
अन्वयार्थ 


(ज किसि उ) जो आहार थोडा-सा भी (पृइकड) आधाकर्म आदि आहार- 
दोप दूषित या मिश्रित---अपवित्र है, (सड्ढीं) श्रद्धालु ग्रहस्थ ने (आगतुरमीहिय) 
आगन्‍्तुक (आने वाले) मुनियो, बौद्धभिक्षुओं या श्रमणो के लिए तैयार किया है। 
(सहस्सतरिय) उस दोषयुक्त आहार को जो साघक हजार घर का अन्तर देकर भी 
(भुजे) खाता हे, (दुपकल चेव सेवइ) वह ग्रहस्थ और साथु दोनो के पक्षो का (दोप) 
सेवन करता है । 


भावार्थ 


जो आहार आधाकर्मी आदि दोपयुक्त आहार के कण से (जरान्से 
दाने से) भी अपविन्न है और श्रद्धालु गृहस्थ द्वारा अत्यन्त श्रद्धावश आने वाले 
समुनियो के लिए बनाया गया है, उस आहार को जो साधक एक घर से दूसरे, 
दूसरे से तीसरे, यो हजार घर का अन्तर देकर भी खाता है, वह साधु और 
ग्रृहस्थ दोनो पक्षो का (दोष) सेवन करता है। 


व्यास्या 

दोषदूषित आहारसेवत - द्विपक्ष दोषसेवन 
इस गाथा मे शास्त्रकार ने उस आचार की ओर सकेत किया है, जिसकी 
मर्यादा भग करने से साधक को उभयपक्षीय दोप से लिप्त होकर उक्त शमाद के 
फलस्वस्प घोर कमंवनन्‍्व का भागी होना पडता है। साधको की आह्दार-विहार 
सम्बन्धी सभी मर्यादाएँ अ्हिसा पर आधारित हैं। साधु के स्वय आहार पकाने, 
दूसरो से पकवाने और आहार पकाने का अनुमोदन (समर्थन) करने का त्याग होता 
है, क्याकि इसमे अहिंसा सम्बन्धी मर्यादा भग होती हैं। आहार पकाने मे सचित्त 
जल, वनस्पति, अग्नि, वायु और पृथ्वीकाय इन एकेन्द्रिय जीवो की द्विसा के अतिरिक्त 
अग्नि मे च्सजीवो की भी प्राय हिंसा हो जाती है। इसीलिए आधाकर्म॑ आदि 
आहार सम्बन्धी दोपो की गवेपणा करने का साथु के लिए विधान है कि वह जिस 
आहार को ले रहा है, वह किसी भी प्रकार के दोप से दूपित---अपविन्र तो नही है * 
यहाँ शास्त्रकार ने 'पुइकड' विशेषण आहार के लिए लगाया है । उसका आशय है-- 
दोप से दूषित किया हुआ आहार । क्योकि दोपयुक्त (आधाकर्मी ) आहार सेवन करने 
का परिणाम आगम मे घोर कर्मेबन्ध बताया है---'आहाकम्म थ भुजमाणे समणे निग्गथे 
कि बघड, कि पकरेइ, कि सचिणाइ, कि उपचिणाइ ? गोयमा  आह्ाकम्म ण भुजमाणे 
बज्जाओ सत्तकम्मपगडीमो सिढिलवधणबद्धाओ घणियवध णवबद्धाओ पकरेट० जाव 
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अणुपरियद्दइ ।'* अर्थात्‌-- “भगवन्‌ ' जो श्रमण निग्न॑ न्‍्थ आधाकर्म आहार का सेवन 
करता है, वह कितनी कर्मप्रकृतियों को बाँघता है, कितने कर्मो का चय, उपचय करता 
है ? गौतम ! आधाकर्मी आहारकर्ता आयुष्य को छोडकर सात कर्मप्रकृतियाँ जो 
शिथिल बंघी हुई थी, उन्हे सघन (घने) कर्मो के वन्धन ले बद्ध कर लेता है, कर्मों का 
तय उपचय करता है, दीर्घकाल तक ससार मे परिपभ्रमण करता हे ।” 


प्रश्न होता है, आहार आधाकर्मी (दोप-दपित) कब होता हे ? इसके 
उत्तर में शास्त्रकार कहते--'सड्ढो भागतुगी हियः जब कोई श्रद्धावान्‌ भक्त किसी 
स्वार्थ, लोभ या अपनी प्रतिष्ठा के लिए अथवा भक्त कहलाने या पृण्यवृद्धि के हेतु 
किन्ही खास आगन्तुक साधुओ के निमित्त से आहार तैयार करता है, तब साधु को 
समझ लेना चाहिए कि यह आहार आधाकर्म दोप से अपवित्र है। किन्तु जो साथु 
पूर्वोक्त आगमसूचित घोर क्मेबन्धन रूप परिणाम को न जानकर अथवा स्वाद- 
लोलुपतावश या श्रद्धालु भक्त की अन्धभक्ति के प्रवाह मे वहकर जानबूझकर उस आहार 


को प्रहण कर लेता है, इतना ही नही, उसका उपभोग भी कर लेता है तो वह साधक 
आधाकर्मी दोष का सेवन करता है। 


यहाँ यह शका होती हे कि मान लो, साथु आह्यर के उक्त आधाकर्म दोष को 
छिपाने और अपने गुरु या बडे साथुओं की दृष्टि से बचाने के लिए उक्त दोषयुक्त 
आहार लेकर कई घरो से थोडा-थोडा आहार लेकर उसके साथ मिल्रा देता है ताकि 
किसी को पता न लगे या शका न हो कि यह आधाकर्मी आहार है | इस प्रकार उस 
आहार को लेकर वह अपने उपाश्रय में आकर सेवन करता है, क्या तब भी वह 
आहार (अनेक घरा में घूमकर उसके स।थ दूसरा आहार मिलाने पर भी) दोषयुक्त 
रह जाता है ? शास्त्रकार कहते हैं--'सहस्सतरिय भुजे वुवक्स चेव सेवइ' अर्थात्‌ 
वह आहार चाहे हजार घर का व्यवधान देकर सी सेवन किया जाय, तब भी उक्त 
दोप से मुक्त नही होता, प्रत्युत स्वपक्ष मे तो उस आवाकर्मी सेवन का दोष लगता 
ही है, गहस्थपक्ष के दोष का भागी भी वह होता है। क्योकि यदि वह साधक गुहस्थ के 
यहा उस आहार की गवेषणा करता, और आधाकर्मी जानकर उसे प्रहण न करता तो 
ग्ृहस्थ भविष्य मे उस दोष से साववान हो (बच) जाता । किस्तु उस सदोष आहार 
को ग्रहण कर लेने से गृहरुथ भविष्य से वार-बार उक्त दोप साधु के लिए लगाएगा। 
अत भविष्य मे दोष-परम्परावद्धंक होने से वह साधक ग्ृहस्थपक्ष के दोष का भी 
समर्थक हो जाता है। यह इस गाथा का रहस्य है| 


बुपकल चेव सेवइ--यहाँ 'बुपकख" (द्विपक्) के तीन अर्थ होते है--पहला 


१ भगवती सूत्र, श० ७, उ० €, सू० ७८ 
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अर्थ तो ऊपर दिया जा चुका हे कि वह आधाकर्मी आहार का उपभोक्ता साधु, साधु 
और गृहस्थ दोनो पक्षो का (दोप) सेवन करता है । 

दूसरा अर्थ यह है कि वह ऐय्यापथिकी और साम्परायिकी दोनो क्रियापक्षो 
का सेवन करता है। आहार लाते समय ऐयापथिकी किया तो लगती है, किन्तु उस 
दोपयुक्त आहार का सेवन करने मे माया और लोभ दोनों कपायो के कारण साम्प- 
रायिकी क्रियापक्ष का भी सेवन कर लेता है । 

तीसरा अर्थ यह है कि ऐसा दोपयुक्त आहार सेवन करने से पहले बॉधी हुई 
कमंप्रकृतियों को निद्धत्त, निकाचित आदि गराढल्प स्थिति मे पहुँचा देता है और फिर 
नवीन कमंप्रकृतियाँ बाँध लेता है। यो वह दोहरा पाप-सेवन करता है । 

इससे एक बात और फलित होती है कि श्रद्धालु गरहस्थ द्वारा मिमित सदोप 
आहार का एक कण भी जब हजारो घरो के अन्तर से खाने वाल। साधक दोहरे 
दोप का भागी बन जाता है, तव जो शाक्यभिक्षु, सन्‍्यासी आदि सारा आहार स्वय 
तैयार करके खाते है, उनकी तो बात ही वया है ? दे त्तो कभ्ती 'री इस दोहरे दोप से 
छूटकारा नही पा सकते । 

आहार के दोषो को न जानकर जो सुखशील साधक दोषयुक्त आहार का 
सेवन करते है, उसका कटुफल हष्टान्त द्वारा दो गाथाओ से शास्त्रकार ते है: 

मल पाठ 


तमेव अवियाणता, विसम॑सि अकोविया ॥। 
मच्छावेसालिया चेव, उदगस्स$पमियागमे ॥।२।॥। 
उदगस्स पभ्चमावेण, सुक्क सिम्धं तमिति उ | 
ढंकेहि य ककेह य, आमभिसरत्थेहि ते ढृही ॥३॥। 


ससकृत छाया 
तमेवाविजानन्तो विपमेड3कोविदा | 
मत्स्या वेशालिकाश्चेबोदकस्याभ्यागमे ॥२।। 
उदकस्य प्रभावेण शुष्क स्निग्ध तमेत्यतु । 
ढकंरच कर्कइचामिपार्थिभिस्ते दुखिन ॥३॥। 
अन्वयार्थ 
(तमेव) उस आधाकर्म आदि आहार के दोपो को (अवियाणता) नही जानते 
हुए (बिसमसि) तथा अप्टविवकर्म के ज्ञान मे अथवा विपम ससार के ज्ञान में 
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(अकोबदिया ते) अनिपुण वे अन्यतीर्थी परमतवादी आधाकर्मी आहार-सेवी साधक 
(बुही) उसी प्रकार दू खी होते है, (बेसालिया मच्छा चेव) जैसे--वेशाली जाति के 
मत्स्य (उदगस्सइनियागसे) जल की बाढ आने पर होते है। (उदगसस) जल के 
(प्ावेण) प्रभाव से | सुकक सिग्घ) सूखे तथा गीले स्थान को (तामति उ) प्राप्त 
करके जैसे वैणालिक मत्स्य (आमिसत्येहि) मासार्यी (ढकेहि ककेहि) ढक और 


कक पक्षियों द्वारा (बुहो) दु खी होते है, सताये जाते है। (उस्ती तरह आधाकर्मी 
आहार-सेवनकर्ता साधक दु खी होते हैं ।) 


भावार्थ 


आघधाकर्म आदि आहार के दोपो को नहा जानने वाले और चतुर्ग- 
तिक ससार अथवा अष्टविधकर्म के ज्ञान मे अकुशल आधावमंभोजी साधक 
उसी प्रकार दु खी होते हैं, जिम प्रकार जल की वाढ आने पर जल के प्रभाव 
से सूखे और गी। स्थान मे पहुँची हुई विशालजातीय मछलियाँ मासार्थी 
ढक एवं कक पक्षियों द्वारा दु खी की जाती है--सताई जाती हे । 


वग्याब्या 


आधाकर्म आहारभोजी अत्यन्त दु ख के भागी 

इन दोनो गायाओ मे कर्मवन्धन के कारणो और विपम चतुर्गतिक ससार- 
भ्रमण के कारणो को समझने मे अकुशल लोग किस प्रकार अन्त मे दुखी होते है ? 
यह बात्त दृष्ठान्त देकर समझाई गई है । 

तमेच अवियाणता---इस पक्ति का आशय यह है कि जो साधक अपने मत 
या घर्मे सम्प्रदाय के ग्रन्थो या गुरुओ से आधाकर्म आदि आहार के उपभोगजनित 
दोपो के प्रति बिलकुल अनभिज्ञ एवं लापरवाह होकर चलते हैं, वे बेखटके ऐसे दोप- 
युक्त आहार का बराबर सेवन करते है । वे इस कटु एवं अप्ट प्रकार के कमे- 
बन्धन के रहस्यो--कारण निवारणो को या ससार परिभ्रमण के भूल कारणों को 
समझने मे या उत्त पर ऊद्यापोह करने मे अकुशल हैं । वे यह नही समझते कि कैसे ये 
विविध कर्मंवन्धन हो जाते हैं? कैसे इन कर्मबन्धनो से मुक्ति हो सकती है ? अथवा 
इस ससार-सागर को कैसे पार किया जा सकता है ? इन सब रहस्यो को जानने 
मे वे विलकूल मूढ अकुशल और वेखवर है। ऐसे साथक इसी ससार-सागर में कम- 
वन्धनो मे जकड कर दु खी होते रहते हैं । 

इसी वात को दृष्टान्त द्वारा समझाते हैं--जैसे विशाल समुद्र मे होने वाले 
वेशालिक मत्स्य अथवा विशालकाय मच्छ या विशाल जाति मे उत्पन्न महामत्स्य 
समुद्र मे तूफान आने पर, तूफानी हवाआ से टकराती हुई ऊँची ऊंची उछलती हुई 
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लहरो के थपेड खाकर किनारे पर चले जाते है | उस प्रवल त्रग के हठते ही जल 
से गीले स्थान के सूख जाने पर वे मीमकाय मत्स्य समुद्रतट पर ही पडें-पडे तडपतने 
लगते हैं, उधर मासलोलुप ढक-कक आदि पक्षी तथा मनुष्यों के द्वारा वे मत्स्य जिंवे ही 
नोच-नोच कर फाड दिये या काट दिये जाते है । रक्षक के अमाव मे वे मछलियाँ 
वही तडप-तडप कर मर जाती हैं । यही हाल उन कर्मम्रोजी साधको का होता 
है, वे भी घोर कर्मंबन्धन के फलस्वरूप नरक या तियंज्चगति मे जाते है, वहाँ 
परमाधामसिक नारकीय असुरो द्वारा तरह-तरह से सताए जाते है तथा वहाँ से 
तिर्यच गति मे आने पर भी अनेक मासार्थी जीवों हारा उनकी बोटी-बोटी उधेड दी 
जाती है | 
इसी बात को विशेषरूप से द्योतित करने के लिए शास्त्रकार अग्रली गाथा 
में कहते है-- 
मल 
एवं तु समणा एगे वटटमाणसुहेसिणो | 
मच्छा वेसालिया चेव, घातमेस्सति णतसो ॥॥४॥। 


स॒. छाया 
एवं तु श्रमणा एके, वरतंमानसुखेषिण । 
मत्सय्या वैशालिकाइचैव, घातमेष्यन्त्यनन्तश ॥४॥। 
अन्वयार्थ 
(एव तु) इस प्रकार (वर्द्टमाण सुह्देसिणो) वर्तमान सुख के अभिलाषी (एगे 
समणा) कई श्रमण (येसालिया भच्छा चेव) वैशालिक मत्स्य की तरह (णतसो) 
अनन्तबार (घातसेस्सति) घात को प्राप्त होगे । 
भावार्थ 
इसी तरह (पूर्वोक्त प्रकार के) केवल वर्तमानकालिक सुख में ही 
रचे-पच्ने रहने वाले कई तयाकथित आचार भ्रष्ट श्रमण वैशालिक मत्स्य के 
समान अनन्तबार मरकर ससारचक़ मे परिभ्रमण करते रहते है । 
व्याल्या 
सुलशशील आचारहीव अमणो को डुर्दशा 


इस गाया मे 'एगे समणा' कहकर शास्त्रकार ने उन तथाकथित बौद्ध, 
आजीवक, पाशुपत आदि पर-तीरथिक श्रमणो या स्वती्थिक भी बसे सुखशील उन श्रमणा 
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को चेतावना दे दी है, जो आहार लेने की विधि मे दोपो का भडार अपने जीवन मे 
भरते रहते हैं । दूसरी ओर वे 'श्राम्यत्ति तपल्यत्तीति श्रमण ' इस व्युत्पत्ति के अनुसार 
घोर तपश्चर्या भी करते हूं, किन्तु आचार-पालन मे प्रमाद-सेवन करके विविध दुष्ट 
कर्मो को बाँध लेते है। वे ऐसा क्यो करते है ” इसका समाधान 'बट्टमाणसुहेतिणो 
पदो द्वारा देते है। इसका आशय यह है कि जो सावक साधुजीवन अग्रीकार करने के 
बाद योडा-सा कृष्ट आने पर सहन नही कर सकते, वे सुख-सुविधाये दूढते रहते है, 
प्रमादी बन जाते हैं। आह्ार-विहा र की निर्दाप विधियों को जानबूझकर ठकराते 
रहते है, आहार के उन दोषों का बार-बार सेवन करते है । वे केवल वंमान क्षणिक 
वैषयिक सुख को ही देखते हैं, किन्तु भविष्य के महान्‌ दुख को नहीं देख पात । 
उनकी दशा भी पूर्वंगायथा भे उक्त वैशालिक मत्स्यो की-सी होती है। वे वेचारे 
आधाकर्मी आदि दोपयुक्त आहार का उपभोग करके उसके फलस्वरूप प्राप्त होने 
वाले कटु दु खो को भोगते है। जैसे--अरहट यत्र बार-बार कुए मे ड्ूबता-पैरता 
रहता है वैसे वे ही ससार-सागर में बार-वार इूवते-उत्तराते रहते है । इस प्रकार 


वे अधेविदग्ध ससार-साभर को अनन्त जन्मों तक पार नही कर सकते | यही इस 
गाया का तात्पय॑ है। 


अब अगली गाथाओं मे जगतकर्ता के वारे मे विभिन्न मतो का निदर्शन 
शास्त्रकार करते हैं--. 


मूल 


इणमन्न तु अन्नाणं इहमेगेसिमाहिय । 
देवउत्त अय लोए, बभउत्तेति आवरे ॥५॥ 


सस्कृत छाया 


इदमन्यत्त्वज्ञानमिहैकेषामाल्यातम्‌ । 
देवोप्तीध्य लोक , ब्ह्योप्त इत्यपरे ॥॥५॥ 


अन्वयार्थ 

(इण) यह (अन्न तु) दूसरा (अन्नाण) अज्ञान है। (इह) इस लोक मे 
(एगेसि) किन्ही ने (आहिय) कहा है कि (मय ) यह (लोए) लोक (देवउत्ते) किसी 
देव के द्वारा उत्पन्न किया हुआ है । (आबरे) और दूसरे कहते है कि यह लोक 
(बभउत्ते ति) ब्रह्मा का बनाया हुआ हे । 


शि सूत्रकृतांग सूत्र 


भावार्थ 


पूर्वोक्त अज्ञान के सिवाय दूसरा एक अज्ञान इस लोक मे यह भी 
है कि कई लोग कहते है--यह लोक किसी देव के द्वारा बनाया हुआ है, और 
दूसरे कहते है - ब्रह्मा ने इस लोक को बनाया है । 


व्यास्या 
लोक की रचना के सम्बन्ध से विभिन्‍न मत 


इस गाथा में इस लोक की रचना किसने की ”? इस पर उस युग मे भ्रच- 
लित विभिन्न मत शास्त्रकार दे रहे है। लोक-रचना के विपय मे उन विभिन्न मत- 
वादियो की अज्ञानयृक्त मान्यता के प्रति अपना आश्चयें व्यक्त करते हुए कहते है-- 
“'इणमन्न तु अन्नाण' अर्थात्‌ ससार के अन्यान्य अज्ञान तो विचार-आचार सम्बन्धी 
विभिन्न बातो के सम्बन्ध मे प्रचलित है ही, कुछ अज्ञानो के नमूने हम पहले बता 
चुके है, किन्तु आश्चय दे कि यह अज्ञान उन अज्ञानों से अलग किस्म का हे, यह वडा 
दिलचस्प और आश्चय म डालने वाला हे । किस वियय मे और कौन सा अज्ञान 
है? इस जिज्ञासा के उठने से पहले ही श।स्त्रकार समाधान कर देते ह-- 


“इहमेगेसिमाहिय देवउत्ते ०». “--आशय यह है कि यह अज्ञान इस लोक 
की रचना के बारे मे है, और इस सग्वन्ध मे विभिन्न मतवादिय। के पृथक-पृथक मत 
है, जबकि वे मतवादी अपने-अपने इष्ट या आराष्य को प्राय सर्वज्ञ मानते है । यही 
आश्चयं है। कुछ लोगो का कहना है कि यह प्रस्यक्ष दिखाई देने वाला ससार किसी 
न किसी देव के द्वारा बनाया गया है, क्योकि मनुष्य मे तो इतनी शक्ति नही कि 
इतने विशाल दिगूदिगन्त व्यापक ब्रह्माण्ड की रचना कर सके | मनुष्य ज्यादा से 
ज्यादा बनाएगा तो नगर, गाँव, कसबा, महानगर, शआन्त या राष्ट्र की रचना कर 
देगा, किल्तु इतने राण्ट्रो तथा सृष्टि के विभिन्न अदृभुत पदार्थों की रचना करना 
मनुष्य के बूठे से बाहर हें। देव चाहे जो कर सकते है, वे अपना रूप चाहे जैसा 
बना सकते है । इसलिए “मियाजी की दौड मस्जिद तक इस कहावत के अनुसार 
उस युग के लोगो ने देवताओं को शक्तिशाली और कई करिएमे दिखाकर विस्मय मे 
डालने वाला समझा और जव दूसरे वादियो ने उन तथाकथित ज्ञान के ठेकेदारों 
से पूछा कि बताओ, “यह लोक किसने बनाया ?? तो उन्होने तपाक से कह दिया--- 
“कोई ईश्वर तो दिखाई नही देता, और मनुष्य मे इतनी शक्ति नही कि 
वह इतने विशाल ब्रह्माण्ड की रचना कर सके, इसलिए हम तो देवो की शक्ति को 
प्रत्यक्ष देखते हैं, और उन देवो में से किसी जबरदस्त शक्तिशाली देव ने इसी तरह 
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लोक को उत्पन्न किया है, जैसे कोई किपान खेत मे बीज बोकर धान्य को उत्पन्न 
करता है ।! 


'देबउत्ते '-मूल पाठ मे 'देवउत्त शब्द हे, सस्क्ृत में उमके तीन रूप हो 
जाते है--देव --उप्त >-दे गेप्त, देवगुप्त और देवपुत्र । पहले का जर्थ होता है -- 
देव के द्वारा बीज की तरह बोया हुआ । आशग्र यह हे कि इस पृष्टि को उत्पन्न 
करने के लिए किसी देव ने अपना बीज (वीये) किसी रुत्नी मे वोया अर्थात डाला | 
और उससे मनुष्य एव दूसरे प्राणी हुए, उन्होने प्रकृति की सव वस्तुएँ बनाई । 
दूसरा रूप है--देवगुप्त + उसका अर्थ है--किसी देव के द्वारा गुप्त हरकलित । 
कोई देवता इस लोक का रक्षक है, जबव-जब ससार पर कोई सकट या बवर्मात्माजनो 
पर विपत्ति आती है, धर्म की ग्लानि (हानि) और अधमे (पाप) की वृद्धि होती है, 
तब-तब वह देव अवतार लेता है, जगत्‌ की रक्षा करता है। भगवदुगीता में कहा 
गया है कि, जब-जब धमे की हानि और अजमें का उन्यान होने लगता है, तब-तब 
मैं (अवतार) अपने आपको सर्जन (उत्पन्न) करता हूँ । सज्जनो की रक्षा और दुज॑नो 
के विनाश के लिए, और शुद्धधर्म की सस्थापना के लिए में युग-युग मे जन्म लेता 
हूँ ।१ तीसरा रूप, जो देवपुत्र है, उसका अर्थ है---'यह्‌ लोक किपी तथाकथित देव 
का पुत्र है। सारा ससार किसी देव की सतान है, जिसने ससार को पैदा 
किया है 

बभदउत्तेति आवपरे'--इस लोक की रचना के सम्बन्ध मे किन्ही विशेष तथा- 
कथित बुद्धिमानो ने कहा---'यह लोक भ्रजापति ब्रह्मा के हारा उत्पन्न किया हुआ 
है ।! उनका कहना है कि मनुष्य की यह ताकत नही कि वह इतनी बडी व्यापक 
सृष्टि की रचना कर सके और देव, वे मनुष्य से भौतिक शक्ति मे कुछ अधिक जरूर 
हैं, लेकित वे भी इस विशाल ब्रह्माण्ड को रचने मे कहाँ समर्थ हो सकते हैं ? उनमे 





१ उस वेदिक य्रुग भे जबकि ज्ञान-विज्ञान का इतना विकास नही हुआ था, मनुष्य 
अग्नि, वायु, पृथ्वी, जल, आकाश, विद्य तू, दिशा आदि प्राकृतिक वस्तुओ का 
उपासक था, प्रकृति को ही वह देव मानता था | इसलिए देवकृत लोक की 


कल्पना प्रचलित हुईं। जैसे कि उपनिषद्‌ मे कहा है---'एकोडह बहुस्पाम्‌ । 
२ यदा-पदाहि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत ! । 


अ्युत्थानसघमेंस्थ तदाउच्त्मान सृजाभ्यहम्‌ ॥। 
परित्राणाय साधूना विनाशाय च॒ दुष्छृताम । 


घर्मसस्थापनार्थाव सम्भवामि युगे-युगे. ॥ 


“-श्रीमद्भगवद्गीता 


ब्मान्णगाक, 


२०६ सूचकृतांग सूत्र 


॥ 


इतना शान--पूर्णज्ञान कहाँ कि वे सारे ससार को देख सर्के या यथायोग्य पदार्थों 
की रचना कर सकें । इसलिए ब्रह्मा ही इस विशाल ब्रह्माण्ड के रचयिता हो सकते 
हैं। वे अपनी सन्‍्तान की तरह सृष्टि को उत्पन्न करते हैं। इसीलिए उन्हे जगतृ- 
पितामह या प्रजापति कहा है। सृष्टि के पूर्व से---जगत्‌ को आदि मे--वही एक 
थे----उन्होने प्रजापतियो को बनाया और प्रजापतियो ने क्रमश इस सम्पूर्ण जगत्‌ को 
उत्पन्न किया । जैसे कि उपनिषद्‌ मे कहा है-- 
'हिरण्यगर्भ समचषतंता5्यरे, स एक्षत, तत्त जोध्सुजत 
अर्थात्‌---'सृप्टि से पहले हिरण्यगर्भ (ब्रह्मा) अकेला ही था। उसने दंखा, 
और फिर उसने तेज की सृष्टि + 20804 3032 
ऐसे ही एक वैदिक पुराण मे कहा है-- 
तत स्वयम्भूसंगवान  सिसुक्षुविविधा प्रजा । 
अप एव ससर्जादो, तासु बीजमवासृजत्‌ ।। 
उसके बाद विविध प्रजाओ की सृष्टि (सर्जन) करने के इच्छुक भगवान्‌ 


का अ ते सबसे आदि (प्रारम्भ) में पानी बनाया, उसमे बीज उत्पन्न 
॥। 


ब्रह्मजी ने यह जगत्‌ किस विधि और क्रम से बनाया, इस सम्बन्ध मे दूंसरे 


पौराणिको का विचित्र मत इस प्रकार है- 
आअसीदिद तमोभृतश्रप्नज्ञातमलक्षणम्‌ । 
अप्रतकक्‍्यंमविज्ञ य॒ प्रसुप्तमिव सबंत ॥(|। 
तस्मिन्नेकाणं घी भूते नष्टस्थावरजगमे । 
नष्टामरनरे चैव, प्रनष्टे राक्षसोरगे ॥१२।। 


फेवल गह्नूरीभूते, महाभूतविधजिते । 
अचिन्त्यात्मा विभुस्तत्त शयानस्तप्यते तप ॥।३॥। 
तन्न॒ तस्य शूयानस्थ नासे पवदस विनिर्भंतम्‌ । 


त्तरणाकंबिम्वनिभ, हृदय काञघनकर्णिकम्‌ (ड।। 
तस्सिन्‌ पद्मे भगवान्‌ दण्डयज्ञोपवीतसयुक्त | 
म्रह्मा_ तत्नोत्पन्नस्तेन जगनन्‍्मातर सुष्टा ५॥। 


अदिति सुरसन्धाना, दितिरसुराणा मलुर्मतुष्याणाम्‌ | 
बिनता बिहगमाना माता विश्वप्रकाराणामू ॥ह8|| 
कत््‌, सरीसुपाना, सुलसा माता च नांगजातीनाम्‌ | 
सुरभिश्चतुप्पदानासिला पुन सर्ववीजानामू ॥७॥ 
अर्थात--पहले यह जगत्‌ घोर अन्धकाय्मय था, विलकुल अज्ञात, अविलक्षण, 
अत॒क्‍्यें तया अविजेय ! मानो वह सर्वया सोया हुआ था । वह केवल एक समुद्र 
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के रूप मे था। उसमे स्थावर, जगम, देव, मानव, दानव, उरग, भुजग आदि कोई 
भी न था। ये सब के सब प्राणी नष्ट हो गये थे | पृथ्वी आदि महाभूत तथा पर्वत, 
वृक्ष आदि से वह ससार रहित था। वह केवल गह्दर (एक बडे गड्ढे) के रूप में 
था। वहाँ मन से भी अचिस्त्य विभु विष्णु सोये हुए तपस्या कर रहे थे। वहाँ सोये 
हुए विष्णु की नाभि से एक कमल निकला, जो तरुण सूर्यविम्व के समान तेजस्वी, 
मनोहर और सोने की कणिका वाला था । उस कमल मे से द"्ड और यज्ञोपवीत 
से युक्त भगवान ब्रह्मा उत्पन्न हुए, जिन्होंने ८ जगदम्बाएँ (जगत्‌ की माताएँ) 
बनाई--दिति, अदिति, मनु, विनता, कद्ग,, सुलसा, सुरभि और इला। दिति ने 
दैत्यो को, अदिति ने देवगणो को, मनु ने मनुष्यो को, विनता ने सभी प्रकार के 
पक्षियों को, कंद्र, ने सभी प्रकार के सरीसूपो (साँपो) को, सुलसा ते नाग जातियो 
को, सुरभि ने चौपायो को और इला ने समस्त बीजो को उत्पन्न क्या । 


इसी बात को शास्त्रकार ने सक्षेप में बता दिया--बनउत्त ति आवरे। 
इसका आशय भी ऊपर स्पष्ट कर दिया हैं। 'बनउत्ते शब्द के भी 'देवउत्ते' की 
तरह सम्कृत मे जो तीन रूप होते हैं, उनकी व्याख्या भी पूर्ववत्‌ समझ लेनी चाहिए। 
विशेष बात यही है कि देव की जगह यहाँ ब्रह्म शब्द है और शेष सव अर्थ 
पूरव॑वत है । 


अब अगली गाथा मे शास्त्रकार जगत्‌ को ईंश्वरकृत एवं प्रकृतिकृत मानने 
वालो का मत अभिव्यक्त करते हैं--- 


भूल 
ईसरेण कडे लोए पहाणाइ तहावरे । 
जीवाजीवसमाउत्त सुहदुक्खसमन्ििए ॥६॥ 


सस्कत छाया 
ईंदवरेण कृतो लोक , प्रधानादिना तथाष्परे | 


जीवाजीवसमायुक्त. सुखदु खसमन्वित ॥६॥। 


अन्ययायें 


(जीवाजीवसमराउत्ते) जीव और अजीव से सकुल, (सुहदुष च्िए) 
ओर दुख से समन्वित--युक्त (लोए) यह लोक (इंसरेण) ईश्वर के द्वारा (कर) 
कृंत--रचित है, ऐसा कई कहते है । 


(तहावरे) तथा दूसरे कहते है कि यह लोक 
(पहुणाइ) प्रधान (प्रकृति) आदि के द्वारा कृत है । पर पक 
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त्थ 


जीव और अजीव से व्याप्त, सुख और दु ख से समन्वित (सम्मिश्रित) 
यह लोक ईश्वर द्वारा रचित है, ऐसा कई (ईरवरक्तत त्ववादी) लोग कहते 
हैं तथा दूसरे (साख्यमतवादी आदि) कुछ लोग कहते है कि यह लोक 
प्रकृति आदि के द्वारा कृत है ! 


व्यास्या 


लोक ईश्वरक्ततत एव प्रधानादिक्ृत 

“ईसरेण कडे लोए--इस गाथा मे लोक (जगत्‌ ) की रचना के सम्बन्ध में 
जो विभिन्न विरोधी विचारवाराएँ, जो विश्व के अधिकाश धर्मो व सम मे 
एकान्तरूप से प्रचलित है, अस्तुत की है। पूवंगाथा मे लोकरचना के सम्बन्ध में दो 
मत प्रस्तुत किये थे--देवकृत और ब्रह्मारचित । मानवजाति का ज्यो-ज्यो विकास 
होता गया तथा विविध दाशेनिको ने ज्या-ज्यो इस विपय पर चिन्तन किया-- 
उनके सामने लोक की उत्पत्ति या रचना के सम्बन्ध में मुख्य दो विकल्प आए--एक 
विकल्प तो यह था कि जगत्‌ ईश्वर के द्वारा रचित है, दूसरा विकल्प यह था कि 
ईश्वर नाम का कोई पुरुष इस जगत्‌ का रचयिता नही हो सकता, क्योकि पुरुष 
(आत्मा) करत त्व से रहित, निग्गुण, साक्षी व निलेंप है। प्रकृति ही जगत्‌ की 
विधात्री-कर्त्री-धरेत्नी हो सकती है। यहाँ मुलपाठ मे 'पहाणाइ” शब्द हे, उसका अथे 
है--प्रवान आदि । प्रधान प्रकृति को कहते है । आदि शब्द से प्रकृति के अतिरिक्त 
अन्य कोई शक्ति भी जगत्‌ की कर्त्री हे, ऐसे विभिन्न मतों को ग्रहण कर लेता 
चाहिए । 

सर्वप्रथम ईश्वरकतृ त्ववादियो की ओर से जो युक्तितयाँ एव प्रमाण त्रस्तुत 
किये जाते हैं, उन्हे दे रहे है। मुस्यतया ईश्वरकतृ्‌ त्ववादी तीन है--वेदान्ती नैया- 
यिक और वैशेषिक । वेदान्ती ईश्वर को ही जगत्‌ का उपादान कारण एवं निमित्त 
कारण मानते हैं । उनके द्वारा प्रस्तुत श्रुतियों के प्रमाण ये है--- 

“यतो था इसानि भूतानि जायन्ते, येच जततानि जीवन्ति, यत्‌ प्रयन्त्मभिस- 
चिशन्ति । 'एतदात्म्यभिव सर्वम्‌' 'सच्चत्यच्चाभयत्‌' सदिति पृथिवीजलतेजात्ति प्रत्यक- 
रूपाणि, त्यदिति याय्वाकाशो अध्रत्यक्षरूपी । 

जिस ([नप्रह्म--ईश्वर) से ये प्राणी उत्पन्न होते है, जिससे ये भूत (प्राणी) 
जत्पन्न होकर जीवित रहते है, जिसके कारण अ्रयत्तन (हलन-चलन आदि प्रवृत्ति) 


समय प्रथम अध्ययन--तृतीय उद्देशक २०६ 
करते है, जिसमे विलीन हो जाते है, उन सबका तादात्य (उपादान) फारग ईश्वर 
(ब्रह्म) ही है। यह सारा जगत्‌ ब्रद्मामय है । यहाँ जो कुछ भी है, वह सब्र बड़ी ब्रह्म 
(ईश्वर) है । जो भी सत या त्यत्‌ उत्पन्न होते हैं, वे सब ब्रह्महत्र है। सत्‌ है - 
पृथ्वी, जल और त्तेज, जो प्रत्यक्षरूप है, और त्यत है--वायु और आकाण, जो 
परोक्षरूप है। तथा--'तदेक्षत, तत्सृष्द्वा तदेवानुप्राचिशत्‌' [उसने (ब्रह्मा ने) देखा 
और जगत्‌ का सर्जन करके उसी मे अनुप्रविष्ट --लीन हो गया] 'एको5ह, बहुस्पाम | 
प्रजामेष' (मैं एक हूँ, बहुत हो जाऊँ, सृष्ठि को पैदा करूँ) इत्यादि श्र तियो के 
प्रमाण से भी यह बात सिद्ध होती है। इसके अतिरिक्त बादरायण व्यासरचित 
ब्रह्मसूत्र के 'जन्माशच्वस्य यत ' (सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय इमी से होते है, 
इसीलिए यही जग्रत्‌ का उपादानकारण हे, और निमित्तकारण भी । 


उनकी ओर से निम्नलिखित अनुमानश्रमाण का प्रयोग भी किया जाता 
है---/ईश्वर जगत्‌ का कर्ता है, क्योकि वह चेतन है । जो चेतन होता है, वह कर्ता 


होता है, जैसे कुम्हार ।! इस तऊं से भी वेदान्ती ईश्वर को जगनत्‌ की उतत्ति मे 
कर्तारूप कारण मानते है । 


दूसरे कतृ त्ववादी हैं---नैयायिक | नैयायिक मत आक्षतराद (अक्षपाद ऋषि कृत ) 
मत्त कहलाता है। उस मत में महेश्वर (शिव) ही आराष्पदेव हे । महेखर ही 
चराचर सृष्टि का निर्माण तथा उसका सहार करते हैं। महेश्वर की शक्ति का 
माहात्म्य अचिन्त्य है। उसी अनिन्‍्त्य शक्ति से वे जगत का निर्माण और सहार 
करते है । नेयायिक जगत्‌ को महेश्वरक्ृत सिद्ध करने के लिए अनुमान-प्रथोग 
इस प्रकार करते है --पृथ्वी, पर्वत, चन्द्र, सूर्य, समुद्र, शरीर, भुवन, इन्द्रिय, 
आदि सभी किसी बुद्धिमान कर्ता के द्वारा किए गये हैं, क्योकि ये कार्य हैं। जो-जो 
कार्य होते हैं, चे किसी न किसी बुद्धिमान के द्वारा ही किये जाते है, जैसे कि घडा । 
चूंकि यह जगत भी कार्य है, अत यह भी किसी बुद्धिमान द्वारा मिमित होना 
चाहिए। जो इस जगत्‌ का रचयिता बुद्धिमान है, वही तो ईर्वर है। जो बुद्धिमान 


के द्वारा उत्पन्त नही किए गए, दे कार्य भी नही हैं, जैसे कि आकाश ! यह व्यतिरेक 
दष्टान्त है । 


फिर दे ईश्वरकतृं त्वसिद्धि के लिए भी तीन हेतु प्रस्तुत करते है--पहला यह 
है कि पृथ्वी, समुद्र, पर्वेत आदि की रवना भिन्न-भिन्न प्रकार की देखी जाती है। इससे 
प्रतीत होता है कि किसी वुद्धिमनकर्ता ने सोच-समझ कर भिन्न-भिन्न आकारो मे 
इन्हें चनाया है। जैसे घट, देवकुल और कप आदि भिन्न-भिन्न आकार वाले पदार्थ 
सीकि न किसी दुद्धिमान कर्ता द्वारा बनाये जाते हैं देसे ही जगत्‌ का कर्ता कोई 
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असाधारण पुरुप-विशेप सिद्ध होता है। वह पुरुष-विशेष हम लोगो के समान साधा- 
रण पुरुष नही हो सकता, क्योकि सारे विश्व के पदार्थों का निर्माण वही कर 
है, जिसे उन सबके जनक-कारणो का सर्वतोमुखी ज्ञान हो। सर्वेज्ञता के बिता 
विश्व के जनक-कारणो का ज्ञान होना असम्भव है। और बिना जाने कोई उनका 
यथायोग्य सयोग या प्रयोग भी नही कर सकता। जैसे कुम्हार को घडा बनाने मे 
मिट्टी, पानी, चक्र आदि जनक-कारणों का ज्ञान है, तभी वह उन सबका यथायोग्य 
उपयोग कर लेता है वैसे ही विश्व के कार्यो के लिए उन सबके जनक-कारणो का 
ज्ञान होना आवश्यक हे । और विश्व-रचना जैसे विशाल कार्य के जनक-कारणो का 
ज्ञान कसी साधारण पुरुष को हो नही सकता । अत इस विश्व की रचना करने 
वाला सासारिक जीवों से विलक्षण कोई पुरुप-विशेष अवश्य नानना चाहिए । वह 
पुरुष ईश्वर ही हे । 
दूसरा हेतु यह है कि पृथ्वी-समुद्र आदि कार्य है, इसलिए इनका कोई न कोई 
कर्ता अवश्य है। क्योकि कर्ता के विना कार्य नही हो सकता । जैसे घट आदि कार्य 
कुम्हार आदि के बिना नही होतें। इसी तरह यह पृथ्वी, भ्षमुद्र आदि कार्य भी किसी 
कर्ता के बिना नही हो सकते । अत इनका कोई न कोई कर्ता अवश्य होना चाहिए ! 
और वह कर्ता कोई साधारण पुरुष नही हो सकता | अत असावारण पुरुष ईश्वर ही 
है, जो विश्व-रचना सहश असाधारण कार्य करता है | 
तीसरा हेत॒ यह हे - जैसे वसूला अपने आप कोई काय नही करता, किन्तु 
कारीगर जब चाहता है, तभी उसके द्वारा काम लेता है । इसी तरह पृथ्वी, समुद्र, 
पर्वत आदि अपने आप कोई कार्य नही करते, विन्तु मनुष्य आदि प्राणी जब चाहते 
है, तब इनसे काम लेते है। अत जैसे बसूला पराधीन प्रकृति वाला होने के कारण 
किसी कर्त्ता द्वारा किया हुआ है इसी तरह पराधीन प्रवृत्ति वाले होने के कारण 
प्रथ्वी आदि भी किसी के द्वारा किये हुए है। जिसने इन्हे किया हे, वह ईश्वर है । 
वह ईश्वर आकाश के समान समस्त जगदव्यापी हे । यदि ईश्वर को किसी 
नियत स्थान में रहन वाला' मान लिया जाए तो यह विभिन्न देशवर्ती पदार्थों का 
निश्चित रूप मे यथावत्‌ निर्माण नही कर सकेगा । जैसे--एक्देशवर्ती कुम्हार अति 
दूर देश मे घडे को उत्पन्न नही केर सकता | अत समस्त जगत में पदार्थों की प्रति- 
नियत रूप मे उत्पत्ति ही ईश्वर को व्यापक सिद्ध कर देती हे । 
इसी प्रकार वह जगतृकर्ता ईश्बर नित्य है। क्योकि यदि उसे अनित्य माना 


जाएगा तो ईश्वर अपनी उत्पत्ति मे भी अन्य कारणों की अपेक्षा रखया, इसलिए 
वह कृतक हो जाएगा । कछृतक वह होता है, जों अपनी उत्पत्ति में पर के व्यापार वी 
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अपेक्षा रखता है) यदि ईश्वर स्वय कृतक होकर भी जगल्कर्ता होगा तो उस ईश्वर 
को वनाने वाला अन्य कर्ता मानना पडेगा, वह मो अनित्य होगा तो उसे बनाने वाला 
भी अन्य कर्ता मानना होगा, इस प्रकार अनवस्था दोप होगा । अत ईश्वर को निन्य 


ही मानना चाहिए । 


नित्य मानकर भी उसे एक (अद्वितीय) मानना चाहिए। प्योकि अनेक 
ईश्वर माने जाएँगे तो 'मुडे-मुडे मतिभिन्ना की कहावत के अचुमार एक हो वस्तु 
को बनाने मे सब अपनी-अपनी इच्छानुसार अलग-अलग डिजाइन एवं आकार-प्रकार 
का वनायेंगे, इसलिए किसी भी वस्तु मे एकरूपता और सहशता नही रहेगी । 
बहुनायकत्व होने पर अव्यवस्था मौर विसवादिता पैदा होगी । अत एक ही ईश्वर 
मानना उचित है। 

उक्त जगत्कर्ता ईश्वर को सर्वज्ञ मी मानना चाहिए। अल्पज्ञ होगा तो उसे 
उत्पन्न किये जाने वाले कार्यो की रचना का सम्यक परिज्ञान नही होने से पदार्थों 
का यथावत्‌ निर्माण करना उसके लिए अत्यन्त कठिन होगा । सर्वेज्ञ होने पर ही वह 
अल्पन्ञष प्राणियों को उनके अपने-अपने शुभाशुभ कर्मों को भली भाँति जान कर 
यथायोग्य चरक-स्वर्ग आदि में भेंज सकेगा | ससारी प्राणियो को अपने कर्मो के फल 
का ज्ञान नही होता, वे अच्छे-बुरे कर्म करने मे स्व्रतन्त्र है, पर फल भोगने का उन्हे 
ज्ञान नही होता । परमेश्वर सर्वेज्ञ होता है, वह उन्हे उन्तके-उनके कर्मीनुसार फल 
भोगने के लिए विविध गतियो या योनियो मे भेजता है। कहा भी है--- 

अज्ञोजन्तुरनोशोध्यसात्मन सुखदुखयो । 
ईश्वरप्रेरितोगच्छेत्‌ स्वर्गंवाश्वश्नमेव वा ॥। 

अर्थात्‌--यह अल्पन्ञ प्राणी अपने किये हुए कर्मो के सुव-दु खफल को जानने 
में अनमर्थ है, अत उन फलो को भोगने के लिए ईएवर के द्वारा प्रेरित (भेजा गया) 
ही वह स्व॒र्ग या नरक में जाता है । 
। फिर वह ईश्वर सर्वेशवित्तमान भी होना चाहिए अन्यथा प्राणी उसके काबू में 
नही आएँगे, वे ईश्वर पर ही हावी हो जाएँगे । यह है नैयायिको द्वारा मान्य ईश्वर 
हारा जगत्कतृ त्ववाद का स्वरूप । नैमायिफों का ईश्वर जगत्‌ का उपादानकारण 
या समवायीकारण नही है। क्योकि उपादानकारण तो कार्यरूप होता है, यदि ईश्वर 
को जगत्‌ के जड-चेतन पदार्थों का उपादानकारण माना जाता तो बह जह को बनाकर 
जडमय बन जाता, चेतनावान नही रहता | यदि उसे जगत का समवायीकारण भाना 
जाता तो जैसे समवायीकारण अपने समानजातीय दूसरे गुणा को कार्यरूप मे उत्पन्न 
करता है वसे ही इस नियम के अनुसार ईश्वर मे विधान सर्वेज्ञवा का गुण उसके 


| 
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हारा निमित जगत्‌ मे भी होता, पर जगत्‌ मे सर्वज्ञत्व गुण नही दिखता । अत ईश्वर 
जगत्‌ का समवायीकारण भी नही है । वह कुम्हार की तरह जगत्‌ का निर्मित्तकारण 
है । निमित्तकारण ७ प्रकार का होता है--कर्ता कम, करण, सम्प्रदान, अपादान, 
सम्बन्ध और अधिकरण । इसमे से ईश्वर जगत्‌ का कर्तारूप कारण है। वेशेषिको 
की मान्यता भी ईश्वरकतु त्ववाद के सम्बन्ध मे लगभग ऐसी ही है । 

'पहाणाइ तहावरे' शास्त्रकार ने लोक के कतृ त्व के विपय मे अब 
साख्यमतवादियो का विचार प्रस्तुत किया है कि वे मानते है कि जगत्‌ ईश्वर का 
किया हुआ नही है। उनका तर्क यह है कि यह शब्दादि प्रपचमय जगत सुख-दु ख, 
मोह आदि से युवत है अतएवं इस भ्रपच का कारण (ईश्वर) भी सुख, दुख और 
मोह आदि से युक्त होना चाहिए । चूंकि ईश्वर पुरुष (आत्मा) है, वह सुख-दु ख 
आदि प्रपचो से दुर, निग्रुण, निष्क्रिय, साक्षी, निर्लेप और अकर्ता है। अत वह जग्रत्‌ 
का कर्ता नही हो सकता । सुख-दु ख आदि सब प्रपच प्रकृति के काय है। अत 
वही जगतु का उपादानकारण हैं। सत्त्व, रज और तम की साम्यावस्था को 
प्रकृति कहते है। वह प्रकृति पुरुष के भोग और मोक्ष के लिए क्रिया मे प्रवृत्त होती 
है। यहाँ आदि शब्द से यह व्वनित होता है कि जगत की उपादानकारण प्रकृति 
(अ्रधान) है, उस प्रकृति से महान्‌ (बुद्धितत्त्व) उत्पन्न होता है और बुद्धि से अहकार 
तथा अहकार से सोलह गण (पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, मन और पाँच तन्मान्राएँ 
ये १६ तत्त्व) उत्पन्न होते हैं, सोलह गणो मे से पाँच तन्‍्मात्राओं से पच महाभूत 
उत्पन्न होते है। इस क्रम से यह सम्पूर्ण सृष्टि उत्पन्न होती है । मूल मे प्रकृति के 
ठारा महदादि क्रम से स्पप्टत सृष्टि होती है। 

हमने साख्यदश्शेन के २५ तत्त्वों का पिछले प्ृष्छो मे स्वरूप बताया है। वही 
यहाँ समझ लेना चाहिए 


अथव्ग आदि शब्द से काल, स्वभाव, नियति आदि के हारा यह जयत्‌ कृत 
है । इन सबके स्ग्रूप का वर्णन भी पीछे हम कर आये है। एकान्तकालवादी 
काल को ही जीव-अजीवमय या सुख दुख से युक्त जगत्‌ का कारण मानते है। 
एकान्तस्वभाववादी कहने हैं जगत्‌ किसो कर्ता द्वारा किया हआ नहीं है, अपितु 
स्वभावकृत हैं। एकान्तनियतिवादी कहते है--जैसे मोर के पल नियतिवश रग- 
विरगे व विचित्र होते हैं, दैसे ही यह समस्त विश्व नियति से उत्पन्न हुआ है, नियति- 
कृत है। इस प्रकार विभिन्न एकान्तमतवादी जगत्‌ की उत्पत्ति अपने-अपने मतानु- 
सार बनाते हैं । 


'जीवाजी वसमाउत्ते सुहद्यबज्लसमन्निए---ये दोनो लोक के चिशेषण हूँ । 
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कोई यह न समझ ले कि केवल पहाड, समुद्र, रेगिस्तान आदि जड पदार्थरूप ही 
लोक है, किन्तु जड-चेतनात्मक जीव और अजीव दोनो प्रकार के पदार्थों से यह 
विश्व (लोक) भरा हुआ है । घर्मं, अधर्म, आकाश, काल तथा पुदुगललूप 
अजीव द्रव्यो से तथा जीव द्रव्यी (एकेन्द्रिय से लेकर पचेन्द्रिय तक) से यह जगत्‌ 
परिपूर्ण है। इतना ही नही, सुख-दु ख आदि इन्दों मे भी युक्त हे। कोई सुल्ती है, 
कोई दु खी है, कोई धनी हैं, कोई निर्वन है, इत्यादि अनेक विषमताओ से युवत्त जगत्‌ 
भी ईश्वर या अन्य किसी शक्ति हारा रचित हे ।* 


अब लोक की रचना के सम्बन्ध मे विष्णुकतृ त्ववाद तथा मारकतृ त्ववाद 
का दिग्दर्शन अगली गाया मे कराते हैं--- 


सूल पाठ 
सयभ्ुणा कडे लोए, इति वृत्त महेसिणा । 
मारेण सथुया माया, तण लोए असासए ॥७॥ 


|| 

स्वयम्भुवा कृतो लोक इत्युक्त मह॒पिणा । 

मारेण ससस्‍्तुता माया, त्तेंन लोकोशशाश्वत ॥9॥ 

अन्वयायें 
(सथभुण।) स्वयम्भू-- विष्णु ने (लोए) यह सुख-दु ख समन्वित जीवाजीव- 

युक्त लोक (कडें) वनाया है, (इति/ ऐसा (महेसिणा) हमारे महपि ने (बुत्त ) कहा 
है। (मारेण) यमराज ने (साया) यह माया (सथुया) रची है, (तेण) इसी कारण 
(लोए) यह लोक (असासए) अशाश्वत -- अनित्य है । 


हर 


भावाये 
कई अन्यतीर्थीजन कहते हैं कि स्वयम्भू (विष्णु) ने लोक बनाया 

है, ऐसा हमारे महर्षि ने कहा है। तथा यमराज ने माया रचो है, इसी 

कारण यह लोक जनित्य--परिवर्तेनशील है, नाशवान है, अथवा परमाथर्थंत 


सत्य नही है । 


१ आजकल ईश्वर को जगत का कर्ता मानने वाले वैदिकधर्मंसम्प्रदायों के अति- 
रिक्ति इस्लामघर्म, ईसाईपघर्म आदि भी है। परन्तु वे मी इस वात को युक्ति- 
दीन श्रद्धापूर्वक मानते है, उनके पास कोई विशेष तक॑ या युक्तियाँ नही हैं । 
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व्याख्या 
जगत्‌ की रचना विष्ण और माया से 


सयभुणा कडे लोए---इस गाथा मे विष्णुकतृ त्ववाद एवं मायाकतृ त्ववाद 
का स्वरूप बताया है। कई मतवादियो---खासकर बैष्णवो का कहना हे कि यह 
जगत्‌ विप्णु द्वारा रचित हे । उन्ही की लीला है। स्वयम्भू शब्द ब्रह्मा के अर्थ मे 
भी प्रयुक्त होता है, और विष्णु के अर्थ में भी । ब्रह्मा ने यह जगत्‌ वनाया हे, इस 
सम्बन्ध मे हम पाँचवी गाया मे विवेचन कर चुके है । यहाँ प्रसगवश विष्णु अर्थ 
मे स्वयम्भू शच्द है। उनका मत इस प्रकार है--जो अपने आप होता हे, उसे 
स्वयम्भू कहते है, ऐसा स्वयम्भू विष्णु है ।* वह पहले एकाकी ही थे, अकेले ही रमण 
करते थे। उन्होने दूसरे की इच्छा की । उनकी इस चिन्ता के पश्चात्‌ ही दूसरी 
शक्ति उत्त्पन्न हुई और उस शक्ति के होने के बाद ही इस जगत्‌ की सृष्टि हुई ! 

कई दाशेनिक इस जगत्‌ को विष्णुमय मानते हैं। सस्तार मे विष्णु सर्वत्र 
व्यापक है । इस सम्बन्ध मे वे प्रमाण प्रस्तुत करते हैं--- 


“जले विष्णु स्‍्थले विष्णुविष्णु पर्वतमस्तके 
ज्यालामालाफुले विष्णु, सर्च विष्णुमथ जमगत्‌ ॥९॥| 
पुथिव्यासप्यहू पार्थ ” वायब्नोी जलेष्स्म्पहम । 
सर्वंभूतगतश्चाह, नस्मात्सवबंगतोष्स्म्थहम्‌ ॥२।। 
अर्थात---'जल मे विष्णु है, स्थल मे व्ण्णि है, पर्चंत के मस्तक पर विष्णु 
है, अग्नि की ज्वालाओ से व्याप्त स्थल मे विष्णु है। सारा जगत्‌ विष्णुमय है। 
है अजुन !| मैं पृथ्वी में भी हें, वायु, अग्नि और जल मे भी मैं हूँ, और समस्त 
प्राणियों मे मैं हूं। इसलिए मै सारे ससार मे व्याप्त हूँ ।! 
विष्णु जगत्‌ की रचना कैसे और कब से करते है ? इस सम्बन्ध मे मार्कण्ड 
ऋषि की एक कथा मिलती है--- 
सो किल जलय समत्येणुदएणेगन्नवस्मि लोगम्मि | 
चोती परपरेण घोलतो उ्यम्मि | (|! 
सो किल पेच्छदइ सो तसथावरपणदूठ सुरनरतिरि गणीय । 
एकच्नव जगमिण सहभूयविषज्जिय. ग्रुहिर ॥२॥। 
१ एकोबह _ मम * 'तस्मादेकाकी न रमते” | ये श्र्‌ तिवचन प्रमाण है। 
२ कही कही यह पाठ भी हे -- “वनस्पति हह सर्वभूतगतो5्प्यहस्‌ ।” 





$ 
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२१५ 
एवविहे जगस्मसि पेचछद नग्गोहपायव सहसा ) 
मवरमिरिव्व तृन, महाससुद्द च विच्छिनन ॥३१ 
संधमि तस्स सयण, अ्च्छट तह बाल प्लरोमणभिरासो । 
सबिद्धों सुडहियओो सिउफोमलकु चियफेसो ॥४॥। 
हत्यो पसारिओ से सहरिसिणो एह अत्य भणिओ थे ॥ 
खसथध इम विलम्गसु, मा मरिहि&सि उदयबुडढीए )५॥। 


तेण थ घेत्त हत्थे उ ीोलिओ से रिसी तओ ल्स्स  । 
पेच्छूद उदरासि जय ससेलवणकाणण सब्व ॥६॥। 


अर्थात्‌--सतारा ससार जल के बढ जाने के कारण एक जलमय महसमुद्र हो 
गया। उस अथाह जलप्रवाह मे लहरो की परम्परा के साथ बहंते हुए मार्केण्ड ऋषि 
ने इस जगंत्‌ को तरस, स्थावर, देव, मानव और ति्य॑ञच॒योनि के जीवो को नष्ट 
हो जाने से महाभूतो से रहित गद्धर रूप एक महाममुद्र के रूप मे देखा । साथ ही 
ऐसे प्रलयमय जग्रत्‌ भे सहसा उन्हे एक विशाल वटव॒क्ष नजर आया, जो मदराचल 
के समान ऊँचा और महासागर के समान विस्तीर्ण था। फिर उन्होने उसके स्कन्‍्ध 
पर एक मनोहर नयनाभिराम बालक को सोये हुए देखा, जिसका हृदय शुद्ध या, 
जो सवेदनशील (भाव्‌क) था। उसके बाल अत्यन्त कोमल, चिकने और घुघराले 
थे। उसने मह॒पि की ओर हाथ फैलाया और कहा --“”यहाँ जा जाओ | इस स्कन्ध्र 
को पकड लो । इससे तुम जल के बढ जाने पर भी मरोगे नही ।” इसके वाद उसने 
(विष्णु ने) महषि का हाथ पकड कर अपने साथ मिला लिया। उस समय माकंण्ड 
ऋषि ने उस बालक विष्णु के उदर मे पर्वंतो, वनो और कामनो सहित सारे जगत्‌ 


को देखा | तत्पश्चातू सृष्टि रचना के समय विष्णु ने सबकी रचना की । यह है, 
विष्णु द्वारा जगत्‌ की रचना की रामकहानी । 


'मारेण सथया साथा--इस प्रकार वे विष्णु को जग्रतृकर्ता स्वीकार कहते 
हैं। लेकिन णिर वे कहते है कि जब विष्णु लोक को उत्पन्न करके उसके भार से 
भयभीत" हुआ, तब उसने जगत्‌ का सहार करने वाले मारणल्च्यमराज - भृत्यु की' 
रचना की । यमराज ने माया बनाई | वास्तव मे वह माया विष्णु की ही थी,* उस 
माया से जगत्‌ को सस्मोहित करके थमराज जीवो को यथासमय मारने का काम 
करता है। यभराज की माया से इस प्रकार विनाश के कारण ही यह लोक नित्य 


१ द्वितीयाद वै भय भवति---उपनिपद्‌ 
३ '"विण्णोर्माया भगवत्ती, यया सम्मोहित जयत्‌' 
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नही है, नाशवान है ।* इसलिए शास्त्रकार कहते है कि 'मारेण सथुया साया अर्थात्‌ 
यमराज ने माया रची और उसी माया के द्वारा यमराज सृप्टि की रचना करता 
है। यही शास्त्रकार का आशय है । 


अब अगली गाथा मे जशग्गत्‌ को अण्डे से उत्पन्न कहने वालो की मिथ्या- 
धादिता प्रकट करते है -- 


सूल पाठ 


भाहणा समणा एगे आह अडकडे जगे। 
असो तत्तमकासी य, अयाणता भुस वदे |[5॥ 


सस्कृत छाया 
ब्राह्मणा श्रमणा एके, आह आहुरण्डकृत जगत्‌ । 
असोौ तत्त्वमकार्षीचच, अजानन्तो मृषा वदन्ति ॥।5॥ 
अन्वयाथथ 
(एगे) कई (माहणा समणा) तथाकश्ति माहन (ब्राह्मण) और श्रमण (जगे) 

जगत्‌ को (अडकडे) अण्डे के द्वारा कृत "उत्पन्न (आह) कहते है। तथा वे कहते 
है कि (4) और (असो) उस ब्रह्मा ने (त्तत्त ) पदार्थ समूह को (अकासो) नि 
(अयाणता) वस्तुतत्त्व को न जानने वाले वे (मुस) ऐसे असत्य (बदे) कहते हैं । 


भावार्थ 
कई माहन (त्राह्मण) और श्रमण यो कहते है कि यह जगत्‌ अण्डे 
के द्वारा बनाया हुआ है । तथा वे कहते है कि ब्रह्मा ने तत्त्वसमूह की रचना 
की | वास्तव मे वस्तुतत्व को न जानकर वे लोग झूठमूठ ही ऐसी गप्पे 


हाँकते है । 


४ जैसा कि श्र्‌ति में कहा है--- 
यस्य ब्रह्म च' क्षत्र उभे भवत बओदनम्‌ । 
मृत्युयंस्योपसेचन, क इत्थ न वेद यत्र स ॥ 
अर्थात्‌--ब्राह्मण और क्षत्रिय आदि जिसके भात (मोजन) हं, और मृत्यु जिसके 
लिए 283 के समान है, ऐसे स्वयम्भू (विष्णु) को कौन यही जानता, जहाँ 
घह है 


न 


पं 
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व्याख्या 


अण्डे से रचित ब्रह्माण्ड फी कहानी 
'अडकडे लोए---इस गाथा मे शास्त्रकार ने उस युग की एक विचित्र मान्यता 
जगत्‌ की रचना के सम्बन्ध प्रस्तुत की है। वह इस प्रकार हैं--- 


यह सम्पूर्ण चराचर लोक अण्डे से उत्पन्न हुआ हैं। ब्रह्माण्ड पुराण में 
कहा है कि “पहले जगत्‌ पचमहाभूतो (पृथ्वी आदि) से रहित यथा। वह एक गहन 
महासमुद्र रूप या। उसमे केवल जल ही जल था। उसमे से एक विशाल अण्डा 
प्रादुभू त हुआ । चिरकाल तक वह अण्डा लहरो मे इधर-उधर वह॒ता रहा। फिर 
वह फूटा । फूठने पर उसके दो टुकडें हो गये । एक टुकडे से भूमि और दूसरे से 
आकाश बना । बाद मे उसमे से सुर (देव), असुर (दानव), मानव और चौपाये, 
पशु-पक्षी आदि सम्पूर्ण जगत्‌ पैदा हुआ है । (इसी तरह जल, तेज, वायु, समुद्र, नदी 


और पर्वत आदि सभी की उत्पत्ति हुईं। इस प्रकार अण्डे से बना हुआ हो यह 
सारा ब्रह्माण्ड लोक) है। 


'साहणा समणा एंगे आह --इस प्रकार की प्ररूपणा कई वाहन (ब्राह्मणो) 
तथा त्रिदण्डी आदि श्रमण एवं कुछ पौराणिक लोग करते है, सव नही । यह वताने 
के लिए इन शब्दो का प्रयोग शास्त्रकार ने किया है। 

अत्तो तत्तमकासी च--फिर उन्होने यह कहा कि--- 


आसीदविद तभोभूतमप्रज्ञातमलक्षणम्‌ ॥ 
अप्रतकक्‍्य मविज्ञेय, प्रसुप्तमिव सर्वत ॥ 

सृष्टि के पहले यह्‌ जगत्‌ अन्धकाररूप, अज्ञात, अविलक्षण, तर्क का अवि- 
पय तथा अज्ञेय था, मानो चारो तरफ से सोया हुआ-सा था । इत्यादि क्रम से ब्रह्मा 
मे अण्डा आदि क्रम से सम्पूर्ण जगत्‌ को बनाया । इस क्रम का वर्णन पाँचवी गाथा 
मे 'बभउत्तेति' के प्रसग मे हम कर चुके हैं । 

'अयाणता भुस वदे--पूर्वोक्त दोनो मत (अण्डें से जगत्‌ की उत्पत्ति तथा 
ब्रह्मा से ब्रह्माण्ड की उत्पत्ति) कितने हास्यास्पद है। कितनी यृक्तिहीन अनर्गल 
कल्पना है ? यह शास्त्रकार स्वय अगली गाथा भे वतायेगे । लोक की उत्पत्ति के 
विपय में ऐसी ऊटपटाग कल्पना, वे ही लोग कर प्तकते है, जो वस्तु-स्वरूप से अन- 
भिज्ञ एव तत्त्वज्ञान से शून्य हो । इसलिए ऐसी ऊटंपटाग कल्पना करके वे झूठ- 
मूठ ही अण्डे मे या ब्रह्मा से जगतू का निर्माण बताते हैं। वस्तुतत््व तो कुछ और 
ही है, परन्तु वे इसे जाने विना ही या तत्त्वशानिया से जिज्ञासापूर्वक समझे बिना 
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ही लोगो की जिज्ञासा को किसी तरह शान्त करने के लिए इस प्रकार की मिथ्या- 
प्ररूषणा करके गुमराह करते हे । वे एकान्तमताञ्रही होकर ही' इस प्रकार की 
झूठी बाते बनाते है । 

अब जगत्‌ की रचना के विपय मे पूवंगाथाओं मे उल्लिखित विभिन्न मतो 
का निराकरण करते हुए शास्त्रकार कहते है-- 


मूल पाठ 


सएहि परियाएएहि लोय बुया कडेति य ] 
तत्त ते ण विजाणति, ण विणासी कयाइवि ॥8॥| 


सर छाया 
स्वक पयर्यिलॉकमन्न वन्‌ कृतमिति च | 
तत्त्व ते न विजानन्ति, न विनाशी कदाचिदपि ॥॥९६॥| 
अन्वयार्थ 
(तएहि) अपने अपने (परियाएँहि) अभिश्नायो के अनुसार (लोग) लोक को 
(करडेति य) कृत --रचित (ब्ूया) जो बताते हैं, (ति) वे (तत्त ) वस्तुतत््व को (ण) 
नही (विजाणति) जानते । क्योकि यह लोक ( जगत्‌ ) (कयाइवि) कंभी भी 
(विणासी ) विनाशी (ण) नही है । 
भावार्थ 
पूर्वोक्‍्त देवोप्त, ब्रह्मोप्त, ईश्वरक्ृत, प्रकृतिकृत, अण्डकृत, ब्रह्माकृत, 
स्वयम्भूक्कषत, मारक्त, इत्यादि विभिन्न मतवादो अपने-अपने माने हुए अभि- 
प्रायो के अनुसार लोक (जगत) को रचित (कृत) बताते है। परन्तु वे 
सब वस्तुस्वरूप को नही जानते । क्योकि यह जगत्‌ कदापि विनाशवान 
नही है, अपितु शाइवत है । 
व्याज्या 
« की रचना के सम्बन्ध से पूर्वोक्त मतो का ख़ण्डन 
सएहि परियाएहि लोय-- शास्त्रकार के द्वारा प्रयुक्त यह पक्ति सूचित 
करती है कि पूर्वोक्त अन्यदर्शनियो को अपनी-अपनी परम्परा से जो कुछ विचारधारा 
मिल गई है, उसकी सत्यासत्यता पर वे कोई थिचार करना नही चाहते । इतना ही 
नही, वे एकान्तमताअह के चक्‍कर में पडकर जो बात जिस रूप में उन्होंने पकड ली 
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सो पकड ली उस पर तटस्थ हृष्टि से विचार नही करते, न करना चाहते है | बस, 


वे अपनी-अपनी युक्तियो के वल से कहते हैं---हमारे हारा प्रतिपादित सिद्धान्त ही 
सत्य है, दूसरा मत सत्य नहीं है। वास्तव मे पूर्वोक्त अन्यदर्गनी अपनी-अपनी 
स्व॒च्छन्द कल्पना से अपनी-अपनी युक्तियों द्वारा अपनी-अपनी वाते सिद्ध करते है | 
हम यहाँ उनसे चुनौती देकर पूछते हैं कि क्या वास्तव में जगनत्‌ वसा ही या उनके 


द्वारा ही रचित है, जैसा वे मानते है ? आइए, हम उनमे से प्रत्येक मत की कुछ 
प्मीक्षा कर लें--- 


देवोप्तवादियों का भिथ्यात्व - देवोप्तवादी इस लोक को देगकृंत बताते है, 
पह सर्वेथा युक्तिविरुद्ध है। क्योकि यह लोक देवकृत है, इप विपय मे कोई भी 
प्रबल प्रमाण नही दिया गया है। जो बात प्रमाणविरुद्ध केवल वल्पना के सहारे कही 
जाती है, विद्वानों के मन को समाहित या सन्तुप्ट नही कर सकती | हम पूछते है 
कि जिस देव ने इस लोक को बनाया है, उह देव स्वय उत्पन्न हांकर इस लोक को 
बनाता है अथवा उत्पन्‍न्त हुए विना ही बनाता है ? वह उत्पन्न हुए बिना तो इस 
लोक को बना नही सकता, क्योकि जो उत्पन्न ही नहीं हुआ, वह गधे के सीग की 
तरह स्वय विद्यमान नही है, तब दूसरो को कंसे उत्पन्त वर सकता है ? अगर बह 
देव उत्पत्त होकर इस लोक को बनाता है, तो वया वह अपने आप ही उत्पन्न होता 
है, अथवा किसी दूसरे के द्वारा उत्पन्न किया जाता है ” यदि कहो कि वह अपने 
जाप ही उत्पन्न होता हैं तो इस लोक को ही अपने आप ही उत्पन्न क्यो नही 
मान लेते ? यदि कहते हो कि वह देव किमी दूसरे देव से उत्पन्न होकर इस लोक 
को बनाता है, तो वह दूसरा देवता भी किसी तीसरे देवता हारा उत्पन्न होगा 
और वह तीसरा देवता भी किसी चौथे देवता से उत्पन्न होगा, इस प्रकार अनवस्था 
दोप आएगा। देवकृत लोक वाली बात किसी भी प्रकार से सिद्ध नही हो सकेगी । 
यदि कहो कि वह देव अनादि होने के कारण उत्पन्न नही होता तो इसी तरह इस 
लोक को ही अनादि क्यो नही मान लेते ? तथा जिस देव ने इस जगत को बनाया 
है, वह नित्य है या अनित्य ? यदि नित्य है तो अथ॑ क्रिया के साथ विरोव होने के 
कारण वह न तो एकसाथ क्रियाओं का कर्ता हो सकता है और न ही क्रमश कर्ता 
हो सकता है। वयोकि जो पदार्थ नित्य है, उसका स्वभाव नही बदलता है, और 
रतभाव बदले विना पदार्थ से ज़ियाएँ नही हो सकती हैं। अत सदा एक से स्वभाव 
वाला देव न तो एकसाथ क्रियाओं को कर सकता है, और न ही क्रमश कर 
सकता है। यदि बह देव अनित्य है तो उत्पत्ति के पण्चात्त स्वयं विनाशी होने के 
कारण वह अपनी रक्षा भी स्वय बरने मे समर्थ नही है तो फिर बह किसी दूसरे 
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ही लोगो की जिज्ञासा को किसी तरह शान्त करने के लिए इस प्रकार की मिशथ्या- 
भ्रूपणा करके गुमराह करते है । वे एकान्तमत!ग्रही होकर ही इस प्रकार की 
झूठी बाते बनाते है । 

अब जगत्‌ की रचना के विपय मे पूर्ंगाथाओ मे उल्लिखित विभिन्न मतो 
का निराकरण करते हुए शास्त्रकार कहते है-- 


मल पाठ 


सएहि परियाएहि लोय बूया कडेति य | 
तत्त ते ण विजाणति, ण विणासी कयाइवि ॥६॥| 


स॒ छाया 
स्वक्॑ पययिलोकमन्र्‌ वन्‌ कृतमिति च | 
तत्त्व ते न विजानन्ति, न विनाशी कदाचिदपि ॥९॥ 
अन्वयार्थ 
(सर्एाहि) अपने अपने (परियाएहि) अभिश्रायो के अनुसार (लोय) लोक को 
(करढेति य) कृत--रचित (बुया) जो बताते हैं, (ते) वे (तत्त ) वस्तुतत्त्व को (ण) 
नहीं (बिजाणति) जानते । क्योकि यह लोक (जगत) (कयाइथि) कभी भी 
(बिणासी ) विनाशी (ण) नही है । 
भावार्थ 
पूर्वोक्‍्त देवोप्त, ब्रह्मोप्त, ईश्वरक्ृत, प्रकृतिक्ृत, अण्डकृत, शह्माक्ृत, 
स्वयम्भुक्षत, मारकृत, इत्यादि विभिन्न मतवादो अपने-अपने माने हुए अभि- 
भायो के अनुसार लोक (जगत्‌) को रचित (कृत) बताते है। परन्तु वे 
सब वस्तुस्वरूप को नही जानते । क्योकि यह जगत कदापि विनाशवान 
नही है, अपितु शाइवत है । 
व्याख्या 
« फी रचना के सम्बन्ध मे पूर्वोक्त मतो का खण्डन 
सएहि परियाएहिं लोय'-- शास्त्रकार के द्वारा श्रयुक्त यह पक्ति सूचित 
करती है कि पूर्वोक्त अन्यदर्शनियो को अपनी-अपनी परम्परा से जो कुछ विचारधारा 
मिल गई हैं, उसकी सत्यासत्यता पर वे कोई विचार करना नही चाहते । इतना ही 
नही, वे एकान्तमताग्रह के चक्‍कर में पडकर जो बात जिस रूप मे उन्होंने पकड ली 
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सो पकड ली उस पर तटस्थ दृष्टि स विचार नही करते, न करना चाहते है । वंस, 


थे अपनी-अपनी युक्तियो के वल से कहते हे--हमारे हारा प्रतिपादित सिद्धान्त ही 
सत्य है, दूसरा मत सत्य नही है। वास्तव मे पूर्वोक्त अन्यदर्शनी अपनी-अपनी 
स्वच्छन्द कल्पना से अपनी-अपनी युक्तियो द्वारा अपनी-अपनी वाते सिद्ध करते है| 
हम यहाँ उनसे चुनौती देकर पूछते है कि क्या वास्तव मे जगन्‌ वसा ही या उनके 


हारा ही रचित है, जैसा वे मानते है ” आइए, हम उनमे से भ्रत्येक मत की कुछ 
समीक्षा कर ले--- 


देवोप्तवादियों का मिथ्यात्व - देवोप्तवादी इस लोक को देवकृत वताते है, 
पह सर्वथा युक्तिविरुद्ध है। क्योकि यह लोक देवकृत है, इप विपय मे कोई भी 
प्रबल प्रमाण नही दिया गया है। जो बात प्रमाणविरुद्ध केवल वल्पना के सहारे कही 
जाती है, विद्वानों के मन को समाहित या सनन्‍्तुप्ट नही कर सकती । हम पूछते है 
कि जिस देव ने इस लोक को बनाया है, गह देव स्वय उत्पन्न होकर इस लोक को 
बनाता है अथवा उत्पन्न हुए विना ही बनाता है ? वह उत्पन्न हुए बिना तो इस 
लोक को बना नही सकता, क्योंकि जो उत्पन्न ही नहीं हुआ, वह गधे के सीग की 
तरह स्वय विद्यमान नही है, तब दूसरो को कैसे उत्पस्न वर सकता है ? अगर वह 
देव उत्पन्त होकर इस लोक को बनाता है, तो क्या वह अपने आप ही उत्पन्न होता 
है, अथवा किसी दूसरे के द्वारा उत्पन्त किया जाता है ? यदि कहो कि वह अपने 
भाष है उत्पन्न होता है तो इस लोक को ही अपने आप ही उत्पन्त क्यो नही 
मान लेते ? यदि कहते हो कि वह देव किसी दूसरे देव से उत्पन्न होकर इस लोक 
को बनाता है, तो वह दूसरा देवता भी किसी तीसरे देवता द्वारा उत्पन्न होगा 
और वह तीसरा देवता भी किसी चौथे ढेवता से उत्पन्न होगा, इस प्रकार अनवस्था 
दोप भाएगा । देवकृत लोक वाली बात किसी भी प्रकार से सिद्ध नही हो सकेगी । 
यदि कहो कि वह देव अनादि होने के कारण उत्पन्न नही होता तो इसी तरह इस 
लोक को ही अनादि क्यो नही मान लेते ? तथा जिस देव ने इस जगत्‌ को बनाया 
है, वह नित्य है या अनित्य ? यदि नित्य है तो अर्थक्रिया के साथ विरोध होने के 
कारण वह न तो एकसाथ क्रियाओ का कर्ता हो सकता है और न ही क्रमश कर्ता 
हो सकता है। वयोकि जो पदार्थ नित्य है, उसका स्वभाव नहो बदलता है, और 
ए्रवभाव बदले विना पदार्थ से त्रियाएँ नही हो सकती है। अत सदा एक से स्वभाव 
घाला देव न॒ तो एकसाथ क्रियाओ को कर सकता है, और न ही क्रमश कर 
सकता है। यदि वह देव अनित्य है तो उत्पत्ति के पश्चात स्वय विनाशी होने के 
फारण वह अपनी रक्षा भी स्वय॒ करने मे समर्थ नही है तो फिर वह किसी दुसरे 
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की उत्पत्ति के लिए व्यापार चिन्ता क्या कर सकता है ? फिर यह भी प्रश्न होता 
है कि जो देव इस लोक को बनाता है, वह मुर्ते है या अमृतं ” यदि अमूतं है, तब 
तो आकाश की तरह वह अकर्ता ही रहेगा, यदि वह मृत हे, तो कार्य की उत्तत्ति 
के लिए साधारण पुरुष के समान उसे भी उपकरणो की अपेक्षा रहेगी । ऐसी दशा 
मे वह समस्त जग्रत्‌ का कर्ता नही हो सकेगा, यह स्पष्ट है। यह लोक देव के द्वारा 
गुप्त (देवरक्षित) है या देवपुत्र है, यह मत तो अपने आप ही खण्डित हो जाता है, 
क्योकि जब देवक़ृत जगत्‌ ही सिद्ध नहीं हुआ, तब देवगुप्त या देवपुत्र सिद्ध होना 
तो दूर की बात है । 

इसी प्रकार जगत्‌ को ब्रह्मा द्वारा रचित बताना भी इन्ही पूर्वोक्त दोपो और 
आपत्तियो से परिपूर्ण है । 


ईश्वरक्ृतवावियो का फथन पुक्तिचिरद्ध 
ईश्वरकारणवादियो ने जो युक्तियाँ ईख्वर को जगतृकर्ता होने के लिए 
दी है, वे भी निम्नलिछित युक्तियो से अपिद्ध हो जाती हैं। उन्होने जो अनुमान 
प्रयोग किया है, वह भी गलत है। घट-पट, मठ आदि को देखकर यही अनुमान 
किया जा सकता है कि ये सब किसी कर्ता हारा निर्मित है। क्योकि ये कार्य है, 
परन्तु यह अनुमान नही किया जा सकता कि ये घटपटादि अमुक व्यक्ति के द्वारा 
निर्मित हैं। क्योकि जो कार्य है वे सब कर्ता द्वारा किये हुए हैं, इस प्रकार कार्य 
की व्याप्ति कारण मे ग्रहीत होती है, किन्तु जो-जो कार्य होता है, वह अमुक व्यक्ति 
के द्वारा निर्मित होता हे, इस प्रकार कार्य की व्याप्ति विशिष्ट फारण मे ग्रहीत 
नही होती । घट को देखकर यही कहा जा सकता है कि इसे कुम्हार ने वनाया है, 
किन्तु यह नही कहा जा सकता कि इसे अमुक-अमुक नाम के कुम्हार ने बनाया है। 
इसी तरह जगत्‌ को देखकर यह कद्टा जा. है कि यह जगत्‌ कारण से उत्पन्न 
हुआ है, परन्तु यह नहीं कहा जा सकता कि यह जगत्‌ अमुक विशिष्ट कारण से 
हुआ है, क्योकि कार्य की व्याप्ति विशिष्ट कारण मे नही होती है ! 
दूसरी बात यह है कि जो व्यक्ति यह है, जिसने प्रत्यक्ष देखा है कि 
अमुक कार्य अमुक व्यक्ति ही करता है, दूसरा नही कर सकता है, वह व्यक्ति उस 
कार्य को देखकर, उसके कर्ता उस विशिष्ट व्यक्ति का अनुमान क्र सकता है, परन्तु 
जो वस्तु अत्यन्त अदृष्ट है, उसमे यह अ्रतीति कदापि नहीं हो सकती। अर्थात्‌ 
जिसकी रचना करता हुआ कोई व्यक्ति कभी किसी से देगा ही नहो गया है, उस 
वस्तु को देखकर उसके विशिष्ट कर्ता का अनुमान कैसे किया जा सकता हू | यदि 
यह कहें कि घट को देखकर उसके कर्ता--कुम्हार का अनुमान किया जाता है और 
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वह कुम्हार एक विशिष्ट जाति का पदार्थ है, इसी तरह जगत्‌ को देखकर उसके 
विशिष्ट कर्ता--ईश्वर का भी अनुमान किया जा सकता है। यह भी युवितविरुद्ध 
है, क्योकि घट एक विशेष प्रकार का कार्य है, और उसका कर्ता कुम्हार उसे बरता 
हुआ प्रत्यक्ष देवा जाता है, इसलिए घट को देखकर कुम्हार का अनुमान किया जा 
सकता है, परन्तु जगत्‌ को देखकर ईश्वर का अनुमान नही किया जा सकता। 
क्योंकि घट को बनाता हुआ कुम्हार जैसे प्ररयक्ष देखा जाता है, उस तरह नदी, 
समुद्र, पर्दत आदि वो बनाता हुआ कोई बुद्धिमात कर्ता (ईश्वर) कभी प्रत्यक्ष देखा 
नही जाता । अत जगत्‌ को देखकर विशिप्ट बुद्धिमान कर्ता का अनुमान नही 
किया जा सकता । 


उनका दूसरा तक यह था कि 'अनित्य पृथ्वी, पर्वत आदि घटपटादि की तरह 
कार्य होने से किसी न कसी बुद्धिमान (ईश्वर) के द्वारा वनाए हुए है' । यह कथन 
भी प्रमपूर्ण है । ऐसा कोई नियम नही होता कि हर चीज को वनाने वाला कोई न 
कोई बुद्धिमान कर्ता ही हो। आकाश मे वादल बुद्धिमान कर्ता के बिना भी बनने 
और विखरते हुए दिखाई देते हैं। विजली चमकती और नष्ट होती है, जमीन पर 
पानी बरसने पर घास आदि बुद्धिमान के उग्राए बिना ही उगती है, वर्षा ऋतु मे 
पानी वरसता है, शरद ऋतु मे ठण्ड और ग्रीष्म ऋतु मे गरमी आदि बिना ही किसी 
बुद्धिमान के पडती है। उनके पीछे कोई भी उन्र पदार्थों के कार्यों को करता हुआ 
भत्यज़ दिखाई नही देता । पदार्थों की उत्पत्ति और नाश तो हम प्र-्यक्ष देखते हैं, 
लेकिन उनका कर्ता-हर्ता तो कोई दिखाई नही देता । 


यह तर्क भी निराघार है कि विशिष्ट अवयवरचनायुक्त होने से घटादि 
पदार्थ जैसे बुद्धिमान कर्ता हारा निर्मित हैं, दैसे हो विशिष्ट जवयवरचनायुकक्‍्त 
होने से पर्वेतादि पदाथ भी बुद्धिमान कर्ता (ईश्वर) द्वारा निर्भित हैं, क्योकि विशिष्ट 
अवयवरचनायुक्त होने मात्र से सभी पदार्थ बुद्धिमान कर्ता हारा निर्मित हो, यह 
प्रतीति नही होती है। यदि ऐसा माना जाएगा तो वल्मीक (दीमक हारा निमित 
सिट्टी का ढेर) भी मिट्टी की विशिष्ट अवयवरचना से युक्त होने से घट के 
समान कुम्हार के द्वारां बनाया हुला सिद्ध हो जाएगा। इसी तरह अवयवरचना- 
मात्र देखकर यह नहीं कहा जा सकता कि जो-जो अवयवरचनायुकत है, वह सब 
बुद्धिमान कर्ता द्वारा किया हुआ है । किन्तु जिस अवयवरचना का बुद्धिमान कर्ता 
द्वारा निर्मित होनां जाता-देखा जा चुका है, उसी अवयवरचना को देखकर उसके 
विशिष्ट कर्ता का अनुमान किया जा सकता है, केवल अवयवरचना को देखकर 
नहीं । तथा अवबवरचना को देखकर ईश्वर का अनुमान भी नहीं किया जा 
सकता, क्योकि घटादि पदार्थों की अवयवुरचना का विशिष्ट कर्ता कुम्हार ही देखा 
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की उत्पत्ति के लिए व्यापार चिन्ता क्या कर सकता है ? फिर यह भी प्रश्न होता 
है कि जो देव इस लोक को बनाता है, वह मूर्तं है या अमूर्त ? यदि अमूतते है, तब 
तो आकाश की तरह वह अकर्ता ही रहेगा, यदि वह मूर्त हे, तो कार्य की उत्पत्ति 
के लिए साधारण पुरुष के समान उसे भी उपकरणो की अपेक्षा रहेगी । ऐसी दशा 
में बह समस्त जगत्‌ का कर्ता नही हो सकेगा, यह स्पप्ट है। यह लोक देव के ह्वारा 
गुप्त (देवरक्षित) है या देवपुत्र है, यह मत तो अपने आप ही खण्डित हो जाता है, 
क्योकि जब देवक्गत जगत्‌ ही सिद्ध नही हुआ, तब देवगुप्त या देवपुत्र सिद्ध होना 
तो दूर की बात है । 


इसी प्रकार जगत्‌ को ब्रह्मा द्वारा रचित बताना भी इन्ही पुर्वोक्त दोषो और 
आपत्तियो से परिपूर्ण है । 


ईश्वरक्ृुतवादियों का कथन युक्तिविरद्ध 


ईश्वरकारणवादियो ने जो युक्तियाँ ईश्वर को जगत॒कर्ता होने के लिए 
दी हैं, वे भी निम्नलिलखित यूक्तियो से असिद्ध हो जाती हैं। उन्होने जो अनुमान 
प्रयोग किया है, वह भी गलत है। घट-पट, मठ आदि को देखकर यही अनुमान 
किया जा सकता है कि ये सब किमी कर्ता द्वारा निर्मित है। क्योकि ये कारें हैं, 
परन्तु यह अनुमान नही किया जा सकता कि ये घटपटादि अमुक व्यक्ति के द्वारा 
निर्मित हैं। क्योकि जो कार्य हैं वे सब कर्ता द्वारा किये हुए हैं, इस प्रकार कार्य 
की व्याप्ति कारण मे गृहीत होती है, किन्तु जो-जो कार्य होता है, वह अमुक व्यक्ति 
के द्वारा निर्मित होता है, इस प्रकार कार्य की व्याप्ति विशिष्ट फारण मे ग्रहीत 
नही होती । घट को देखकर यही कहा जा सकता है कि इसे कुम्हार ने वनाया हैं, 
किन्तु यह नही कहा जा सकता कि इसे अमुक-अमुक नाम के कुम्हार ने बनाया है । 
इसी तरह जगत्‌ को देखकर यह कष्ट जा सकता है कि यह जगत्‌ कारण से उलन्न 
हुआ है, परन्तु यह नही कहा जा सकता कि यह जगत्‌ अमुक विशिष्ट कारण से 
उत्पन्न हुआ है, क्योकि कार्य की व्याप्ति विशिष्ट कारण मे नही होती है । 

दूसरी बात यह है कि जो व्यक्ति यह जानता है, जिसने प्रत्यक्ष देखा है कि 
अमुक कार्य अमुक व्यक्ति ही करता है, दूसरा नही कर सकता है, वह व्यक्ति उस 
कार्य को देखकर, उसके कर्ता उस विशिष्ट व्यक्ति क अनुमान कर सकता है, परन्तु 
जो घस्तु अत्य त अद्ृष्ट है, उसमे यह प्रतीति कदापि नही हो सकती । अर्थात्‌ 
जिसकी रचना करता हुआ कोई व्यक्ति कभी किसी से देखा ही नहों गया है, उस 
वस्तु को देखकर उसके विशिष्ट कर्ता का अनुमान कैसे किया जा सकता है । यदि 
यह कहें कि घट को देखकर उसके कर्ता--कुम्हार का अनुमान किया जाता है और 
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वह कुम्हार एक विशिष्ट जाति का पदार्थ है, इमी तरह जगत्‌ को देखकर उसके 
विशिष्ट कर्ता---ईश्वर का भी अनुमान किया जा सकता है। यह भी युवितविरुद्ध 
है, क्योकि घट एक विशेष प्रकार का कार्य है, और उसका कर्ता कुम्हार उसे वरता 
हुआ प्रत्यक्ष देखा जाता है, इसलिए घट को देखकर कुम्हार का अनुमान किया जा 
सकता है, परन्तु जगत्‌ को देखफ़र ईश्वर का अनुमान नहीं किया जा सकता । 
क्योकि घट को बनाता हुआ कुम्हार जँसे प्रत्यक्ष देखा जाता है, उस तरह नदी, 
समुद्र, पर्वत आदि वो बनाता हुआ कोई बुद्धिमान कर्ता (ईश्वर) कभी प्रत्यक्ष देखा 
नही जाता । अत जगत्‌ को देखकर विशिष्ट वुद्धिमान कर्ता का अनुमान नही 
किया जा सकंता । 


उनका दूसरा तर्क यह था कि 'अनित्य पृथ्वी, पर्वत आदि घटपटादि की तरह 
कार्य होने से किसी न कसी बुद्धिमान (ईश्वर) के द्वारा वनाए हुए है! । यह कथन 
भी अ्रमपूर्ण है। ऐसा कोई नियम नही होता कि हर चीज को बनाने वाला कोई न 
कोई बुद्धिमान कर्ता ही हो। आकाश मे बादल बुद्धिमान कर्ता के विना भी बनने 
और विखरते हुए दिखाई देते है। विजली चमकती और नष्ट होती है, जमीन पर 
पानी बरसने पर घास आदि बुद्धिमान के उगाए बिना ही उगती है, वर्षा ऋतु में 
पानी वरसता है, शरद ऋतु मे ठण्ड और ग्रीष्म ऋतु मे गरमी आदि विना ही किसी 
बुद्धिमान के पडती है। उनके पीछे कोई भी उन पदार्थों के कार्यो को करता हुआ 
प्रत्यक्ष दिखाई नही देता । पदार्थों की उत्पत्ति और नाश तो हम प्र-यक्ष देखते हैं, 
लेकिन उनका कर्ता-हर्ता तो कोई दिखाई नहीं देता । 


यह तर्क भी निराघार है कि विशिष्ट अवयवरचनायुकत होने से घटादि 
पदार्ष जैसे दुद्धिमान कर्ता हारा निमित हैं, वैसे ही विशिष्ट अवयवरचनायुकत 
होने से पर्दंतादि पदार्थ भी बुद्धिमान कर्ता (ईश्वर) द्वारा निरभित है, क्योकि विशिष्ट 
अवयवरचनायुकत होने मात्र से सभी पदार्थ बुद्धिमान कर्ता हारा निममित हो, यह 
प्रतीति नही होती है। यदि ऐसा माना जाएगा तो वल्मीक (दीमक हारा निर्मित 
मिट्टी का ढेर) भी मिट॒टी की विशिष्ट अवयवरचना से युक्त होने से घट के 
समान कुम्हार के द्वारां बनाया हुआ सिद्ध हो जाएगा। इसी तरह अवयवरचना- 
मात्र देखकर यह नही कहा जा सकता कि जो-जो अवयवरचनायुकत है, वह सब 
बुद्धिमान कर्ता द्वारा किया हुआ है । किन्तु जिस अवयवरचना का बुद्धिम/न कर्ता 
द्वारा निरमित होना जाना-देखा जा चुका है, उसी अवयवरचना को देखकर उसके 
विशिष्ट कर्ता का अनुमान किया जा 7 हैं, केवल अवयवरचंना को देखकर 
नहीं । तथा अवयवरचना को देखकर ईश्वर का अनुमान भी नहीं किया जा 
सकता, क्योकि घटादि पदार्थों की अवयव्रचना का विशिष्ट कर्ता कुम्हार ही देखा 
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जाता हे, ईश्वर नही । यदि घटादि का कर्ता भां ईस्वर हे तो फिर कुम्हार की 
क्या आवश्यकता है ? 
यदि कहे कि ईश्वर सर्वव्यापक होने से निमित्ततप मे घटादि रचना मे 
अप्ना व्यापार करता है, तो इस प्रकार दृष्ट की हानि और अदृष्ट की कल्पना का 
प्रसण आएगा, क्योकि घट का कर्ता कुम्हार प्रत्यक्ष उपलब्ब (हृष्ट) होता है, उसे 
न मानना हृप्ट की हानि है। और घट बनाता हुआ ईश्वर कमी नहीं देखा जाता, 
उसे घट का निर्मित्त मानना अद्ृष्ट की कल्पना है। कहा भी है-- 
शस्त्रौषधादिसम्वन्धाच्चेत्रस्यप ब्रणरोहणे । 
हि असम्बद्धत्य कि स्थाणो कफारणत्व न कल्प्यते ? 
अर्थात्‌--चैत्र नामक पुरुष के घाव भरने मे शस्त्रक्रिया (नश्तर लगाने) 
एव औपध के लेप ही कारण थे, दूसरे पदार्थ कारण नही थे, परन्तु उस घाव के 
साथ जिसका कोई वास्ता नही है, ऐसे ठ्ठ को घाव भर जाने का कारण क्यो नही 
मान लेते ? अत जिस वस्तु का जो कारण प्रत्यक्ष देखा जाता है, उसे कारण न॑ 
मानकर जो उसका कारण नही देखा जाता, उसे उसका कारण भानना सत्रथा 
अन्याय है । 
इसके अतिरिक्त देवालय, भवन आदि का जो कर्ता है, वह सावयव, अव्यापक 
परतन्त्र और अनित्य देखा जाता है, इस हृष्टान्तानुसार तो ईश्वर यदि जगत्‌ के 
पदार्यो का कर्ता माना जायेगा तो वह भी सावयव, अव्यापक, परतन्त्र और अनित्य 
ही सिद्ध होगा । इसके विपरीत निरवयव, व्यापक और नित्य ईश्वर की सिद्धि के 
लिए कोई हृप्टान्त नही मिलता, इसलिए व्याप्ति की सिद्धि न होने से निरवयव, 
व्यापक और नित्य ईश्वर का अनुमान नही हो सकता । 
जिस प्रकार कार्यंत्व हेतु ईश्वर की सिद्धि नही कर सकता, वैसे ही पुर्वोक्त 
अन्य हेतु भी ईश्वर के कर्मेत्व सिद्धि के लिए समर्थ नही है । 
| यदि प्रतिवादी यो कहें कि ईश्वर भ्रमूर्त और अदृश्य है, इसलिए कैसे 
दिखाई दे हैं? वह हमारी स्थूल आँखो से हृष्टिगोचर नही होता, तव हम 
पूछते है कि वह ईश्वर शरीरधारी है या शरीररहित ? यदि शरीररहित है, तब 
तो वह सृष्टि के पदार्थों को कैसे बनाएगा ? बिना शरीर या हाथ-पैर आदि अवयच 
के तो वह कोई भी कार्य नही कर सकेगा ? यदि कहे कि वह शरीरधारी है तो 
उसका शरीर नित्य है या अनित्य ? उसे नित्य तो नही कह सकते, क्योकि वह 
अवयवमसहित है। जो पदार्थ अवयवयुक्त (खण्ड के रूप में) होते है, वे सव घट- 
पटादि की तरह अनित्य होते हैं । ईश्वर का शरीर भी सावयव मानने पर वह 
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अनित्य ही सिद्ध होगा । यदि ईश्वर का शरीर अनित्य है तो प्ररत होता है कि 
वह किसके द्वारा बनाया हुआ है ? यदि कहे कि ईश्वर ने अपने शरीर को भूवय 
ही बनाया है, तब तो उसके पहले भी ईश्वर के शरीर को मानना पडेगा। इस 
प्रकार उत्तरोत्तर बागे-आगे के गरीर को पैदा करने के लिए उसके पूर्व॑-पूर्व के 
शरीर मानने पडेगे। इसी तरह लगातार शरीर मानते जाने पर अनत्स्था दोप 
उपस्थित होगा । ऐसी दशा मे कार्य की सिद्धि नही होगी । 

“ईश्वर जीवो को अपने-अपने शुमाशुभ कर्मानुसार फल भुगताता हे, वही 
अज्ञ जीव को फेल भोगन के लिए स्वगे या नरक भेजता है, यह कथन भी असत्य 
सिद्ध होता है, क्योकि पहले आप यह बताये कि ईश्वर जब सुष्टिर्वना करता है, 
तब जीव कर्मरहित होते हैं या कमंसहित ? यदि कहे कि वे कर्मसहित थे तो उन 
कर्मों को क्सिने बनाया ” यदि कहे कि कर्म तो उन्त-उन आत्माओं ने ल्‍्वय ही 
बनाएँ हैं तो आपका कार्यरूप हेतु दूपित हो जाता है। आपका मानना है कि जितने 
भी कार्य होते हैँ, वे सत ईश्वर के किये हुए होते है। यदि कहे कि वे सभी कर्म 
भी ईश्वर ने ही वनाए है, तब तो ईश्वर की दयालुता पर बहुत वडा आक्षेप यह 
आता है कि ईश्वर ने उन शुद्ध और सुखी आत्माओ को व्यर्थ ही कर्मों से लिपटा- 
कर अशुद्ध और दु ली क्यो वना दिया ? क्‍या यही उसकी दयालुता है? 

यदि कहे कि ईश्वर ने सूप्टि की आदि में सुमार्ग पर गमन और कुमार 
से बचने का उपदेश देकर जीदो को कर्म करने की स्वतन्त्रता दी, प्रन्तु दह ईप्वर 
सर्वश और दयालु परमपिता होते हुए भी अपने पुत्र-जीव को कुमार्ग पर जाते हुए 
रोकता क्यो नही ? परमदयालु ईश्वर पिता सर्वत्ष और सबंशक्तिमान होते हुए भी 


अपने पुत्रों को अन्यायपथ पर जाते पर देखकर भी आँखे कैसे मूंद सकता है ? अत 
नैभायिकी का यह कथन भी सत्य से कोसो दूर है। 


अत निरजन, निराकार, निरलेप, निरविकार ईएवर को कर्मफल भुगवाने के 
पचडे मे था जगतू्‌ की रचना करने के पचर्े मे डालते से उस पर पक्षपात्त, दयाहीनता, 
अन्याय, अविवेक आदि अनेक आक्षेप आते हैं । 


इन सब युवतियों से ईप्वरक्त्‌ त्ववाद की असत्यता सिद्ध हो जाती है। 


प्रधानक्त लोक अतत्य सात्यता 
पहले साख्यदर्शन का पूर्वपक्ष प्रस्तुत किया गया था कि यह लोक प्रधानादि- 
इत है, इत्यादि कथन भी सर्वथधा असगत 


है। क्योकि प्रश्न होता है वह प्रधान 
(प्रकृति) भूत है या अमूर्त है? यदि वह अमूर्त है तो उससे मूतिमान समुद्र 
पर्वत आदि उत्पन्न नही हो सकते | क्योकि अमूर्त आकाश से किसी भी नस्तु 
की उत्पत्ति नहीं देखी जाती। इसलिए मूर्त और अमूर्त का परस्पर कार्यकारण- 
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भाव विरुद्ध है। यदि वह प्रधान मुर्त है तो वह स्वय किससे उत्पन्न हुआ ? 
उसे स्वय उत्पन्न तो आप कह नही सकते, क्योकि ऐसा कहोगे तो फिर इस 
लोक को भी स्वय उत्पन्न क्यो नही मान लेते ? यदि कहो कि वह प्रधान दुमरे से 
उत्पन्न है, तब तो दूसरे को उत्पन्न करने के लिए तीप्तरे की और तीसरे के लिए 
चौथे की आवश्यकता होगी, इस प्रकार अनवस्था दोष आ पडेगा। अत जैसे 
उत्पन्न हुए बिना ही प्रवान को अनादिभाव से स्थित मानते हो तो, इसी तरह लोक 
को ही अनादिमाव से स्थित्त क्यो नही मान लेते ? साख्यदर्शन का मानना है कि 
प्रधान अविक्षत है, सत्त्व, रज, तम की साम्यावस्या ही प्रधान है, कित्तु उस अविक्ृत 
प्रधान से महत्‌ (बुद्धि) आदि तत्त्वो की उत्पत्ति मानना तो विकृति है। इसलिए 
विक्षृत प्रधान से मह॒द्‌ आदि तत्त्वो की उत्पत्ति मानना, साख्यमत के लिए जैते 
अभीष्ट एवं सगत नही है, वैसे ही अविक्ृत प्रधान से विक्ृत लोक की उत्पत्ति मानना 
भी अभीष्ट नही हो सकता । 

प्रकृति अचेतन है, वह चतन पुरुष का प्रयोजन सिद्ध करने मे कैसे समर्थ हौ 
सकती है, कैसे अ्रवृत्त हो सकेती है, जिससे आत्मा का भोग सिद्ध होकर सृष्टिरचना 
हो सके । 

यदि कहे कि अचेतन होने पर भी प्रकृति का यह स्वभाव है, कि वह पु€ष 
(आत्मा) का प्रयोजन सिद्ध करने के लिए प्रवत्त होती है, तब तो प्रकृति से स्वभाव 
ही बलवान ठहरा, जो प्रकृति को भी अपने नियत्रण मे रखता है। 


अगर ऐसा है तो आप स्वभाव को ही जगत्‌ का कारण क्यो नही मान 
लेते, अहृष्ट प्रकृति आदि की हवाई कल्पना करने का क्‍या प्रयोजन है ? 


अत इन युक्तियो से यह भिद्ध हो जाता है कि प्रधान जगत्‌ का कर्ता नही 
हो सकता । 
स्वभाव, नियति आदि फथडिन्चत्‌ जगत्‌ के कारण 

सांख्यदर्शन वाले यह आशक्षेप करते हैं कि स्वभाववादी भी तो स्वभाव को 
जगत्‌ का कारण मानते है ? जैनदर्शन कहता है कि एकान्तरूप से स्वभाव को जगत्‌ 
का कारण भानना हमे इष्ट नही है, किन्तु कथड्चित्‌ स्वमाव को जगत्‌ का कारण 
मानने मे हमे कोई आपत्ति नही। यदि स्वभाय का यह अर्थ किया जाय कि स्वय अपनी 
भाव--उत्पत्ति, तो इस हृ्टि से स्वभाव को जगत्‌ का कारण भानने मे जैनदर्शन को 
कोई आपत्ति नहीं । तथा नियतिवादियो ने जो एकान्तरूप से जगत्‌ को नियतिक्ृत 
माना हैं, वह हमे अभीष्ड नही है, किन्तु कथव्न्चित्‌ नियति को जगत्‌ का कारण 
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मानने मे कोई दोष नही है। अथवा गहराई से सोचे तो नियति हरी स्वभाव मे 
अतिरिक्त नही, क्योकि जो पदार्थ जैसा है, उसका वैसा होना, नियति है । 


स्वयम्भ्रचित लोक असत्य मान्यता--पहले जो यह कहा गया था-- 
यह लोक स्वयम्भू हारा रचित है', यह कथन भी युक्तिसगत नही है। प्रश्न यह 
है कि 'स्वयम्भू' शब्द का अथ क्‍या है ” जिस समय वह स्वयम्भू होता है, उस समय 
वह दूसरे किसी कारण की अपेक्षा किये बिना क्‍या स्वतन्त्र रूप से होता है, इसलिए 
वह स्वयम्भू कहलाता है अथवा वह अनादि हे, इसलिए स्वयम्भू कहलाता है ? 
यदि वह अपने आप होने के कारण स्वयम्भू कहलाता है, तो इसी तरह इस लोक 
को भी अपने आप होना वयो नही मान लेते ? उद्त स्वयस्भू की क्या आावश्यकना 
है ? यदि वह स्व॒यम्भू अनादि होने के कारण स्वयम्भू कहलाता है, तो वह जगत्‌ 
का कर्ता नही हो सकता, क्योकि जो अनादि होता है, वह नित्य होता है और नित्य 
पदार्थ सदा एकरूप होता है। इसलिये वह नित्य स्वयम्भू जगत्‌ का कर्ता नही हो 
सकता। 
यदि स्वयम्भू वीतराग है, तो वह इस विचित्र जगत्‌ का कर्ता नहीं हो सकता 
और यदि वह सराग है तो हम लोगो के समान होने से वह विश्व का कर्ता नही हो 
सकता । फिर वह स्वयम्भू यदि अपूर्त हैं तो वह मूर्त जगत का कर्ता नही हो 
सकता, यदि वह मूर्त है तो उसके उत्पत्तिकर्ताओ की परम्परा माननी पडेगी, 
अत अनव॒स्था दोप आ पडेगा। 
सार दारा जगत्कतु त्व का खण्डन--यहू जो कहा गया था कि 'स्वयम्भू 
ने मार (यमराज) को उत्पन्न किया, जो माया के द्वारा लोक का सहार करता है, 
यह भो उन्मत्त पलाप के समान असगत कथन है। जब स्वयम्मभू ही जगत्‌ का कर्ता 
सिद्ध नही हो सका तो यमराज और माया तो उसकी सत्तानें हैं, उनका अस्तित्व 
ही कहाँ से हो जायेगा ? 
अण्डे से जगत को उत्पत्ति भी असत्य प्रलाप --जो यह भानते है कि “अण्डें 
से जगत्‌ की उत्पत्ति हुईं है, वह भी असगत है । जब जगत्‌ पचमहाभूत्तो से बिलकुल 
रहित था, उसभे कोई भी चीज नही थी, तब अण्डा कहाँ से आया ? और पानी 
भी कहाँ से आया ? फिर जिस जल मे उस स्वयम्भू ने अण्डा उत्पन्न किया वह जले 
जमे अण्डे के विना ही उत्पन्न हो गया था, उसी तरह यह लोक भी गण्डे के बिना 
उत्पन्न हुआ मान लें तो क्या हज है ”? यदि यह कहे कि अण्डा और पानी 
पहले से ही ये और उनके सिदाय वहाँ और कोई चीज नही थी, तो भमि और 
आकाश ये दो महाभूत कहाँ से टपक पड़े ? और आपके मतानुसार बाद में पच- 
महाभूतों के अभाव मे देव, दानव, मानव और पशु-पक्षी आदि कहाँ से पैदा हो गए ? 
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तथा वह ब्रह्मा जब तक अण्डा बनाता है, तब तक वह इस लोक को ही क्यो नही 
बना देता ? अत युक्तिविरुद्ध अण्डे की टेढी-मेढी कप्टदायी कल्पना से क्या मत- 
लव ? इसलिए ये सब ऊटपटाँग कल्पनाएं प्रमाणबाधित होने से असत्य हैं 4 


ब्रह्मा हारा सृष्टिरतना की साम्यता भी गलत-- यदि यह कहा जाय कि 
ब्रह्मा अण्डे के बिना ही सृष्टि उत्पन्न करता है | जैसे कि उन्होने कहा है-- 
ब्राह्मणो5स्प सुखमासीत, बाहू राजन्य कृत । 
उरू तदस्प यव्वेश्य पंदृभया शूब्रोड्जायत ॥ 


अर्थोत्‌--ब्रह्माजी के मुख से ब्राह्मण, बाहु से क्षत्रिय, उत्त से वैश्य और परो 
से शूद्र उत्पन्न हुए । 
यह कथन भी अनुभवविरुद्ध होने से मिथ्या है। क्योकि आज तक मुख से 
किसी की उत्पत्ति नहीं देखी गई । यदि ऐसा होने लगेगा तो ब्राह्मणादि वर्णो का 
परस्पर भेद नही रहेगा, क्योकि वे सभी (वर्ण के) लोग एक ही ब्रह्मा से उत्पन्न 
होगे । तथा ब्राह्मणो मे भी कठ, तैत्तिरीयक और कलाप आदि भेद भी नही रहेगा, 
क्योकि सभी एक ही ब्रह्मा के मुख से उत्पन्न होगे । फिर तो ब्राह्मणों मे उपनयन, 
विवाह आदि सस्कार नहीं हो सकगे । ऐसी दशा मे बहन के साथ ही विवाह होने 
लगेगे । इस प्रकार के अनेक दोष होने के कारण न्नत्मा के मुख आदि से सृष्ठि की 
उत्पत्ति मानना ठीक नही है । 
विष्णु द्वारा सुष्टिरचना का मत भी युक्तिहीन---विष्णु द्वारा सृष्टिरचना 
का मत भी युक्तिसगत नही है | विष्णुकृत जगत्‌ मानने वाला से पूछा जाय कि सृष्टि 
रचने से पहले जव कुछ भी नही था, तो विष्णु कहाँ रहे ” यदि कहे कि जल था, 
तो प्रश्न होता है, जल को किसने वनारया ? यदि कहे कि उसे किसी ने नही बनाया, 
वह तो स्वयमेव अनादिकाल से निर्मित है, नव पृथ्वी आदि पदार्थों को 
अनादिक्गनल से स्वयनिर्मित क्यो नहीं मान लिया जाए ? विष्णु ने तपस्या की इससे 
मालूम होता है, विष्णु क्ंविशिष्ट और शक्तिविहीन थे, इसलिए * करने एवं 
शक्ति सम्पादन ऊरने के लिए उन्होने तप किया | ऐसी दशा मे विष्ण भी हमारे ही 
जैसे कर्मबिशिष्ट, अल्पज्ञ और असमर्थ सिद्ध होगे । 
कि शी ख पं ली पोज है कि कोई भी वस्तु केवल इच्छा करने मात्र से 
ऋसे उत्पन्न न जाती । उसके लिए पुरुपार्थ की आवश्यकता मी 
होती है। थोडी देर के लिए हम यो मान भी लें कि विष्णु मे सृष्टिरचना के लिए 
इच्छा, ज्ञान और भ्रयत्न त्तीनों ये, तो भी उपादानकारण के बिना कार्य कदापि नही 
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हो सकता । प्रत्येक वस्तु का उपादानकारण पहले सिद्ध होना चाहिए। लेकिन वह 
सिद्ध नही होता । 


जब विष्णु ने ब्रह्मा को पैदा किया और ब्रह्म ने आठ जगमन्माताएँ बनाई 
तया उन भाताओं ने देव, दानव आदि को जन्म दिया, तव विष्णु, ब्रह्मा आदि ने 
क्या उनके शरीर और आत्मा दोनो को पैदा किया था या केवल शरीर को ही ? 
यदि आत्मा को पैदा किया तो उसका उपादानकारण कौन था ? यदि कहे कि 
उनकी आत्माएँ तो पहले से ही थी तो भी प्रश्न होता है, उन आत्माओो को किसने 
बनाया ? इत्यादि रूप मे उत्तरोत्तर इसी प्रकार प्रश्तो को कडो एक के बाद एक 
लगी रहेगी, जिससे अनवस्था दोप उपस्थित होगा। यदि कहे कि ब्रह्मा, विष्णु आदि 
ने तो उनके शरीर को ही बनाया, उनकी आत्माएँ तो अनादिकाल से भी, तव हम 
पछते हैं कि उन आत्माओ के साथ कम लगे हुए ० या नहीं ” यदि कहे कि कर्म 
लगे हुए नही थे, वे तो बिलकुल शुद्ध, कर्मरहित थी, तब तो उनके साथ कर्म लगा 
कर, उन्हे अशुद्ध करके ससार मे विविधयोनियों मे जन्म देने वाले विष्णु, ब्रह्मा 
आदि दयालु कीछे हो सकते है ” दूसरो को कमवन्धन के घोर सकट मे डालने वाले 
दयालु, पूज्य और महान्‌ कैसे हो सकते है ? 
इस सम्बन्ध में दूसरा प्रश्न यह होता है कि विष्णु ने सुब्टिरचना किस 
प्रयोजन से की ? स्वभाववश की या क्रीडा (लीला) वश की या इच्छावश की या 
दयालुता से प्रेरित होकर की ? यदि स्वभाववश सृष्टि रचना मानें तो यथा नहो 
है, क्योंकि स्वभाव से जो कार्य होता है, वह सदा होता है, एक सरीखा होता है । 
जैसे अग्नि स्वभाव से ही दाह उत्पन्न करती है। जब तक अग्नि रहेगी, तब तक दाह 
उत्पन्न करती रहेगी, वैसे ही विष्णु यदि स्वभाववश सुष्टि रचता है, तब तो वह 
सतत ब्रह्मा आदि की एक-सी उत्पत्ति करता' रहेगा । परन्तु आप ऐसा नही मानते, 
विष्णु तो ब्रह्मा को पैदा करके शान्त हो गए। अत स्वभाव से सृष्टिर्वना मानना 
यथार्थ नहीं । यदि विष्णु क्रीडा (लीला) वश सृध्टि रचना करते हैं, ब्रह्मा आदि को 
बनाते हूँ, तो विष्णु जो आनन्दमय परमात्मा माने जाते हैं, उन्हे क्रीडा करने की क्‍या 
आवश्यकता है ? क्रीडा तो क्षुद्र्ाणां किया करते हैं। यदि वह इच्छावश जगत्‌ को 
रचना करते है, तो इच्छा तो कर्मंविशिष्ट अल्पज्ञ जीव मे होती है, क्योकि इच्छा 
कमे का काये है। कर्मोदय के बिना इच्छा नही होती । विष्णु की इच्छा मान भी ले 
तो भी उनकी यह इच्छा नित्य है या अनित्य ? यदि नित्य है तो उसका काये भी 
नित्य निरन्तर होता रहेगा, कभी उस कार्य मे विराम नहीं हगा। अगर अनित्य है, 
तो उसका कौन ना कारण हे ? कर्म कारण है या अन्य कोई कारण है? कम के सिवाय 
अन्य कोई दारण नही हो सकता । क्योकि अन्य कोई वस्तु विष्णु के सिवा सृष्टि 
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की आदि में थी नही | कर्म को कारण मानने पर विष्णु कमंविशिष्ट सिद्ध होगा। 
इस प्रकार के पूर्वोक्त दृषण उपस्थित होगे। यदि दयालुता से प्रेरित होकर विष्णु 
सृष्टि बनाते है, तब तो यह्‌ कथन भी उपहास का विषय होगा । सृष्टि से पहले जब 
कोई प्राणी था ही नही, तब दया किस पर की गई ? मान लो, विष्णु दयालु हैं, 
इसलिए उन्होने प्राणियों को पैदा किया, तब तो उन्हे दया करके सभी प्राणियों को 
सुखी, परस्पर सहयोगी और साधनसम्पन्न बनाना चाहिए था ? उन्होने दु खी, कर्म- 

बन्धनग्रस्त तथा देव ओर दानव, नकुल और सर्प, गरुड और नाग आदि परस्पर 
शत्र्‌-जीवो को क्यो बनाया ? इसलिए विष्णकृत लोक की कल्पना सत्य से कोसो 
दर है। 

तत्त ते "ण विजाणति---प्रश्न होता है, पूर्वोक्त मतवादी इस प्रकार की 

परस्पर विरोधी बाते जगत्‌ की रचना के सम्बन्ध मे क्यो करते है ? इसके उत्तर मे 
शास्त्रकार कहते है--'तत्त ते ण विजाणति ।' तात्पयं यह है कि वे मतवादी लोग 
लोक के वास्तविक स्वरूप को जानते ही नही | 'बाबाबाक्य प्रमाणम्‌' के अनुसार 
परम्परा से उनके पूर्वजों ने जो कुछ कह दिया, उसी को वे आँखे मु दकर प्रमाण 
मानकर चलते हैं, उससे जरा-सी भी इधर-उघर की बात न सुनना चाहते हैं और न 
प्रहण करना चाहते है। जो अपनी माना हुई मतपरम्परा से मिल गया उसी को सत्य 
मान लिया । इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं कि वे पूर्वोक्त मतवादी जो भी मन मे आया 
या भतपरम्परा से मिला उसी की मिथ्याश्ररूपणा करते रहते है। लोकरचना के 
सम्बन्ध मे भी वे असत्यप्ररूपणा करते हैं । 


'णदि णासी कयाइ बि'- पूर्वोक्त मतवादी लोक को किसी न किसी का कार्य॑ 
मानते है, इस कारण वे लोक को अनित्य, विनाशी एव. वत मानते है । किन्तु 
लोक विनाशी या अशाश्वत नही है । वस्तुत देखा जाय तो यह लोक द्रव्याथिक- 
नय की दृष्टि से नित्य, शाश्वत और अविनाशी है । प्रवाहरूप मे यह लोक अनादि- 
अनन्त हे । कठाचित्‌ छठे आरे के अन्त मे अधिकाश वस्तुएं नष्ट हो जाएँगी, तो भी 
जड और चेतन से युक्त बस्तुएँ पूर्णर्प से नष्ठ नहीं होगी। जैसे अन्यमतवादी 
अजयकाल मानकर उस काल मे जगत्‌ का सर्वेया विनाश मानते है, वैसा जैनदर्शन नही 

._ यह पर्यायरूप से यानी जगत्‌ की प्रत्येक वस्तु के पर्यायों (रूपो) मे परि- 
पतन या क्षय मानने से क्षणक्षणो या अनित्य है। उत्पाद व्यय-प्रौव्य (उत्पत्ति, 
स्थिति, ध्वस) तीनो से युक्त होने के कारण यह लोक पट द्वव्यस्वरूप है। वे ६ द्रव्य 
ये है- धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आाकाशास्तिकाय, पुदुगलास्तिकाय, जीगस्तिकाय 
और काल । दूसरे शब्दों में कहें तो यह लोक पड्दव्यमय है । अनादिकालिक 
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जीव और कर्म के सम्बन्ध से उत्पन्न अनेक भवप्रपच से यह युक्त है। इस लोक में 
ससारी और सिद्ध दोनों प्रकार के जीवों का स्थान हे। आठ कर्मो से रहित सिद्ध 
(मुक्त) जीदो का लोक इसी लोक के अन्त में है। यह लोक ऊपर और नीचे चौदह रज्जु 
प्रमाण वाला है। इसकी आकृति रगशाला मे कमर पर दोनो हाथ रखकर नाचने 
के लिए खडे सिर-रहित हुए पुरुष की-सी है। यह लोक नीचे मुस्त॒ (ओघा मुह) 
करके रखे हुए सकोरे के आकार के समान आकार वाले नीचे के सात लोको से युक्त 
है तथा थाली के समान आकार वाले अशसख्यात द्वीप और समुद्र के आधारभूत 
भध्यलोक से युक्त है। इसी प्रकार सीधा और उलटा भुह किये दो सकोरो के समान 
यह ऊध्वेलोक से युक्त है । 


इस प्रकार के लोक के स्वरूप से अनभिज्ञ एकान्तवादी भिव्याहप्टि अन्य- 
मतवादी लोग असत्य भाषण करते हैं । 


अब अगली गाथा में शास्त्रकार अन्यतीथिक लोगो के अज्ञान को सिद्ध 
करके उसके फल का दिग्दशेन कराते है -- 


सूल पाठ 


अमणन्नसमृप्पाय, दुकक्‍्खमेव विजाणिया । 
समुप्पायमजाणता, कह नायन्ति सवर ? ||१०॥॥ 


सस्कृत छाया 

अमनोज्ञसमृत्पाद,_ दु खमेव विजानीयात । 

समृत्पादमजानन्त , कथ ज्ञास्यन्ति सवर॒मु ? ॥१०॥ 

अन्वयार्थ 
(बुक्स) दु व (अमणज्नसमुप्पायमेव) अशुभ अनुष्ठान से ही उत्पन्न होता है, 

(विजाणिया) यह जानना चाहिए। (सप्तुष्पाय) दुख की उत्पत्ति का कारण 
(अजाणता) न जानने वाले लोग (सबर) दुख्ल को रोकने का उपाय कह) कैसे 
(नायति) जान सकते है । 


भावार्थ 


दुख अशुभ अनुष्ठान (प्रदृत्ति) से ही उत्पन्न होता है, यह जानना 
चाहिए । जो लोग दु ख की उत्पत्ति का फारण नही जानते हे वे, दुखके 
निरोध का उपाय कैसे जान सकते है ? 


२३० सूच्रकृताग सु 


व्यास्या 


द खोत्पत्ति से अनभिज्ष दु खमिरोध से अज्ञात 
अमपश्नसमुप्पाय दुकख सेव -- इस गाथा मे शास्त्रकार उन विविध मतवादियों 
की अज्ञानता पर तरस खाते हुए कहते हैं कि सर्रप्रथम तो सभी दर्शनवालो को 
यह जानना चाहिए कि जब वे वैषयिक सुख प्राप्त कर लेते है, तब तो वे लोक- 
रचना के लिए अपने-अपने भाने हुए इष्टदेवो (ईश्वर, विष्णु आदि) की कृपा मान 
लेते हैं जब कि उनके शुभ अनुष्ठानो के फलस्वरूप ही उन्हे वह सुख प्राप्त होता है, 
किन्तु जब मिथ्यात्व, अविरति, कषाय, प्रमाद आदि अशुभ अनुष्ठानो के कारण घोर 
पापकर्मंबन्धत के फलस्वरूप दु ख आ पड़ते है, तब वे अपने-अपने माने हुए तथा- 
कथित सृष्टिकर्ता (ईश्वर, विष्णु आदि) को कोसते है, उन्हे उपालम्भ देते हैं, था 
काल, नियत्ति, स्वभाव, कर्म तथा किसी निमित्त पर दोपारोपण करके दुख पाते 
रहते है, मन मे कुढते रहते हैं, परन्तु वे ढुख के मुल कारणों को नही जान 
पाते, मतमोह या कुविचारो के पूर्वाभ्नह के कारण दु श्र के स्वरूप को जान व समझ 
नही पाते । उनकी बुद्धि पर मोह, अज्ञान और मिथ्यात्व का घना काला पर्दा 
पड जाता है, जिससे वे दुख के स्वरूप, दुख की उत्पत्ति, निरोध और क्षय के 
कारणी को नही ममझ पाते । इसीलिए कहा है--.- दुक्खमेव विजाणिया ।' आसय॑ 
यह है कि पूर्वोक्त मतवादी लोगो मे से दुख आ पडने पर कोई यो कहने लगता 
है---ईश्वर ने दु ख दिया है और कोई विष्णु, ब्रह्मा या महादेव को इस दु छोत्पत्ति का 
कारण भानने लगता है । इस उलरी मान्यता के कारण वह और अधिक दुख पाता 
है, दुख के कारणो को पंदा करने लगता हैँ । परन्तु अपनी आत्मा में झाँक कर 
अपने उपादान को नही देखता कि इस दुख का मूल कर्ता मैं ही हू । मेरे ही द्वारा 
किसी समय किये हुए अशुभ अनुष्ठान (मन-वचन-काया से कृत दुष्कृत--परापाचरण) 
से ही ये दुख उत्पन्न होते हैं। जो व्यक्ति अशुम--बुरे आचरण, अधर्मानुष्ठान 
करता है, उसे उसके कारण पापकर्म का बन्धन होता हैं और पापकर्मों का फल 
हु ख के रूप मे मनुष्य को मोगना पडता है। सम्यस्हष्टि, ज्ञानवान पुरुष दुख के 
देते सूलभूत कारण को भली-माँति जानता है, परन्तु मिथ्याहप्टि, स्वत्वमोह, मताग्रह 
आदि के कारण दुख के कारणों को सम्यक्रूपेण नही जानता | 
जे प्समुप्पाय- यह दुख का विशेषण है। दुख अमनोज्ञसमुत्पादरुप 
ही है। यहाँ इन दोनो शब्दो को एक करके दुख के लक्षण के रूप मे वहुन्नीहि समाप्त 
करके प्रस्तुत किया है। अमनोज्ञसमुत्पाद का अर्थ इस प्रकार है--मनोज्ञ का अर्थ 
हैं - मन के अनुकूल, मन को प्रिय । मन के अनुकूल का तात्पर्यार्थ है शुम अनुष्ठान 
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तथा समुत्पाद का अये है--प्रादुर्भाव--उत्पत्ति । जो मनोज्ञ -शुम अनुप्ठान नहीं 
हैं--वे अमनोज्ञ कहलाते है। अमनोज्ञ का अर्थ हुआ अशोमन अनुष्ठान -वुरा 
आचरण, खराब प्रवृत्ति । वह जिसकी उत्पत्ति मे कारण है, वही दुख है । 


समुप्पाय अजाणता--पूर्वोक्त दुख की उत्पत्ति के कारण जो मिथ्यात्व, 
अज्ञान आदि को बताया हे, वे उसे नही जानते । 


'कहु नायति सबर'--सवर का आचरण करने की वात तो दूर, वह दुख के 
निरोध (सव॒र) रूप विचार को भी नही पकड पाता । जो व्यक्ति दुख की उत्पत्ति के 
कारण को नही जानता, तब उस दुख के निरोघरूप उपाय को वह कैसे जान 


सकता है ” यहाँ प्रश्न के रूप मे शास्त्रकार 'याय करने की बात विचारक 
सम्यग्हृष्ठि भव्यजीवो प्र. छोड देते हैं । 


आशय यह है कि अपने किये हुए अशुभ अनुप्ठान--दुष्कर्म से ही दु ख की 
उत्पत्ति होती है, किसी दूसरे से नही । इस स्वकर्मकृत दु ख-सुख-उतलत्ति-व्यवस्था 
को पूर्दोक्त वादी नही जानते हुए ईश्वर आदि अन्य पदार्थ के द्वारा दुंख की उत्पत्ति 
मानते है। इस प्रकार दु ख की उत्पन्ति को मानने वाले अन्यमतवादी दु ख़नाश के 
कारण (उपाय) को कैसे जान सकते है ? कारण के नाश से कार्य का नाश होता 
है। दुख के कारण ईश्वर आदि नही, स्वयकृत अशुभ कर्म है। उनके नाश या 
निरोध से ही दु खोत्पत्तिरूप का्ये का नाश या निरोध हो सकता है। इभ प्रकार 
दुख के कारण को न जानकर वे दु खनाश के लिए कैसे प्रथत्त कर सकंगे। यदि 
ऊठपरटाँंग प्रयत्त कर तो भी दुख का नाश नही कर सकेंगे, प्रत्युत जन्म, जरा, 
मृत्यु, व्याधि और इष्टवियोग-अनिष्टकयोगरूप अनेक दु खो से पीडित होते हुए 
वे अनन्तकाल तक बरह॒ठ की त्तरह ससारचक्र मे परिम्रमण करते रहेंगे | 
अब कर्मेबन्धनो से सर्व॑या मुक्त आएमा को पून राग-ढप के कारण कमें- 
बन्धन मे बद्ध सानने वाले त्र॑ राशिक कृतवादियों के मत का निरूपण करते है-- 


सूल 
सुद्धे अपावए आाया, इहमेगेसिमाहिय. | 
पुणो किड्डापदोसेण सो तत्यथ अवरज्मई ॥११॥ 


स॒ छाया 
शुद्धोष्पापक आत्मा, इहैकेषामाल्यातम | 
पुन क्रीडाप्रह षेण स तन्नाध्पराधष्यति ॥११॥ 


२३२ सुत्रक्ृ॒ताग सूत्र 
अन्वयार्थ 


(इह) इस जगत्‌ मे (एग्रेत्ति) कितने ही दार्शनिको का (आहिय ) कथन--- 
मत है कि ( 7) कर्ममलरहित विशुद्ध (अपाथए) पाप से--रागढ्व प से रहित 
(आया) आत्मा (पुणों) पुन (किड्डापदोषेण) रागद्वेष के कारण (तत्थ) वही 
(अवबरज्क्ई) बंध जाता है। 


भावायथं॑ 


इस जगत्‌ मे कुछ (त्रैराशिक, आयेसमाज, वैष्णव, बौद्ध आदि) 
मतवादियो का कथन है कि कर्मकलक से रहित निष्पाप छुद्ध आत्मा भी 
क़रीडा (लीला) या रागढ् ष के कारण पुन कमंबन्धन से बेच जाता है--: 
कर्मरज से ए्लिष्ट हो जाता है। 


व्यास्या 
निष्पाप-शुद्ध भुक्त-आत्मा पुन कर्म के कटघरे से 


का. 


'सुद्ध अपावए आया--इस गाथा मे शास्त्रकार आत्मा की एक विचित्र 
अवस्था को मानने वाले त्रैँ राशिक, वैष्णव बौद्ध, आर्यसमाज आदि मतवादियों के 
मत का निरूपण करते हुए कहते हैं कि कुछ मतवादियो का यह कहना है कि आत्मा 
की तीन अवस्थाएँ है। पहली अवस्था है--रागद्ढवे प से लिप्त, कर्मबन्धनयुक्त, पाप- 
सहित अशुद्ध आरमा । किन्तु उस अवस्था से छूटने के लिए कुछ विशिष्ट आत्माएँ 
कमवन्धनो के कारणो को दूर करने हेतु अहनिश सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र-तप में 
पुरुषार्थ करती है, और उन आत्माओ को दूसरी निष्पाप अवस्था प्राप्त हो जाती 
है। वे मनुष्य-जन्म मे रहते हुए शुद्ध, निष्पाप होकर कमों से सर्वथा रहित होकर 
मोक्ष मे पहुँच जाते है। इसके बाद आत्मा की एक तीसरी अवस्था और आती है, 
जव वह शुद्ध निप्पाप आत्मा पुन क्रीडा और राग-है ष के कारण कर्मरज से लिप्त 
हो जाता है। इस प्रकार आत्मा की ये तीन अवस्थाएँ होती है, इसलिए उन्हें 
श्र राशिक के नाम से पुकारा जाता है। इस शास्त्र के वृत्तिकार श्री शीलाकाचार्ये 
उन्हें गोशालक मतानुयायी कहते है | 

पुणो किड्डापदोसेण सो तत्थ अवरज्झई--प्रश्न होता है कि जो आत्मा 
एक वार शुद्ध, छुद्ध, मुक्त, कर्मकलकरहित, निष्पाप हो गया है, वह पुन रागह्व प मे 
बयो फंसता हैं ” क्‍या कारण है पुन कर्मरज से श्लिष्ट होने का ? इसमे तो प्राय 
सभी भारतीय दर्शन एकमत है कि जो आत्मा शुद्ध होकर मोक्ष मे चला गया है, 
वह पुन लौटकर नही भाता | जैनदर्शन में तो स्पष्ट वताया गया है कि जिसका 


समय ' प्रथम अध्ययन --तृत्तीय उह् शक २३ 
बीज जलकर नष्ठ हो गया है, ऐसा घान्य पुन अकुरित नही होता, उनी प्रकार जिसके 
ऋम॑बीज जलकर नष्ट हो गये है, वे कर्मबीज पुन उस आत्मा में अकुरित नही 
होते । इसीलिए शक्रस्तव पाठ मे सिद्ध मगवान का स्वरूप बताते हुए कहा है-- 


पंसंवसयलमस्पभ्णत्त मकखयम्व्याबाहमपुण रावित्तिसिद्धिमद्दना म घेंथ ठाण 
सपत्ताण ।' 


अर्थात्‌-- शिव, अचल, अरुज, अनन्त, अक्षय, अव्यावाघ, अपुनरावृत्ति, सिद्धि 
गति नामक स्थान को सम्प्राप्त । 
यहा अपुनरावृत्ति शब्द विशेषरूप से ध्यान देने योग्य हे। उसका भावार्थ 
यह है कि सिद्धगति (मोक्ष) मे जाने के बाद जहाँ से पुन लौटकर आना नही होता । 
वैदिकधर्म के मूर्घन्य प्रन्थ भगवद््‌गीता मे भी कहा है--- 
यदुगत्वा न निवतन्ते तद्धाभ परम सम । 
-- जहाँ पर जाकर जीव पुत्त लौटते नही है, वही मेरा (परमात्मा का) परम 
घाम (सिद्धिगति नामक स्थान) है। 
क्योकि जितनी भी धर्मे-साधनाएँ की जाती है, वे सब इसी उदश्य से की 
जाती हैं कि साधक को भुक्ति--कर्मो से, जन्ममरण से रागह्व प से, मुक्ति - मिले । 
यदि 'रागढ प, कर्ममल एवं पाप से सर्वथा मुक्त एव शुद्ध होने के बाद भी पुन 
उन्ही मे आत्मा लिप्त हो जाय तब तो सारा काता-पीजा कपास हो जाएगा, 
इतने जन्मों भे क्या कराया सब गुडगोबर हो जाएगा । कौन ऐसा मूर्ख होगा जो 
अपार पुरुपार्थ करने के बाद शुद्धता और अकर्मता को प्राप्त होने पर पुन उसी 
अशुद्धता और कर्म के दलदल में फेंसना चाहेगा ? किन्तु भैराशिक या बौद्ध यह 
कहते है कि वे शुद्ध निष्पाप आत्मा स्वय तो रागद्व ष से लिपटना नही चाहते, परल्तु 
जब वे देखते है कि हमारे (माने हुए) शासन की पूजा बढ रही है और पर-शासन 
का अनादर (अवहेलना) हो रहा है, तव उन्हे प्रमोद (हर्प-- क्रीडा) उत्पन्न होता है, 
तथा अपने शासन का अनादर या लाधव देखकर द्ं ष होता है। इस कारण ,वह 
मोक्ष मे स्थित आत्मा पुन रागह प से लिप्त हो जाता है, कमंरज से श्लिष्ट हो 
जाता है। अर्थात्‌ रागद्वेप से लिप्त आत्मा शने श्र ठीक उसी तरह ' कर्मरज से 
सलिन हो जाता है, जिस तरह बार-बार उपभोग करने से स्वच्छ निमल वस्त्र 


मलिन हो जाता है। इस प्रकार से मलिन हुआ आत्मा कर्म के गुरुत्व (भार। 
से पुन ससार मे लौट आाता है।' 


१ जायंसमाज की मान्यता भी इसी से कुछ मिलत्ती-जुलती है। उसका भी यही 


कहना है कि ईश्वर मोक्ष में जाकर कुछ दिन घूमघाम कर फिर ससार मे 
लोकोपकारार्थे भा जाता है। 


२३४ सूत्रकृतांग सूत्र 


इसी प्रकार की कुछ-कुछ मान्यता वौद्धघर्म के एक सम्प्रदाय की तथा कुछ 

अन्य सम्भ्रदायो की है। उनका कथन है कि सुगत (बुद्ध) आदि देव मोक्षावस्था 

को प्राप्त करके भी अपने शासन (सघ) का लोप या तिरस्कार देखकर उसके 
उद्धारार्थ फिर से ससार मे अवतार लेते हैं। जैसा कि उन्होने कहा है-- 


जानिनो धर्मंतोर्थल्य कर्तार. परम पदम्‌। 
गत्वा55गच्छन्ति मुयोडपि भव तोयनिकारत ।॥ 

-:धर्मतीर्थ के प्रवर्तक ज्ञानी तीर्थकर (अवतार) परमपद (मोक्ष) को प्राप्त 
करके भी अपने तीर्थ (सघ) को अवनति या तिरस्कार देखकर पुन ससार मे लौट 
अते है । 

उनके ससार मे वापस लौटकर आने के मूलपाठ मे दो कारण बताये गये 
है--किड्डापदोसेण”, अर्थात क्रीडा और प्रद्वंघ ये दो ही कारण मुक्त एव शुद्ध आत्मा 
के पुन ससार मे लौटने के हैं। क्रीडा का अर्थ यहाँ प्रमोद या हर्प किया गया है, 
जो राग का सूचक है औ'- प्रद्ंघ का अथे हंष किया गया है। 

परत्तु क्रीडा का एक और अर्थ प्रचलित हें---लीला । अवतारवादी लोगो 
का यह मत है कि जब-जब ससार मे धर्म की हानि और अधर्म की वृद्धि होने लगती 
है, तब-तव भगवान अवतार लेते है, अपनी लीला दिखाने के लिए। उस समय 
सज्जनो की रक्षा और दुर्जनो के नाश के लिए वे ऐसी लीला भी करते है । ऐसी 
लीला मे, जबकि वे दुष्टो का सहार करते हैं और जो उनका भक्त होता है, उसकी 
रक्षा के लिए हर सम्भव प्रयत्न करते है, तो उनमे किचित्‌ राग-द्वेप भी सम्मव 
है । जो हो, अवतारदाद मे भगवान्‌ भक्तो के उद्धार और दुष्टो के सहार के लिए 
ससार मे जन्म (अवतार) लेते हैं। 

इसी मुक्त के पुनरागमनवाद के सम्बन्ध मे अगली गाथा मे शास्त्रकार 
पुन कहते है-- 

सूल 
इह संब॒डे सुणी जाए, पच्छा होइ अपावए । 
वियडम्बु जहा भ्रुज्जो, नीरय सरय तहा ॥१२॥। 
सस्क्त 


इंह सबृतो सुनिर्जात पदचादुभवत्ययापक । 
विकटाम्बु यथा भूयो नीरजस्क सरजस्क तथा ॥१२।। 


समय प्रयम अध्ययन- तृतीय उद्देशक २३४ 


अन्वया्थे 


(इह, इस मनुप्यमव मे जो जीव (सबुडे) सयम-नियमादि में रत्त (सुणो 
जाए) मुनि हो जाता है, (पच्छा अपावए होइ) वह पीछे पापरहित हो जाता है। 
(जहा) जैसे (नोरय) रज --मिट्टी से रहित निर्मेल (चियडबु) जल (भुज्जो) फिर 
(सर॒य) रज-- मिट्टी से युक्त गेंदला--मैला हो जाता है, (तहा) वेंसे ही वह निर्मल 
आत्मा पुत मलिन हो जाता है * 


भावाथे 


जो जीव इस मनुष्यजन्म भे सयम-नियमादि में तत्पर रहता हुआ 
मुनि बन जाता है, वह बाद मे निष्पाप हो जाता है, किन्तु जैसे वह निर्मल 


जल पुन मलिन हो जाता है वैसे ही वह निर्मेल निष्पाप आत्मा भी पुन 
मलित हो जाता है । 


व्यास्या 


सुनि को निर्मेल निष्पाव आत्मा एुन- भलिन 

पूर्वोक्त गाथा में वर्णित पुनरायमनवाद का सिद्धान्त इस गाया मे पुन स्पप्ट 

करते हैं--इह सवुड भमणी ' आशय यह है कि जैसे मटमैले पानी को फिटकरी 
आदि से स्वच्छ करके निर्मेल बना लिया जाता है, वह शुद्ध पानी आँघी, अन्धड 
आदि के द्वारा उडाई हुई रेत के सयोग से फिर मैला हो जाता है। वैसे ही कोई 
जीव मनुष्यजन्म को पाकर अपनी राग-हं प-कपाय भादि से या कर्मो से मलिन 
बनी हुई अपनी जात्मा को मुनिदीक्षा घारण करके शुद्ध चारिए आराघना मे अहनिश 
रत रहकर निप्पाप, निर्मेल एवं विशुद्ध बना लेता है, और बाद मे एक दिन समस्त 
कर्मो से रहित हो जाता है, शुद्ध-बुद्ध-मुक्त हो जाता है, इसके पश्चात्‌ वह चिशुद्ध 
आत्मा अपने तीर्थ (सधघ) की वढी हुईं प्रतिष्ठा या उन्नति को देखकर रागवश 
अत्यन्त प्रसन्न होता है, और सघ की बदनामी या अप्रतिप्ठा अथवा अवनति देख- 
कर रोपद्व ष से मडक उठता है। इस प्रकार रसग-द्वे ष के उदय से वह विशुद्धात्मा 
पुन कमेरज से, मलिन हो जाता है। इसी बात को शास्व॒कार कहते है--“इह 
सबुड् सुणी जाए | निष्कर्थ यह है कि अनन्तकाल के पश्चात्‌ शुद्धाचारसम्पन्न वनकर 


मोक्षप्राप्त आत्मा कमें-रहित हो जाता है, वही राग-ह्प के कारण पुन कर्मयुक्त 
एवं मलिन हो जाता है | 


यह है त्रैराशिक सतवाद पुनरागमनवाद या अवत्ारवाद, जिसको लेकर 
वे (अन्यतीर्थी) मुक्त होकर फिर दूसरे को मुक्ति दिलाने के लिए शूरवीर बनते हैं, 
स्वय राग-हं प युक्त ससार मे पडकर | कितनी अटपटी मान्यता है यह ? 


२३६ सूत्रकृतांग सूत्र 


अब उन्ही मतवादियो की इस मान्यता को दोपयुकत सिद्ध करके शास्त्रकार 
सम्यर्हष्टि एवं चारित्रवान पुरुषो को उनसे बचने की प्रेरणा देते है--- 


सूल 
एताणुवीति भेहावी बभचेरे ण ते वसे । 
पुढो पावाउया सब्बें, अकखायारों सथ सय ॥१३॥! 


त छाया 
एताननुचिन्त्य मेधावी ब्रह्मचयें न ते वसेयु ] 
पृथक्‌ प्रावादुका सर्वे, आख्यातार स्वक स्वकम्‌ ॥ १३॥! 
अन्वयार्थ 
(सेहावी) बुद्धिमान साधक (एताणुबीति) इन पूर्वोक्त वादियो के सम्बन्ध मे 
धस्तुस्व रूप के अनुसार विचार करके मन मे यह त्य करे कि (ते) वे अन्यतीधिक 
(बभचेरे) आत्मा की चर्या मे---आत्मभावो के विचरण मे (ण) नही (व्से) स्थित 
है। (सब्ने पावाउया) वे सभी पवके बातूती--प्रावादुक हें (पुढो)वे अलग-अलग 
(सय सय) अपने-अपने सिद्धान्त को (अवखायारों) वढा-चढाकर बताते हैं । 
भावार्थ 
बुद्धिशाली साधक इन पूर्वोक्त अन्यतीथिकवादियो के सम्बन्ध मे 
वस्तुस्वरूप के अनुकूल विचार करके मन में यह निर्चिचत कर ले कि वे 
पूर्वोक्त अन्यतीथिक मतवादी आत्मा की चर्या-सेवा या आत्मभावो के 
विचरण मे स्थित नही है। वे सभी पक्‍के एव ऊँचे दर्जे के बातूनी या बक- 
वास करने वाने (प्रावादुक) है। ये अलग-अलग अपने-अपने सिद्धान्त को 
-चढाकर कहते है । 
ज्यास्या 
पै-अपली_ 9, अपना-अपना राग ! 
इस गाथा मे पूर्वोक्त मतवादियों का वबखिया उधेडते हुए दो बाते शास्त्रकार 
ने सूचित की है-- (१) आत्मविचरण से रहित अन्यतीर्थिकों से सावधान रहने की 
भौर (२) सभी मतवादियो की अपनी-अपनी ._” और अपना-अपना राग अलापने 
की । परन्तु इन सब का मुक्तजीवो के विपय मे में पुनरागमन का जो सिद्धान्त 
है, वह युक्तिसगत नही हैं, क्योकि मुक्ति मे गये हुए जीव का पुन रागढ़ पयुक्त या 
कर्मरज से लिप्त होना कैसे सिद्ध हो सकता है? जिसके कर्मरज सर्वया झड गये या 


समय पथम अध्ययन--तृतीय उद्देशक २२७ 


कर्मेबीज बिलकुल जल चुके, वह कर्मरहित निर्मल आत्मा पुन कर्मयुक्त हों ही नही 
सवता । जैसे कि तत्त्वार्थाधिगमसूत्रभाष्य मे कहा है-- 


दग्धे बीजे यथाओत्यन्त प्रादुर्भवति नाकुर । 
कंगवीजे तथा दग्घे, न रोहति भवाकुर ॥ 


'भजस तरह वीज के जल जाने पर उससे अकुर का उत्पन्न होना अत्यन्त 


असम्भव है, उसी तरह कर्मरूपी बीज के भस्म हो जाने प९ ससारल्‍रूप अऊुर का 
फूटना--ससार मे पुन जन्म लेना अस्यन्त असम्भव है। 


वास्तव में ठिचार किया जाय तो ऐसे पुन अवतार लेने (समार मे जागमन 
फरने) वाले तथाकथित ज्ञानियों को मोक्षगामी ही नहीं कहना चाहिए, क्योकि 
उन्होने करमेंमल का समूल नाश नही किया, अन्यया, पुन अवतार लेना उपयुक्त 
युक्ति के अनुसार असम्भव था। श्री सिद्धसेन दिवाकर ने ससार मे पुन अवतार लेने 
वाले तथाकथित तीर्थकरो की प्रबल मोह॒वृत्ति को प्रकट करते हुए कहा है--- 
दरघेन्धन पुनरुपैति भव प्रमथ्य, 
निर्वाणमप्पनवधा रतिभीरुनिष्ठभु॒ ! 
मुक्त स्वय कृतभवश्च (छततनुश्च) परार्थशुरस्‌, 
त्वच्छासनप्रतिहतेष्विहु सोहराज्यम ॥॥) 


हे वीतराग प्रमो ' आपके शासन (सघ) को दुकराने वाले व्यक्तियों पर 
मोह का प्रवल साम्राज्य छाया हु है। वे कहते हैं कि जिन आत्माओ ने कर्मरूपी 
ईंधन को जलाकर ससार का नाश कर दिया है, वे भी मोक्ष को छोडकर फिर से 
ससार मे अवतार (जन्म) लेते हैं। मुक्त होकर भी निशक शरीर घारण करते हैं । 
वे इतनी सीधी सी वात को नही समझते कि जैसे जो काष्ठ जल जाता है, वह फिर 
नही जलता है, वैसे ही ससार को मथन करके जो जीव मुक्त हो गया है, वह फिर 
ससार मे कैसे आ सकता दै ? परन्तु अन्यतीर्थी लोग मुक्त होकर स्वय ससार मे 
आना मानते हैं, और दूसरो को मुक्ति दिलाने मे शुरवीर बनते है। तात्पय यह है 
कि वे अपनी आत्मा का सुधार यानी उसे पूर्णकर्ममुक्त करने मे असफल रहे हैं, पर 
वे परोपकार के लिए ससार मे अवतार लेने की शूरता दिखाते है । यही तो उन प्र 
मोहनीयकर्म की प्रबल छाप है, कि वे अपना कल्याण तो कर ही नही पाये, लेकिन 
रट लगाये हुए हे--परार्थ को । 
१ तत्त्वार्याधिगमसूत्रभाप्य, अ० १०, भू० ७ 
२ सिद्वसेनकृत द्वात्रिशदृदात्रिशिका 


शे्रे८ सूत्रकृताग सूत्र 


इससे घ्वनित होता हे कि ऐसे लोग जो अपने शुद्ध कर्ममुक्त निष्पाप आत्मा 
को केवल मामूली से कारण - शासनमोह को लेकर पुन इस ससार मे लौठ आने 
के विचार के है, वे अपने ही हाथो अपने पैरो पर कुल्हाडी मारते हैं। ऐसे लोग 
आत्मा के प्रति द्रोही हैं, वे क्रद्मय--शुद्ध-आत्मा मे या परमात्मभाव मे स्थित नहीं है, 
आत्मज्ञानी या आत्मसुधारक होने का कोरा दिखावा करते हे । इसीलिए शास्त्रकार 
ने ऐसे अपनी झौपडी जलाकर दूसरे की आग बुझाने वाले पराथंशूर आत्मपतनकर्ता 
व्यक्तियों के लिए कहा है--'बभचेरे ण ते वसे ।' अर्थात्‌ ब्रह्म यानी आत्मा की चर्या « 
सेवा या परमात्मविचार मे स्थित--टिके हुए नही है। ब्रह्माचयें का अर्थ यदि यहाँ 
स्पशेन्द्रियसयम या कुशीलसेवन का त्याग करेंगे तो वह असगत होगा, क्योकि तब 
इसका अर्थ होगा-- ऐसे पुरुष ब्रह्मचारी नही हैं, अर्थात्‌ व्यभिचारी है, शास्त्रकार के 
मुख से ऐसा कथन उन पर मिथ्या आप होगा, मिथ्यादोषारोपण होगा । इसलिए 
उपयुक्त अर्थ ही यहाँ सगत होगा । द्रव्यत्रह्मचयं मे स्थिर होते हुए भी वे तथाकथित 
ज्ञानी पुरुष भावव्रह्मचयं -- आत्मा-परमात्मा मे विचरण चर्या) से या निवास से 
वे कोसो दूर हैं । यही अर्थ प्रसगवश युक्तिसगत होगा । फिर उन तथाकथित मुक्त 
आत्माओ के पुन ससार भे आने के जो कारण बताये गये है, वे भी नि सार है।' 
जब सारे ससार को मैत्रीभाव -आत्मौपम्यभाव से मुक्त शुद्ध आत्मा (जीव) देखने 
लग जाता है, तब वहाँ अपनापन या परायापन कहाँ रह जाता है ? राग-6व या 
यह मैं हें यह मेरा है.' इस प्रकार की परियग्रहवृत्ति (ममता) उसमे कैसे रह सकती 
है? क्योकि उनकी परिस्रहृवृत्ति (ममता) तो सर्वथा नष्ठ हो चुकी है । इसके 
अतिरिक्त जो समस्त कर्मंकलक को नष्ट कर चुके है, तथा समस्त पदार्थों का 
यथार्थ स्वरूप जानते है, जो इतकत्य हो चुके है, स्तुति और निन्‍्दा मे जो सम है, 
ऐसे निष्पाप शुद्ध आत्मा मे राग प होना कदापि सम्भव नही है। और राग प 
न होने से उनको कर्मबन्धन कैसे हो सकता है ”? और करमंबन्धन न होने से वे मुक्त- 
जीव फिर ससार मे आ ही कैसे सकते है ” 


अपने तीर्थ (सध) की पूजा और तिरस्कार देखने से मुक्त जीव को 
कर्मंवन्‍धन होता है, यह कथन ही असगत है। मान लो, उन मुक्त जीवो के भूतपूर्व 
सघ की उन्नति अथवा अवनत्ति हो रही हो तो वे तथाकथित मुक्तजीव कैसे रोक 
सकेंगे ? कोई दूसरा किसी के कक्‍मों का क्षय या उपचय कैसे कर सकेगा ? जब तक 
उन-उन जीवो (सघ के सदस्यो) मे स्वय कर्मक्षय करने, कर्मरोध करने की रुचि एव 


१ गीता में भी कहा है--'तत्र क्रो मोह क शोक एकत्वमनुपश्यत । 
तुल्यनिन्दास्तुतिमौ नी, सन्तुप्टो येन केन चितू ॥* 


समय प्रथम अध्यय्न--तृतीय उद्दे शक २३६ 
तडफन नही होगी, तब तक कर्मक्षय न होने से जुद्धि नही हो सकेगी, शुद्धि के बिना 
मोक्ष नही हो सकता | अत यह मत ही युक्तिमगत नही है । 


पुढो पाचाठया सब्दे अव्खायारों सय सय--यहा एक शक्ा होती है कि जब 
वे अन्यतीर्थी कार्यकारणमाव से अतभिनज्ञ है. तब वे चुप क्यों नही वैट्ते ? इसके 
उत्तर में स्वय शास्त्रकार इस पक्ति को प्रस्तुत करते है--पुढो पावउया सब्दे 
वे सब मतव्गदी इस प्रकार की ऊटपर्टांग बकगस करने ठाले है, प्रावादुक (अधिक 
बोलने गाले > दाचात) है । तथा वे अपने-अपने सिद्धान्तो की सत्यता की डीग 


हाँकते है, अपने-अपने सिद्धान्त का अतिशयोक्तिपूर्ण वल्लान करते हैं इससे यह भी 
प्रतीत होता है कि वे शुभ अनुष्ठान मे रत नही रहते । 


अब आगामी गाथा मे शास्त्रकार उन मतवादियो की एक अपने-अपन मत 
के अनुसार अनुष्ठान करने से मोक्षप्राप्ति की मान्यता का दिग्दर्शन कराते है--- 


मूल पाठ 
सए सए उबटठाणे सिद्धिमिव न अन्नहा । 
अहो इहेव वसवत्ती सव्वकामसमप्पिए ॥१४७॥। 


सस्‍्कृत छाया 


स्वके स्वके उपस्थाने सिद्धिमेव भान्यथा । 


अथ इद्ठैव वद्ववर्ती सर्वकामसमर्पित ॥१४॥ 


अन्चगार्थ 

(सए सए) अपने-अपने (उचदृठाण एव) अनुष्ठान मे ही (सिद्धि) सिद्धिल्‍ऋ 
मुक्ति होती है, (न अन्नहा) अन्यथा नही होती । (अहो) मोक्षप्राप्ति से पूर्व (इहेव) 
इसी लोक--जन्म मे ही (चतवत्ती) जितन्द्रिय हो, अथवा हमारे मत के अधीन हो, 
वह (सब्वकृामसमप्यिए) स्वंकामनाओ से सम्पन्न - परिपूर्ण होता है । 


भावार्थ 
विभिन्न मतवादियों का कथन है कि अपने-अपने मत मे प्ररूपित 
अनुष्ठानो से ही मनुष्य सिद्धि--मुक्ति को प्राप्त कर सकता है, इसके सिवाय 
अन्य कियी प्रकार से नही । मोक्षप्राप्ति से पूर्व मनुष्य को जितेन्द्रिय या 


दीक्षागुर के अनुशासन मे रहना चाहिए, ऐसे व्यक्ति की सभी कामनाएँ 
पूर्ण होती है । हि 


२४० सूत्रकृतांग सूत्र 


व्यास्या 


अपने-अपने अनुष्ठान से ही मुक्ति एक विश्लेषण 
इस गाया मे शास्त्रकार ने अनेक मतवादियों की मनोवृत्ति का परिचय 

दिया है, जो अपने-अपने मत का एकान्त आग्रह रखते है और आम जनता को 
आकर्षित करने के लिए प्राय यही कहा करते हैं--हमारे मत की शरण मे आने 
से, हमारे नत के अनुयायी वनने से या हमारे मत मे प्रतिपादित अनुष्ठान करने से, 
अथवा हमारे मत के गुरुओं की चरण-सेवा से अथवा हमारे मत की दीक्षा ग्रहण 
करने से मनुष्य सिद्धि---मुक्ति प्राप्त कर सकता है, अन्य प्रकार से नहीं। आशय 
को व्यक्त करते हुए शास्त्रकार कहते हैं--“सए सए उवद्ठाणे सिद्धिमिव न अन्नहा | 
तात्पयं यह है कि कृतवादी शैव" कहते हें--हमारे मत मे दीक्षा ग्रहण करने और 
गुरु-चरणो की सेवा करने से ही मनुष्य मुक्ति प्राप्त करता है। साख्यमतवादी 
एकदण्डी लोग पत्चीस तत्त्वो के ज्ञान से मुक्ति बताते हैं। आत्मा के बुद्धि, सुख, 
दुख, इच्छा, हप, प्रयत्न, धर्म, अधमें, और सस्कार, इन नौ ग्रुणो का अत्यन्त 
उच्छेद करके आत्मा का अपने शुद्ध रूप मे लीन हो जाना मोक्ष है, यह वैशेपिव 
मानते है ।? वेदान्तदशेती कहते है---ध्यान, अध्ययन और समाधिमार्ग के अनुष्ठान 
से ही सिद्धि होती है ।” बौद्धमतवादी कहते हे --'सब कुछ क्षणिक है, सभी कुछ हेय 
है, सभी कुछ दु खमय है, सब कुछ शून्य है, ऐसी भावना करने वालो को मोक्ष-- 
निर्वाण प्राप्त होता है ।” थोगमतवादी कहते है--'हमारे शास्त्रानुस्सार यम, नियम, 
आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, घारणा, ध्यान और समाधि का अनुष्ठान---आचरण 
करने से मुक्ति प्राप्त होती हे । इसी तरह दूसरे दार्शनिक भी अपने-अपने दशन से 
मोक्षमार्ग का प्रतिपादन करते हैं। तथा वे कहते है--समस्तह्वन्द्रनिवृत्तिरूप मोक्ष की 
घ्राप्ति से पूर्व हमारे दर्शन के अनुसार अनुष्ठान करने से इसी जन्म मे ऐश्वर्यंस्चक 
अष्टसिद्धियाँ ' प्राप्त हो जाती हैं । वे अष्टसिद्धियाँ इस प्रकार है--अणिमा, महिमा, 
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१ 'दीकात एवं मोक्ष 

२ 'पचविशति तत्त्वज्ञों यत्र कुत्ताश्रमे रत । 

जटो मुडी शिखी वाउपि मुच्यते नाच सशय 


3 “नवानामात्मग्ुणानामुच्छेद मोक्ष --अशस्तपाद भाष्य 
४. योगाम्यास के भ्रभाव से योग्रियों को आठ सिद्धियाँ प्राप्त होती है। वे इस 
प्रकार है -- 


अणिमा, महिमा चैव गरिमा, लघधिमा तथा । 
प्राप्ति प्राकाम्यमीशित्व वशित्व चाप्ट्सिद्धय ॥ 
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गरिमा, लघधिमा, प्राप्ति, प्राकाम्य, ईशिरव और वशित्व । इसी वात को णास्तकार 
बताते हैं--'अहो इहेव वसबत्ती सब्वक्राससमप्पिएं आशय यह है कि मोक्ष से पूर्व 
इसी जन्म या लोक मे जो पुरुष अपने वश में रहता है या जो इन्द्रियों के बग में 
नही है, जो सासारिक स्वभाव से अभिभूत नहीं होता है, वह सर्वेकामनाओं की 


सिद्धि से सम्पन्न हो जाता है; अर्थात्‌ सभी कामनाएँ उसके चरणों में समर्पित हो 
जाती हैं । 


इस प्रकार अन्यदशनी लोग अप्टसिडियो जैसी भौतिक विभूतियों का 
प्रलोभन देकर लोगो को अपने मत को ओर आक्ृष्ट करते है । वास्तव में वे स्वय 
ऐसी भौतिक सिद्धियो के चक्कर मे उलझकर आउडम्बरप्रिय वन जाते है। इससे 
मुक्ति तो दूरातिदुर हो जाती है, केवल ससार के जन्ममरण के चक्र मे ही वे पडे 


रहते है। अपनी इसी प्रकार की सिद्धि के वल पर वे दूसरो को कैसे अपने वाग्जाल 
मे फेंसाते है, इस वात को शास्त्रकार अगली गाया में बताते हैं-- 


मूल 


सिद्धा य ते अरोगा य, इहमेगेसिमाहिय॑ । 
सिद्धिमिव पुरोकाउ, सासए गढिया नरा ॥१५॥ 
| 


ससस्‍्कृत छाया 

सिद्धाइच लेडरोगाइच, इड्ैकेषामाख्यातम । 

सिद्धिमिद पुरस्कृत्य, स्वाऋशये ग्रथिता नरा ॥३१५॥ 

अन्वयार्थ 
(इह) इस ससार में (एगेस) कुछ मतवादियों का (आहिय) कथन है कि 

(सिद्ध) जो हमारे मतानुसार अनुष्ठान से सिद्ध हुए है, रससिद्ध वन गये हैं, या 
अष्ट्सिद्धिप्राश्त हो चुके है, (ते) वे (अरोगा य) नीरोग--स्वस्थ हो जाते हैं। 
परन्तु (नरा) इस प्रकार कहने वाले वे लोग (सिद्धिमेवष) स्व॒मत से प्राप्त ऐसी 
सिद्धि को ही (पुरोकाउ) आगे रखकर (सासए) अपने-अपने आशय (मत---अभिप्राय 
या दर्शन) मे (गढिया) ग्रस्त--आसक्त हैं । 


भावाये ा 
इस लोक मे कई मत्तवादियों (रससिद्धिवादियो या अष्टसिद्धिवादियो) 
का कथन है कि हमारे सतोक्त अनुष्ठान से जिन्होंने सिद्धि (रसायनसिद्धि 
या अष्टर्सिद्वि) भ्राप्त कर ली है, वे सिद्ध और नीरोग (शरीर और मन से 
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स्वस्थ) होते है। परन्तु इस प्रकार के मताग्रही वे लोग ऐसी सिद्धि का ही 
मुख्यरूप से प्रतिपादन करके अपने-अपने आशय (मत) मे आसक्त है। 


व्याख्या 
स्वमतानुसारी सिद्धि मे आसक्त सिद्धिवादो ८ 


“इहमेगेसिमाहिय'--पूर्वणाथा मे जिस भौतिक सिद्धि के प्ररूषफो का मत 
दिया गया है, उसी प्रसंग को लेकर शास्त्रकार इस गाया मे उन सिद्धिवादियो की 
प्ररूपणा की पद्धति बता रहे है। इसलिए उन्होने कहा 'इहमेगे सिसाहिय इस सतार 
मे कुछ लोग इस प्रकार की प्ररूपणा करते हे । 'कुछ लोगो से शास्त्रकार का सकेत 
उन लोगो से है, जो या तो पूर्वोक्त मौतिक अष्टसिद्धियो को प्राप्त कर लेने मात्र से 
सिद्धि मानते है या रसायनशास्त्र मे पारगत होने से रससिद्धि (पारद या स्वर्ण की 
सिद्धि) प्राप्त हो जाती है, ऐसा मानते हैं। इसीलिए कहा है- 'सिठधा य ते अरोगा ये 
तात्पयें यह है कि पूर्बोक्त सिद्धिवादी अन्यदर्शनी कहते हे कि हमारे दर्शन मे बतायी 
हुई विधि के अनुसार अनुष्ठान करने वाले व्यक्ति को इसी जन्म मे ऐश्वर्यसूचक 
अथ्टविध सिद्धि प्राप्त होती है और इसी जन्म के बाद सम्पूर्ण हन्द्रनिवृत्तिरूप मुक्ति 
प्राप्त होती है । 

उनके कथन का आशय यह प्रतीत होता है कि हमारे मतानुसार अनुष्ठान 
करके व्यक्ति इस जन्म मे अण्टविध सिद्धि प्राप्त कर लेता है, इसके साथ ह्दी 
रसायनसिद्धि भी पा लेता हे, जिसके फलस्वरूप उसका शरीर यहाँ पूर्ण आरोग्य- 
सम्पन्न रहता हे । 'अरोगा' और 'सिद्धा' के बाद 'या शब्द दो वार प्रयुक्त हुआ है, 
उसका अभिश्नाय यह है कि पूर्वोक्त लौकिक सिद्धिप्राप्त व्यक्ति ही पारलौकिक सिर्धि 

(मुक्ति) प्राप्त करते है और पूर्वोक्त लौकिक आरोग्य-प्राप्त व्यक्ति ही यहाँ से 
विशिष्ट समाधियोगपूर्वक शरीर छोडकर पारलौकिक आरोग्य प्राप्त करते है । यानी 
शारीरिक-मानसिक समस्त दु खो, रोगो और दन्द्रों से रहित पूर्ण नीरोग हो जाते 
है | उन्हे किर किसी प्रकार के दु ख का स्पर्श नही होता । इस प्रकार वे शैव आदि 
' दार्शनिक अपनी सिद्धि का बखान करते है । 

'सिद्धिमेव पुरोकाउ'--वे तेथाकथित सिद्धिवादी इतना ही करके नहीं रह 
जाते। थे लोग अपने फार्य-कारणभाव से रहित कपोलकल्पित मान्यता को भोले 
लोगो के दिमाग मे भरने के लिए अपने पूर्वोक्त युक्तिविरुद्ध मत मे आसक्त होकर 
तंथाकथित सिद्धि को ही आगे रखकर उसे ही सिद्ध करने के लिए नाना प्रकार की 
युक्तियाँ प्रस्तुत करते है । चाहे उनकी युक्तियाँ विविध प्रमाणों से सण्डित हो जाती 
हो, फिर भी वे अपनी युक्तियों से खीचतान करके इहलौक्कि और पारलौकिक 
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सिद्धि का कार्य-कारणभाव सिद्ध करने का प्रयत्न करते है। मतमोह कित्तना प्रवल 
होता है यह इस बात से प्रमाणित होता है। क्योकि अष्टसिदियाँ तो पुण्य के 
फलस्वरूप प्राप्त होती है, उनका अष्टकर्मो के स्वंथा क्षय से प्राप्त होने वाली सिद्धि 
(मुक्ति) से कोई सम्बन्ध नही है। वह अष्टविवसिद्धि मुक्तिक्पसिद्धि का कारण नही 
बन सकती ।और न ही भौतिक आरोग्य प्राप्त करने से लोकोत्तर नीरोगता --समस्त 
दु छ-हन्हो से रहित होने की स्थिति प्राप्त होती है । वल्कि भौतिक अष्टसिद्धियों से 
या रसायनसिद्धि से कई बार मनुष्प ऋद्धि, रस और ताता के गर्च मे या लाममद 
में आसक्त होकर नये अशुभकर्मो का वन्ध कर लेता है, साथ ही अपनी अज्ञानदशा 
को छिपाने के लिए वह माया और मान कपाय का सेवन करता है, एवं मत के 


मिथ्याआग्रहरूप मिथ्यात्व से ग्रस्त हो जाता है, इन कषाय और मिथ्यात्व के फल- 
स्वरूप घोर अशुभकमेंबन्ध कर लेता है । 


इसी बात को इस तृतीय उद्देशक का उपसहार करते हुए शास्त्रकार अगली 
गाथा मे कहते हैं--- 


सल पाठ 
असवुडा अणादीय भसमिहिति पुणो पुणो। 
कप्पकालमुवज्जति ठाणा आसुरकिव्विसिया ॥॥१६॥ 
सस्कत छाया 
असवृता अनादिक अभ्रमिष्यन्ति पुन पुन । 
कल्पकालमुत्पयन्ते स्थाना आसुरकिल्विषिका ॥१६॥ 
अन्वयार्थे 
(असबुडा) इन्द्रियसयम से रहित असयमी वे अन्यदर्शनी (अणादीय) अनादि 
“आदिरहित ससार में (पुणों पुणो) वार-बार (भमिहिति) भ्रमण करेंगे । तथा 
(फप्पकाल) कल्पकालपर्यन्त चिरकाल तक, (ठाणा आसुरकिव्विसिया) असुर (भुवन- 
पति देव के) स्थानों मे किल्विषी देवरूप मे (उचज्जति) वे उत्पन्न होते है । 
भावाये 
मन और इन्द्रियो पर सयम से रहित वे पूर्वोक्त मतवादी लोग इस 
अनादि ससार मे वार-वार भ्रमण करते रहेगे। तथा बालतप के प्रभाव से 


वे दीर्घकाल त्क असुर (भुवनपति देवो के) स्थानों मे किल्विषी (नीच- 
जातीय) देव के रूप भे पेदा होतेहहे 
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व्यास्या 


ही सिद्धिवादियों का भविष्य अन्धकारपुर्णे 


पूर्वोॉक्त गाथाओ मे जिन सिद्धिवादी शवों आदि मताग्रहियों का निरूपण 
किया है, उनत्तका भविप्य उनकी उक्त करणी के फलस्वरूप कितना अन्धकारमय हो 
जाता है इस बात को सर्वेज्ञ तीर्थकर भगवान्‌ महावीर अपने ज्ञान मे देखकर इस 
गाथा में चताते है--असबुडा जअणादीय भमिहिंति पुणो पुणो' | इसका आशय यह है 
कि पूर्वोक्त सिद्धिवादी दार्शनिक सिर्ण अष्टसिद्धियो से मुक्तिरूप सिद्धि मानते है, 
उनके मतानुसार ऐसा प्रतीत होता हे कि वे इन भौतिक उपलब्धियों (सिद्धियो) के 
चक्कर मे पडकर अपने को पूर्ण मान बैठते है । इससे आगे की आध्यात्मिक उन्नति को 
पूर्णविराम लग जाता है । वे फिर इन्द्रियो और मन पर सयम करने या कपायो पर 
विजय पाने की आवश्यकता महसूस नही करते । अपने मन और इन्द्रिया को खूली 
छोडकर वे कुछ हठयोग की क्रियाएँ कर लेते है, अज्ञानपूर्वक कुछ कठोर तप भी कर 
लेते हैं । 
पहले तो इन्द्रियो और मन की तथा कपायो की प्रवृत्तियों को उन्मुक्तर्प से 
करने से उन्हे शरीर छोडने के बाद मुक्ति तो मिलती नही, उलटे कपाय और प्रमाद 
के फलस्वरूप तथा' अपने मत्तीय मिथ्याग्रहरूप मिथ्यात्व के फलस्वरूप घोर कर्मवन्ध 
होने से वार-बार मनुष्य, तियंजडच और नरक गतियो में जन्म-मरण करते हुए 
भटकना पडता है । क्यांकि कोरे ज्ञान वधारने से या ऊठपटाँग कियाएं कर लेने से 
या अपने मिथ्यामत का घुआधार प्रचार करने मात्र से समस्त दु खनिवृत्तिस्प मुक्ति 
प्राप्त चही होती । वे मताग्रही लोग प्राय यही समझते है कि हमे तो इस लोक मे 
भी लाभ है, और परलोक मे मी । हमारे तो दोनों हाथो मे लड्डू है । यहाँ हमे 
किसी प्रकार का इन्द्रियो या मन पर सयम नहीं करना पडता, सभी प्रकार के 
विपयोपभोग की खूली छूट मिली हुई है और परलोक मे हमे मुक्ति (मिद्धि) प्राप्त 
होने की गारटी मिल ही चुकी है। किन्तु यह वात निश्चित हैं कि जब तक 
सम्यग्दश्शंन-ज्ञानपुर्वक मम्यक्चारित्र (इन्द्रियमन सयम, फंपायविजय, हिसादित्याग 
आदि) की साथना नही की जाएगी, तब तक मिद्धि (मुक्ति) कोसो दूर रहेगी। 
बल्कि वे अज्ञान, मिय्यात्व, प्रमाद, विपय-क्पाय तथा अंविरति के चकऋ मे फंसे होने 
पर भी अपने को ज्ञानी, क्रियाकाण्डी, तपोधनी एवं मुक्तिदाता मानकर भोले जीवों 
को वाग्जाल में फेमाने के कारण अनादिससाररूप घोर अटबी में लगातार परिभ्रमण 
करते रहेगे, उन्हे चिरकाल तक मुक्ति का द्वार या तट नही मिलेगा । वे जप्ट प्रकार 
की इहलौकिक सिद्धियो का भोली-माली जनता को जो सब्जवाग दिखाते है, वह तो 


समय प्रथम अध्ययन---तृत्तीय उद्द शक ५४५ 
गृूढमाया के कारण कुगति का कारण बनता है। हाँ, वीच-वीच में वे जो ऊुछ 
हठयौशिक क्रियाएँ करते है, या अज्ञानपुर्वंक कृष्ट सहते है अथवा तप करते है, उसके 
फलस्वरूप उन्हे स्व॒गं की प्राप्ति हो जाती है, पर वहाँ भी उन्हे असुरकुमारो मे और 
बह भी अत्यन्त निम्नकोटि के किल्वपीदेवों में स्थान मिलता है। कित्विपीदेव 
अत्यन्त जल्पऋद्धि, अल्पशक्ति और अल्पञआायु वाले अधम प्रेत्यभूत (दास या नौकर 
के समान) देव होते हैं, वे प्रधान देव नही होते । इसी वात को द्योतित करने के 
लिए शास्त्रकार कहते है---'कप्पकाल पुवज्जत्ति ठाणा आसुरक्तिव्विसिया ।' 

(त्तिवेसि) इति ब्रवीसि, शब्द का विवेचन पू्वंवत्‌ समझ लेना चाहिए । इति 
शब्द तृतीय उद्देशक की समाप्ति के लिए है। 


इस प्रकार सूचकृताग सूत्र के प्रथम अध्ययन का तृतीय उद्देशक अमरसुख- 
बोधिनी व्याच्यासहित पूर्ण हुआ । 


॥ तृतीय उद्देशक्त समाप्त ।। 


प्रथम अध्ययन * चतुर्थ उद्दे 
(स्व-परज्ससयवक्तव्यतता ) 


तृतीय उददशक मे अन्यतीर्थियो द्वारा प्ररूपित मिथ्याग्रहहूप विचारधारा एवं 
आचारपद्धति का विभिन्न पहलुओ से विवेचन किया गया है। इस चतुर्थ उद्देशक मे 
भी तथाकथित अन्यतीयियो की आचार-विचार-घारा का विवेचन करते हुए निग्रेन्‍्थ 
श्रम॒ग के कर्तव्यों का सक्षेप मे निर्देश किया गया है। साथ ही प्रथम अध्ययन के 
प्रारम्भ में बोध प्राप्त करने और बधन तोडने का तथा बधन के स्वरूप जानने का 
जो महत्वपूर्ण मार्गनिर्देश किया गया हैं, उसी के सन्दर्भ मे इस चतुर्थ उद्देशक मे भी 
विभिन्न अन्यमत्वादियों की विचारधारा की भली-भाँति जानकारी तथा उनमे जो 
कर्मेबन्धनहेतुभूत विचार या आचार है, उन्हे छोडने और कमंवन्धन को काटने मे 
कारणभूत जो विचार-आचारधारा है, उसे स्वीकार करने का कर्तव्यवोध कूट-कूट 
कर भरा है। अत अध्ययन के नाम के अनुरूप इस उद्देशक्र मे भी स्व-पर-समय का 
विवेचन किया गया है । सर्वप्रथम अन्यतीथिक तथाकथित सन्यासियों का ग्रृहस्थ के 
सावद्य कर्मो के उपदेशरूप शिथिलाचारघारा का विवेचन करते हुए शास्त्रकार 
कहते है--- 

मल पाठ 


एए जिया भो न सरणं, बाला पडियमाणिणो | 
हिच्चा ण पुव्वसंजोग, सिया किच्चोवएसगा ॥१॥ 
ससस्‍कत छाया 
एते जिता भो ! न शरण बाला पण्डितमानिनों । 
हित्वा तु पूर्वसयोग, सिता कत्योपदेशका ॥१।॥। 
अन्ययार्थ 


(भो) है शिष्यो ! (एे) ये पूर्वोक्त अन्यतीर्थी (जिया) काम-क्रोध आदि से 
जीते जा चुके (पराजित) है अत (न सरभ) शरण लेने योग्य नहीं है, अथवा 


२४६ 


समय प्रयम अध्ययन---चतुर्थ उदृशक २४७ 
स्वशिष्यो की गात्मरक्षा करने मे समर्थ नही है । (बाला) क्योकि ये स्वय अज्ञानी 
हैं--मुक्ति के वास्तविक पथ से अनभिज्ञ है, (पडियमाणिणो) तत्त्वज्ञान से रहित 
होने पर भी अपने आपको प॒ण्डित--तत्वज्ञ मानते है | (पुब्बसजोग हिच्चा) ये लोग 
अपने बन्धुवान्धण, घनसम्पत्ति, गृहस्थ के आरम्भप्मारम्भयुज्त कार्यों का पूर्वमम्बन्ध 
(पुर्वेपरिग्रह) छोडकर भी (सिया/ अन्य आरम्भ-परिग्रह मे आसक्त है, अथवा पुन 


प्रबल मोहपाश मे बंध गये है। (किच्वोबएसगा) क्योकि ये लोग गृहस्थ के सावद्य- 
कृत्यो का उपदेश देते है । 


भावाय 


ये अन्यदर्शती लोग काम-क्रोध आदि से बुरो तरह पराजित है, अत 
शिप्यो ' ये लोग शरण के योग्य नही है, क्योकि ये न तो अपनी आत्मरक्षा 
कर सकते है, और न दूसरो की रक्षा करने भे समर्थ है। ये लोग स्वय 
अज्ञानी है, तत्त्वज्ञानशुन्य होने पर भी अपने आपको ये पण्डित मानते है। 


ये अपने बन्धुबान्धव, घनसम्पत्ति या ग्रहस्थयोग्य आरम्भ परिग्रह से 
सम्बन्ध त्याग करके भी 


गृहस्थ के आरम्म-परिग्रहयुक्त सावद्यकृत्यो का 
उपदेदय देते है । 


व्यास्या 


पूर्वलयोगत्यागी भी सावचयोपदेशक होने से अशरणए हँ 

इस गाथा मे शास्त्रकार उन गृहत्यागियो को जाड़े हायो ले रहे है, जो 
भरवार, ऊुटुम्व-कवीला, धन-प्तम्पत्ति, जमीन-जायदाद, आरम्भ-समारम्भ आदि पूर्वे- 
भगृहसुम्बद्ध सयोगो को सर्वेथा छोषछाडकर सन्यास्तो-त्यागी बन गये, फिर भी पुन 


उन्ही ग्रहस्थ के आरम्म-परिय्रहसम्बद्ध सावच्क्ृत्यो का उपदेश देते है। अर्थात्‌ वे 
अन्यतीर्यी घनघान्य, बन्घुबान्धव, 


आरम्भपरिग्रह आदि पृर्व॑सम्बन्धी को छोडकर 
अपने आपको नि सग और प्रब्नजित कहते हुए मोक्ष के लिए उद्यत हुए हैं, लेकिन 
जिन सावद्यक्ृत्यो को उन्होने त्याज्य समझकर छोडा था, उन्ही का उपदेश अपने 
भवतो को देने लगे । इसे पकाओ, इसे पीक्षो, कूटो, इसे तलो, भूनो, अथवा इस 
जमीन को ले लो, इस प्रकार व्यापार करके रुपये कमा लो, अपना यह विशाल 
मकान बनवा लो, इत्यादि रूप से उन गृहस्थो को समारम्भ, आरम्भ तथा परिग्रह- 
सप सावद्य प्रवृत्तियों का उपदेश देते है। उनका यह कार्य “आये थे हरिभजन को, 
ओटन लगे कपास” के समान है। अत बे प्रव्रज्याधारी होते हुए भी शुहस्थों से 
भिन्न नही, अपितु उनके समान द्वी समस्त सावद्यव्यापारों के प्रवत्तेक, अनुमोदक एवं 


प्रथम अ६ न * चतुर्थ उद्दे 
(स्व-परज्सम व्यता) 


तृतीय उद्दशक में अन्यतीर्थियो द्वारा प्ररूपित मिथ्याग्रहल्प विचारधारा एवं 
आचारपद्धति का विभिन्न पहलुओं से विवेचन किया गया हैं। इस चतुर्थ उद्देशक मे 
भी तथाकथित अन्यतीर्थियो की आचार-विचार-धारा का विवेचन करते हुए निग्नेल्थ 
श्रमण के कृतंव्यो का सक्षेप मे निर्देश किया गया हें। साथ ही प्रथम अध्ययन के 
प्रारम्म मे बोध प्राप्त करने और बधन तठतोडने का तया ववन के स्वरूप जानने का 
जो महत्वपूर्ण मार्गनिर्देश किया गया है, उसी के सन्दर्भ मे इस चतुर्थ उद्देशक मे भी 
विभिन्न अन्यमतवादियो की विचारधारा वी भली-भाँति जानकारी तया उनमे जो 
कर्मेवन्धनहेतुभूत विचार या आचार है, उन्हें छोडने और कमेबन्धन को काटने मे 
कारणभूत जो विचार-आचारघारा हे, उसे स्वीकार करने का कतेव्यवोध कूट-कूट 
कर भरा है । अत अध्ययन के नाम के अनुरूप इस उद्देशक मे भी स्व-पर-समय का 
विवेचन किया गया ह | सर्वप्रथम अन्यतीथिक तथाकथित सनन्‍्यासियों का ग्ृहस्थ के 
सावद्य कर्मो के उपदेशरूप शिथिलाचारघारा का विवेचन करते हुए शास्त्रकार 


कहते है-- 
सल पाठ 
एए जिया भो न सरणं, बाला पडियमाणिणों । 
हिच्चा ण पुव्वसंजोग, सिया किज्चोबएसगा ॥१॥। 
स॒, छाया 
एते जिता भो ! न शरण वाला पण्डितमानिनों । 
हित्वा तु पूर्वलयोग, सिता कृत्योपदेशका ॥१॥ 
अन्वयाथ्े 


कक (भो) है शिप्यो ! (एते) ये पूर्वोक्त जन्यतीर्थो (जिया) काम-क्रोध आदि से 
जीते जा चुके (पराजित) हैं जत (न सरश ) गरण लेने योग्य नही हैं, अथवा 


२४६ 


समय प्रयम अध्ययन---चतुर्य उददशक २४७ 


स्वशिष्यो की आत्मरक्षा करने मे समर्थ नही है । (बाला) वयोकि ये स्वय अज्ञानी 
हैं-मुक्ति के वास्तविक पथ से अनभिज्ञ है, (पडियमाणिणो) तत्त्वजञान से ५ रहित 
होने पर झी अपने आपको पण्डित--तत्त्वज्ञ मानते है । (पुव्त्स्‍रसजोग हिच्चा) ये लोग 
अपने बन्ध॒वान्धव, धनसम्पत्ति, गृहर्य के आरम्भपमारम्भगुक्‍त कार्यो का पूर्वमम्बन्ध 
(पूर्वपरिअह) छोडकर भी (सिया) अन्य आरम्भ-परिभ्रह में आसत्त है, अथवा पुन 


प्रबल मोहपाश मे बंध गये है। (फिच्चोवएसगा) क्योकि ये लोग गृहस्थ के सावच्य- 
कत्यो का उपदेश देते है । 


भावाये 


ये अन्यदर्शनी लोग काम-क्रोध आदि से बुरी तरह पराजित है, अत 
शिप्यो ! ये लोग शरण के योग्य नही है, क्योकि ये न तो अपनी आत्मरक्षा 
कर सकते है, और न दूसरो को रक्षा करने मे समर्थे है। ये लोग स्वय 
अज्ञानी है, तत्त्वज्ञानशुन्य होने पर भी अपने आपको ये पण्डित मानते है। 
ये अपने बनच्धुबान्धव, घनसम्पत्ति या ग्रृहस्थयोग्य आरम्भ परिग्रह से 
सम्बन्ध त्याग करके भी गृहस्थ के आरम्भ-परियग्रहयुक्त सावद्यकृत्यो का 
उपदेश देते है । 


दयाव्या 


पूर्वलयोगत्यागी भी सावद्योपदेशक होने से अशरण्य हैं 
इस गाथा में शास्त्रकार उन गृहत्यागियों को आडे हायो ले रहे है, जो 
घरवार, कुटुम्ब-कवीला, धन-पम्पत्ति, जमीन-जायदाद, आरम्भ-समारम्भ आदि पूर्व- 
गृूहसम्बद्ध सयोगो को सर्वेथा छोडछाडकर सन्यासो-त्यागी वन गये, फिर भी पुन 
उन्ही गृहस्थ के आरम्भ-परिग्रहसम्बद्ध सावद्यकृतयों का उपदेश देते है। अर्थात्‌ वे 
अन्यतीर्थी घनधान्य, बन्बुवान्धर, आरम्भपरिग्रह आदि पूववेसम्बन्धो को छोडकर 
अपने आपको नि सग और भ्रव्नजित कहते हुए मोक्ष के लिए उद्यत हुए हैं, लेकिन 
जिन सावद्यकृत्यों को उन्होने त्याज्य समझकर छोडा था, उन्ही का उपदेश अपने 
भक्‍तो को देने लगे। इसे पकाओ, इसे पीसो, कूटो, इसे तलो, भूनो, अथवा इस 
जमीन को ले लो, इस प्रकार व्यापार करके रुपये कमा लो, अपना यह विशाल 
मकान वनवा लो, इत्यादि रूप से उन ग्रृहस्था को समारम्भ, श्प 


आरम्म तथा परियग्रह- 
रुप सावद भ्रवृत्तियों का उपदेश देते है। उनका यह कार्य “आये थे हरिभजन को, 


ओटन लगे कपास' के समान हैं। अत वे प्रन्नज्याघारी होते हुए भी ग्रृहस्थो से 
भिन्न नही, अपितु उनके समान ही समस्त सावशब्यापारो के प्रवत्तक, अनुमोदक एव 
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प्रेरक है। मनुस्मुति के अनुसार ऐसे परिव्राजक ग्रहस्थ के पचशूना* (हिंसोत्पादक 
स्थान) के व्यापार से युक्त है। इसी बात को शास्त्रकार कहते हे--हिच्चा ण 
पुब्बसजोग, सिया किच्चोवएसगा । 

'किच्चोदएसगा' शब्द कृत्य और उपदेशक दो शब्दो से वना हैं। इत्य 
का अथे हे---क्ार्य--सावद्य अनुष्ठान । यह सावद्य अनुष्ठान प्रधानतया सृहस्थ करते 
हैं, इसलिए कृत्य का उपलक्षण ते ग्रहंस्थ अर्थ भी होता है । ग्रहस्यों के सावद्य कृत्यो 
के उपदेशक “'किचक्चोवएसगा' कहलाते है) 'सिया का अर्य सित या श्रित होता है, 
अर्थात्‌ आरम्भ-परिग्रह मे आसकक्‍्त, अथवा प्रवल मोहपाश मे बद्ध--यह अथ नी 
होता है । 
प्रश्न होता है, ऐसा वे क्यो करते है ”? किन कुसस्कारो से प्रेरित होकर वे 
ऐसा करते हैं ” इसके उत्तर मे शास्त्रकार कहते है--'एए जिया पड़ियमाणिणो ।' 
आशय यह है कि उन अन्यत्रीथिक लोगो ने ग्रृहत्याग करके प्रन्नज्या तो ले ली, किन्तु 
काम, क्रोध, लोभ, मोह, अभिमान आदि विकारो को जीत नही सके । उनके 
कुसस्कार प्रवलरूप से उनमे विद्यमान है, उन्होने वेप बदला है, जीवन अभी तक 
नही । वाना तो बदल लिया, लेकिन अपनी वान (आदत) नही वदली । 


दूसरा कारण यह है कि वे स्वय अभी वाल हैं। जैसे सत्‌-असत्‌ का 
विवेक न होने के कारण जो मन मे आये सो कह देते है, वैसे ही ये अन्यतीर्थिक 
तथाकथित परित्राजक भी यथार्थ मोक्षमार्ग से अनभिन्न है, इन्हे बालकवत्‌ कहने-करने 
का भान नही है । साथ ही वे तत्त्वज्ञान से रहित होते हुए भी अपने आपको तत्त्वज्ञ 
एवं पण्डित मानते है। प्रायः कई अन्यतीर्थी ग्रहत्यागी का वेष पहनते ही अपने 
आपको घुरघर विह्दानूु, उपदेशक और मोक्षपयिक मान बैठते है। परन्तु बसी 
योग्यता के अभाव मे वे अपना बहुत अधिक मुल्याकन कर लेते हैं । इसीलिए किसी- 
किसी प्रति मे 'जत्य वलिब्वसीयदः पाठ भी मिलता है। उसका भावार्थ यह है कि 
जिस अज्ञान मे पडकर अज्ञजीव दुखित होते है, उसी अज्ञान मे ये अन्यतीर्थी 
वेषधारक पडे है। 'भो न सरण'---सुधर्मास्वामी अपने शिष्यो को सगवान्‌ महावीर 
के द्वारा श्रतिपादित वो को दोहराते है---'भो” हे शिष्यो ' “न सरण' ऐसे 


१ पंचशुना ग्रृहस्थस्य चुल्ली पेपण्थुपस्कर । 
कुण्डनी चोदकुम्मश्च वध्यन्ते यास्तु वाहयन्‌ ।॥ 
--भूहस्थ के घर में पाँच कसाईसाने (हिसा के उत्पत्तिस्थान) होते है जिन्हे 
निमाता हुआ वह हिंसा मे भ्रवृत्त होता है। वे पाँच है--चूल्हा, चक्‍की, आाडू, 
ऊखली और पानी का स्थान । 
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अन्यतीर्थी तथाकथित वेपषधारक शरण्य--शरण के योग्य नही है, अथवा ये स्वप 
अपना ज्ञाण नही कर सकते हैं, इसलिए दूसरो को आत्मा की रक्षा भी करने मे 
समर्थ नहीं हैं । 


साराश यह है कि परिव्राजक जीवन अगीकार करके पुन गृहस्थ के सावद- 
कार्यो की प्रेरणा करने वाले वे लोग मोहवन्धन से वद्ध होने के कारण शीक्र वन्धन- 
भुकत नही हो पाते । 


ऐसे तथाकथित परिव्राजक के साथ सुविहित साथु को कैसा व्यवहार रखना 
चाहिए इस सम्बन्ध से अगली गाथा शास्त्रकार भ्रस्तुत करते है-- 


सूल 
त च भित्रख परित्नाय, विय तेसु ण मुच्छए । 
अणुक्कसे अप्पलीणे मज्मंण मुणि जाचए ॥२॥ 


सल्कृत छाया 


तच्च भिक्षु परिज्ञाय, विद्वास्तेषु न मूर्च्छत्‌ । 
अनुत्कर्पोष्प्रलीनो, मध्येन मुनिर्यापयेतू. ॥२॥ 


भअन्यपार्थ 


(विय भिक्‍ल्‌) विद्वान्‌ निम्नेन्थभिक्षु (त च) उन अन्यतीरथिको को (परिन्नाय) 
भलीमभाँति जानकर (त्तेत्तु ण मुच्छए) उनमे मू््छा (आसक्ति--ममत।ा) न करे। 
(मुणि) अपितु वस्तुस्वभाव का मनन करने वाला मुनि (अणुस्कसे) किसी प्रकार का 
मद न करता हुआ, (अप्यलीगे) उन वेचारिक एवं आचारिक हृष्टि से शिथिल, 


प्रमत्त तथाकथित साधुओं के सांध अतिसम्पर्क न रखते हुए (भ्ज्ञझेण) मध्यस्थमाव 
से (जावए) अपने सयम का निर्वाह करे। 


भावषायें 


विद्वान भिक्षु पूर्वोक्त प्रकार के विचार-आचार में शिथिल, अन्य- 


तीथिको को जानकर उनके प्रति मूच्छित--आसक्त न हो। तया किसी 


प्रकार का मद न करता हुआ, उनके साथ ससर्ग रहित होकर मध्यस्थवृत्ति से 
रहकर सयभी जीवन यापन करे। 
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व्याख्या 
ऐसे बेषधारी से अनासक्त अधसग होकर रहे 


इस गाथा में सुविहित निग्न्॑थभिक्षु के लिए मगवान महावीर का उपदेश--- 
निर्देश है कि साधु ऐसे ढोगी एवं वेयघारी ग्रत्रजित के साथ अवसर आने पर मध्यस्थ 
रहे, न तो सर्वथा रूक्ष या उपेक्षक रहे और न ही उसके साथ तादात्म्यभाव रखे, 
न मूर्च्छा-ममता रखे । बल्कि अनासक्त-सा, सध्षर्गरहित होकर रहे, अपने ध्षयमी 
जीवन को निभाएं । 


परन्तु इस बोध के साथ ही शास्त्रकार ने दो खतरो से सावधान रहने का 
निर्देश ऐसे सयमी सुसावु को किया हे --'अणुक्कसे परिन्नाय'/--अर्थात्‌ वह भिक्षु 
पहले उन तथाकथित अन्यतीयिको को देखते ही न मडक उठे, उनका नाम सुनते ही 
रोप से वह आगवबूला न हो जाय, उनका साक्षात्कार होते ही वह पुर्वाश्रहवश उनके 
प्रति सहसा गलत धारणा न बना ले, उनके प्रति अन्यत्तीर्थी होने के कारण ही 
सहसा दोषारोपग न करे, उनके विचार-आचार को जाने बिना उन पर एकदम 
बरस न पडे । ऐसे किसी भी अन्यतीथिक पधावु से बास्ता पढने पर सर्वप्रथम उनसे 
मिले, उनके निचार-आचार के भलीमॉति जाने, उन्हे देखे परखे, तमी उनके साथ 
व्यवहार करने का निर्णय करे । इसीलिए यहाँ शास्त्रकार ने परिन्नाय” शब्द दिया 
है, जिसका अथ होता है ज्ञ-परिज्ञा से सर्वेप्रथम उन्हे मलीमांति जान ले---परख ले | 
अकसर ऐसा होता है कि अन्यतीर्यी लोगो मे भी अम्बड परिव्राजक' जैसे भव्य महान्‌ 
एवं सरलात्मा मिल जाते हैं, जो विद्वानू, विचारक, अनाग्रही, तठस्थ एव 
सम्यग्द्शन के अभिमुख होते है । इसीलिए तो अतीर्य॑त्रिद्धा और अन्यलजिंगसिद्धा 
कहकर वीतराग्रप्रभु ने अन्यतीयं (घर्मेंमंच एवं अन्य साथुबेध) मे मी मुक्त होने का 
विधान किया हैं। अत पहले उन्हे मलीभाँति देखने-परखने के बाद ही उनके साथ 
व्यवहार का निर्णय करे। 

दूसरा विशेषण हे---/मणुक्कसे' । इसका अर्थ है मान लो, किसी साधु का 
अपना आचार-विचार उच्च है, वह वास्तव मे इन्द्रिय, मन पर सयम एवं कपाय- 
विजय की साधना में जी-जान से जुटा हुआ है, उच्च जाति-कुल का हे, और वह 
किसी साधु मे कुछ शिथिल आचार देखता है, तो वह अपने उच्च आचार-विचार 
की, उच्च क्रियाकाण्ड की डीग न हॉके, मिथ्याभिमान से अपने आपको ऊंचा या 
बडा कहने का प्रयत्न न करे, न ही दूसरो की निन्‍दा, वदनामी या नीचा दिखाने की 


वृत्ति से प्रेरित होकर कोई व्यवहार करे । दूसरो की निन्‍दा या बदनामी पर अपने 
आचार-विचार का सिंहासन ऊँचा जमाने का प्रयत्न न करे । न अन्य आचारवान 
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को होन कुल-जाति का होने से तिरस्कृत करे । अगर कोई व्यक्ति सरवतापूरब॑क 
अपने आचारशैशिल्य का कारण बताकर स्वीकार करता है तो मिफं अन्यतीर्थी होने 


के कारण उसे बदनाम करके, अपनी बडढाई करके उच्च आचारी होने को 


प्रगल्मता न करे । इसीलिए कहा है कि ऐसे समय मे अनुत्मप से मुक्त रहे । जाति, 
कूल, आचार, शास्त्रज्ञान आदि के मंद से दूर रहे । यानी किसी अन्यतीर्यी के साथ 
उक्त साथु का व्यवहार बहुत ही नम्नता, के 


गेमलता, सरलता और क्षमा का होना 
चाहिए तभी तो वह उसे सत्पथ पर ला सकता है। यदि आचारशैथिल्य देसते ही भड़क 


उठेगा, उसे बदताम करने लगेगा, उससे रूखा व्यवहार करके उपेक्षापूर्वक दुरदुराने 
लगेगा, तो वह उसे सुधार तो सकेगा ही नहीं, उलटे दोनो ओर में तीत्नकपायवश 
कर्मंबन्‍्वन होगा । इसीलिए भगवान्‌ महावीर ने नवीन कर्मवन्‍्धन ने हो, पुराने 


बठकर्म टूटे, इसी उद्देश्य से अन्यतीथिक साधुओ के साथ व्यवहार के लिए यह वोब- 
सूत्र दे दिया है । 


साय ही अन्यतीथिक साथु को भलीमाँति जान-परख लेने के वाद यदि ऐसा 
प्रतीत होता है कि वह गन्दे विचार का हे, मिथ्यामूढमान्यताओ से युक्त है, उसके 
सन मे है प और रोप है, तथा उसका आचार भी अत्यन्त निकृष्ट है, इतना ही 
नही, उसमे किसी प्रकार की सरलता नही है, मिथ्याभिमान का पुतला है, तो उसके 
विपय में निम्नोक्त सावधानी बरतने की शास्त्रकार ने हिंदायत्त दी है--(१) विय 
तेसु ण भुच्छए, (२) अप्पलोणे, (३) मज्लेण भुणि जावए । आशय यह है कि ऐसे 
विचार-आचार से हीन तथाकथित परिक्षाजको के प्रति किसी प्रकार की ममता या 


अआसक्ति न रखे, उनके साथ ससगे, अतिपरिचय, या अतिसम्पर्क न रखें, तथा 
मध्यस्थमाव से वस्तुस्वरूप का विचार करके व्यवहार करे | 


आशय यह है कि तीन लोक के तत्त्व को जानने वाला मुनि आए प्रकार के 
मदस्थानो में से किसी भी श्रकार का मद न करता हुआ तथाकथित परतीर्शी 
पाशस्थ आदि के साथ ससर्गरहित होकर व्यवहार करे । परतीर्यी आदि के साथ 


यदि कदाचित वास्‍्ता पड जाय तो साधु अहकाररहित होकर, भाव से उनके साथ 


ससगे न रखता हुआ, आत्मप्रशसा एवं उनकी निन्‍दा न करता हुआ राधद्व षरहित 
होकर सयमी जीवन यापन करे । 


अब शास्त्रकार अगली गाथा मे आरम्भ-परिग्रहवादी अन्यतीथिको के मत का 


परिचय देते हुए निग्नेल्थभिक्षु को आरम्म-परिग्रहरहित्त महान्‌ 
| ५ आत्माओ 
ग्रहण करने का कतंव्यनिर्देश करते है--- की पल 
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सूल पाठ 
सपरिर्गहा य सारभा, इहमेगेसिमाहिय ह 
अपरिब्गहा अणारभा” भिक्‍खू ताण परिव्वए ॥३॥। 
सर छाया 


सपरिग्रहाश्च सारम्भा, इहैकेषामारख्यातम॒ ] 
अपरिग्रहान्‌ अनारम्भान्‌ भिक्षुस्त्राण परिबत्रजेत्‌॒ ॥३॥। 


अन्चयार्थ 


(सपरिग्गहा ) परिग्रहधघारी (य) और (सारभा) आरम्म करने वाले जीव 
मोक्ष प्राप्त करते है, यह (इह) मोक्ष के सम्बन्ध मे (एगेसि) कतिपय मतवादी 
(आहिय) कहते है। (भिक्‍खू) परन्तु भावमिक्षु निम्नेन्भमुनि (अपरिग्गहा अणारभा) 
निष्परिग्रही और अनारम्मी पुरुषो के (त्ाण) शरण मे (परिव्बए ) जाए । 

भावार्थ 

इस जगत्‌ मे आरम्भ-परिग्रहमतवादी कई अन्यतीर्थी कहते है कि 
परिग्रह रखने वाले जीव मोक्ष प्राप्त करते है। किन्तु निर्ग्रन्थ भावभिश्ञु 
निष्परिग्रही एव अनारम्भी महात्माओ की शरण में जाए | 

व्याय्या 
आरम्भ-परिग्नहवादियों का मोक्ष 

इस गाथा में एक ऐसे विचित्र मत का रहस्योद्घाटन कर रहे हैं, जिसका 
यह मन्तब्य है कि आरम्भ करने वाले और परियग्रह रखने वाले पुरुप ह। मोक्ष प्राप्त 
करते है । इसके लिए दो शब्द शास्त्रकार ने प्रयुक्त किये है--स रिग्गहा थ सारभा | 
जो घन-घान्य, द्विपद-चतुष्पद (दास-दासी था चौपाये जानवर), मकान, जमीन- 
जायदाद, शरीर के सुखसाधन एवं भोज्यसामग्री, एव स्त्री-पुत्र आदि रखते हैं, वे 
'सपरियग्रह' कहलाते हैं । घन-धान्‍्य आदि न होने पर भी जो शरीर और भडोपकरण 
जादि में ममता-मूर्न्छा रखते है, वे प्रन्नज्याघारी भी परियग्रही है। जो पद्कायिक 
जीवो का सहार करने वाला व्यापार (कार्य) करते हैं, वे 'सारम्भ' कहलाते है। 
जो जीवो का विनाशजनक व्यापार (प्रवृत्ति) न करते हुए भी औद्देशिक आहार साते 
है, वे अन्नजित भी सारम्म कहलाते है। शास्त्रकार का सकेत मोक्ष के सम्बन्ध मे 
ऐसी विचारबारा वालो के श्रति हैं, जो यह मानते है कि आरम्भ-परिग्रह मे ग्रस्त 
भ्रत्रजित भी मोक्ष प्राप्त कर सकते है। 


4 
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प्राचीनकाल मे भारतवर्प मे कुछ ऐसे सम्प्रदाय ये, जो पत्नीपुचसहित ऋषि- 
मुनि बन जाते थे, वे या तो जगलो मे रहते या फिर बस्ती में रहते थे। जैनों करे 
दिगम्वर-श्वेताम्बर दोनो सम्प्रदायो मे निम्नेन्थ श्रमण दीक्षा से श्रष्ट होकर यनति और 
ह भट्टारक बने जो आरम्भ-परिग्रह मे लिप्त रहने लगे। इसी प्रकार सल्यानियों एव 
परिव्राजको मे से भ्रष्ट होकर कुछ लोग 'मह॒न्त' वन बैठे, जो बडी बडी जमीदारी 
तथा धन-सम्पत्ति के मालिक बन गये | यहाँ तक कि गुप्तरूप से स्त्री भी रखने लगे। 
उनके इतने ठाठबाट के साथ नौकर-चाकर तो जुट जाने स्वाभाव्कि ही ये। यत्ति 
लोग भी राज्याश्रित होकर पालकी, छत्र, चेवर आदि ऐश्वयेसामग्री का उपभोग करने 
लगे। भिक्षाचरी नाममात्र को रह गयी, बहुधा वे पचन-पाचन, आयुर्वेदिक दवाओ 
तया रसायनो के निर्माण में तथा विविध यत्र-मन्नों के प्रयोग भे सलग्न रहने लगे । 
कुछ लोग जैनो मे चैत्यवासो या वैदिकों मे मन्दिरवासी या पुजारी वन गये । वे 
चैत्य या मन्दिर मे पूजापाठ आदि के नाम पर जो भेट, चढावा या घन आत्ता, 
उसका स्वय उपभोग करने लगे | 


ये जितने भी सन्‍्यास, सायुत्व या मुनित्व के विक्ृत रूप हुए, वे सव विविध 
प्रकार के आरम्म-समारम्म के कार्यो मे खुलेआम जुट पडे, परिग्रह के नाना रूपो 
में आस्तक्त हो गये। और इस प्रकार के आरम्भ-परिग्रह मे लिप्त साघुनामधारी 
प्रत्रजित लोग अपनी उक्त चारित्रिक दुर्बलता को छिपाने के लिए कहने लगे--.. 
आरम्भ-परिग्रह से युक्त पुरष भी मोक्षमार्ग का आराघन कर सकते हैं। यह 
आरम्भ और परिय्रह हम अपने व्यक्तिगत स्वार्थ के लिए नही करते | अमुक आश्रम, 
मन्दिर, चेत्य, मठ, सल्थान्, उपाश्नय या सस्था की जमीन-जायदाद, घन-सम्पत्ति 
है। आश्षम, भोजनसत्र आदि को सुचारु रूप से चलाने के लिए समय-समय पर 
समारोह, अतिथि-सत्कार, प्रसादवितरण आदि करना पडता है, जिसमे आररम्भ- 
समारम्म होता है, पर वह होता है, अमुक आश्रम आदि सार्वजनिक सस्थान के 
लिए 7! परन्तु इतना सब होते हुए भी उसके पीछे एकत्रित होने वाली चल-अचल 
सारी सम्पत्ति का स्वामित्व उन्ही तथाकथित श्रत्रजित ऋषि, मुनि, यति, योगी, 
भट्टारक, महन्त या पुजारी, भक्त आदि का रहता है। उन्ही के आदेश-निर्देश से 
सारे आरम्म-समारम्भ होते है, इसलिए ऐसे व्यक्ति आरम्भ-परिग्रह से निलिप्त नही 
कहे जा सकते । ऐसे मुस्टडे साबुनामधारी लोग यह सोचते हैं और कहते रहते है, 
केवल गुरुमत्र लेने की आवश्यकता है, न सिर मुडाना है, न जटा बढाना है, न कान 
फडाना है, ग्रुरुकृपा से परमअक्षर की प्राप्ति अथवा दीक्षाप्राप्ति हो जाय तो बस 
वेडा पार हो जाता है, मोक्ष मिल जाता है। कितना सस्ता है, यह मोक्ष का 
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सौदा ! कुछ त्याग करना धरना नही है, न कोई आरम्म-समारम्भ या परियग्रह 
छोडना है, केवल गुरु से मत्र, वेष या अक्षर ले लो, सन्‍्यास या साधघुत्व का वेष 
ले लो, गुरुकपा से दीक्षा अहण कर लो, बस फिर मोक्ष रिजवं (सुरक्षित) ह। खूब 
अच्छा खाओ, पीओ, मौज करो । 


कुछ प्रश्नजित लोग अपने मत-पथ मे आम जनता को आकपित करने के 
लिए बडे-वडे भोजो, मोजनसत्रा या धर्मार्थ भोजनशालाओ का आयोजन करते हैं, 
उन भोजनसत्रो में सारे दिन और रात प्राय भट्टियाँ चलती रहती है, भोजन वनाने 
वगैरह का बहुत अधिक आरम्म होता रहता है, इस प्रकार लोगो को मुफ्त में 
खिला-पिलाकर अनेक लोगो को अपने मत के अनुयायी बना लेते हैं । इस प्रकार के 
अनाप-सनाप आरम्भ-समारम्भजनक कार्यो मे प्रत्यक्ष हाथ उन्हीं तथाकथित 
प्रत्नजतो का होता है। इतने बडे-बडे भोजनसत्रों को चलाने के लिए वे अपने भक्तो 
से भेट के रूप मे बडी-बडी रकमे प्राप्त करते हैं। उस विशालमात्रा में सचित 
अर्थराशि से उन महन्तो, सन्‍्तो, भक्तो आदि के बडे-बडे रगमहल बनते हैं, भ्रचुर 
भोग-विलास एवं ठाठबाट की सामग्री जुटाई जाती है, उत्तम भोजन और बहुमूल्य 
वस्त्रों का उपभोग किया जाता है। इस प्रकार आरम्भ के साथ-साथ परियग्रह तो 
आ ही जाता है। सास्कृतिक समारोह भी उसी धन से किये जाते है, जिनमे बडे- 
बडे आडम्बर रचे जाते है। भोले लोग प्रसादवितरण, आडम्बर एवं भव्य समारोह 
की चकाचौध मे पडकर ऐसे सपरियग्रह-सारम्भ प्रश्नजित को गुरु बनाकर उनकी शरण 
मे सर्वस्व समरपंण कर देते हैं । 

स्त्री भी उस युग मे परियग्रह मानी जाती थी इसलिए जहाँ ऐसा भोगी- 
बविलासी वातावरण होता है, वहाँ ऐसी भोली-माली नारियाँ उन आडम्बरियो एवं 
चमत्कार-प्रदर्शको को गुरु बनाकर उन्हे सर्वंस्व समर्पण कर देती है, सिर्फ मोक्ष के 
सलाम पर | निगुरे को मोक्ष नही होता, इसलिए वे गुरुमन्न लेकर मोक्ष की आशा मे 
अपनी अस्मत भी लुटा देती है। कोई-कोई तो ऐसे महन्तो की गुप्तरूप से उपपत्नी 
भी वन जाती है। इस प्रकार की आरम्भ-परियग्रहवादियों की मोक्ष-कल्पना कितनी 
सुविधाजनक, सुलभ एवं सस्ती है ! 
अनारम्भी-अपरिय्ही की ही शरण लो 

उपर्युक्त पक्ति के द्वारा आरम्म-परिग्रहवादियो के मोक्ष का बोध देकर शास्त्र- 
कार ने सभी को इस मिथ्यामत से परिचित कर दिया है। उन्होंने डके की 
चोट ससार के सभी साघको की आँखें खोल दी कि आरम्म-परिग्रहासक्त साधक भी 
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मोक्ष प्राप्त कर लेता है, इस प्रलोभनकारी सुव्धिवादी मोक्ष की कत्पना करने वानो 
से बचों, ऐसे आरम्भपरिग्रहरत प्रब्नजित मुमुक्षु साधक के लिए शरणरूप नही है | 
इसी गाथा की निचली पक्ति के द्वारा शास्त्रकार ने परोक्षरूप से सूचित भी कर दिया 
है कि ऐसे आरम्भ-परिसह मे ग्रस्त प्रत्नजित महानुमाव शरण के योग्य नही है, उननी 
शरण मे जाने से मुमुक्षु पुरुप की आत्मरक्षा नही हो सकती । 


प्रघत होता है कि उपरोक्त प्रव्नजित त्राण नही फर सकते तो जाण पाने के 
लिए किसकी शरण लेनी चाहिए ? किसकी शरण मे प्रत्नजित होना चाहिए ? इसके 
उत्तर में शास्त्रकार कहते है-अपरिग्गहा अणारभा, भिवखू ताण परिव्वए ।' 
इसका आशय यह है कि जो मुमुकु एवं भिन्लाजीवी साधक है, उसे उन्हीं की जरण 
मे जाना या प्रन्नजित होना चाहिए, जो आरम्भ और परिग्रह से दूर हो। भर्थात्‌ 
प्रत्नजित महापुरुष धर्मोपकरण के सिवाय अपने शरीर के भोग के लिए जरा भी 
परिग्रह नही रखते, तथा जो सावद्य आरम्भ नही करते, उन्ही की छत्रछाया में जाना 
य। प्रत्रजित होना चाहिए | वे कमेलघु पुरुष हो ससार-सागर से भव्यजीवा को पार 
उतारने मे नौका के समान समर्थ हैं, आरम्मपरियग्रहासक्त वेपधारी प्रश्नजित ससार- 
सागर से रक्षा करमे या पार उतारने में समर्थ नहीं है। अत ओऔद्देशिक आदि 
आहार को वलजित करके शुद्धभिक्षापरामण भावभिक्षु सर्वतोमभावेन उन्ही की शरण 
ग्रहण करे । 


भिक्षाजीवी सुसाधु आरम्म-परिग्रह से कैसे निलिप्त रह सकता है ? इसके 
विपय में अगली गाया मे शास्त्रकार कहते है-- 


मूल पाठ 
कडेसु घासमेसेज्जा विऊ दत्तेसणं चरे ॥। 
अगिद्धो विप्पमुक्को य, ओमाण परिवज्जए ॥४॥। 


स॒ छाया 
कृतेष्‌ ग्रासमेषयेत्‌ बिद्वान्‌ दत्तेषणा चरेत..। 
अगुद्ध विप्रमुक्तत्च अप (व) मान परिवर्जेयेत ॥४॥ 
अन्वयार्थ 
(वि) विद्वान्‌ सम्यग्ज्ञानवान मिक्षु (के 
हुए चत्ुविध आहारो मे से (घास) कप बे वार कब 
करे या एपणापूर्वेक ग्रहण करे । तथा वह्‌ (दत्त षण) दिये हुए जाहार को विधिपूर्वक 
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सौदा । कुछ त्याग करना घरना नही है, न कोई आरम्भ-समारम्म या परिग्रह 
छोडना हे, केवल भुरु से मनत्न, वेष या अक्षर ले लो, सन्यास या साधृत्व का वेप 
ले लो, ग्रुरुकपा से दीक्षा ग्रहण कर लो, बस फिर मोक्ष रिजर्व (सुरक्षित) हू । खूब 
अन्छा खाओ, पीओ, मौज करो । 


कुछ प्रत्नजित लोग अपने मत-पथ मे आम जनता को आकपित करने के 
लिए वडे-बडे भोजो, मोजनसत्रा या धर्मार्थ भोजनशालाओ का आयोजन करते है, 
उन भोजनसत्नो मे सारे दिन और रात प्राय भट्टियाँ चलती रहती हैं, भोजन वनाने 
वगैरह का बहुत अधिक आरम्भ होता रहता है, इस प्रकार लोगो को मुफ्त मे 
खिला-पिलाकर अनेक लोगो को अपने मत के अनुयायी बना लेते है । इस प्रकार के 
अनाप-सनाप आरम्म-समारम्भजनक कार्यों मे प्रत्यक्ष हाथ उन्हीं तथाकथित 
प्रत्रजितो का होता है। इतने बड-बडे भोजनसन्नों को चलाने के लिए वे अपने भक्तों 
से भेट के रूप मे बडी-बडी रकमे प्राप्त करते हैं! उस विशालमात्रा मे सचित 
अर्थराशि से उन महन्तो, सन्‍्तो, भक्तो आदि के बडे-बडे रगमहल बनते है, प्रचुर 
भोग-विलास एवं ठाठबाट की सामग्री जुटाई जाती है, उत्तम भोजन और बहुमूल्य 
वस्त्रों का उपभोग किया जाता है। इस प्रकार आरम्भ के साथ-साथ परिय्रह तो 
आ ही जाता है। सास्कृतिक समारोह भी उसी धन से किये जाते है, जिनमे बडे- 
बड़े आडम्बर रचे जाते है। भोले लोग प्रसादवितरण, आडम्बर एवं भव्य समारोह 
की चकाचौध मे पडकर ऐसे सपरिग्रह-सारम्म भ्रश्नजित को गुरु बनाकर उनकी शरण 
मे सर्वस्व समर्पण कर देते हैं । 

स्‍त्री भी उसयुग मे परिग्रह मानी जाती थी इसलिए जहाँ ऐसा भोगी- 
विलासी वातावरण होता है, वहाँ ऐसी भोली-माली नारियाँ उन आडम्बरियो एवं 
चमत्कार-प्रदर्शको को गुरु बनाकर उन्हे सर्वस्त समर्पण कर देती है, सिर्फ मोक्ष के 
नाम पर। निगुरे को मोक्ष नही होता, इसलिए वे गुरुमत्र लेकर मोक्ष की आशा मे 
अपनी अस्मत भी लुटा' देती है। कोई-कोई तो ऐसे महन्तो की गुप्तरूप से उपपत्नी 
भी वन जाती है। इस प्रकार की आरम्भ-परिग्रहवादियो की मोक्ष-कल्पन। कितनी 
सुविधाजनक, सुलभ एवं सस्ती है ! 


जनारस्सी-अपरियग्रही की ही शरण लो 


उपर्युक्त पक्ति के द्वारा आरम्म-परिग्रहवादियो के मोक्ष का बोध देकर शास्त्र- 
कार ने सभी साधको को इस मिथ्यामत से परिचित कर दिया है। उन्होने डके की 
घोट ससार के सभी साधको की आँखें खोल दी कि आरम्म-परिग्रहासक्त साधक भी 
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लेने की इच्छा (घरे) करे। फिर वह (अगिद्धों) ग्रद्धि---आसक्ति से रहित 
(विप्पप्रुक्को ) तया रागद् प (मतोज्न मोज्य वस्तु पर राग, अमनोज्ञ पर 6ू प व घृणा) 
से रहित होकर उस आहार का सेवन (उपभोग) करे। (य) और (ओमाण 
परिवज्जए) किसी ने नही दिया, या खराब आहार दिया, या कम दिया या सावु को 
झिडक दिया, उस समय दूसरे का अपमान करना छोड दे । अथवा दुसरे द्वारा किये 
गये अपने अप्मान को मन से छोड दे--निकाल दे । 

भावार्थ 


विद्वान्‌ सम्यश्ज्ञानी साधु दूसरो (ग्रहस्थो) द्वारा अपने लिए बनाये 
हुए आहारो की गवेपण्ण करे तथा दिये हुए आह्वार को ही ग्रहण करने की 
इच्छा करे | भिक्षाप्राप्त आहार मे भी ग्रृद्धि (मूर्चछछा) भाव न रखे। किसी 
के कुछ कह देने पर भी मुनि उसका अपमान न करे, अथवा किद्ती के द्वारा 
किये हुए अपमान को मन से निकाल दे । 


व्यास्या 


भिक्षाजीवी साधु को आहार के सम्बन्ध में कर्तव्यवोध 

पुरवंगाथा मे शास्त्रकार ने सुविहित भिक्षु को आरम्म और परिय्रह से मुक्त 
महापुरुषो की शरण ग्रहण करने का निर्देश किया था परन्तु वाह्मयरूप से आरम्म- 
परिग्रह का त्याग कर देने पर भी मुनिजीवन मे आरम्भ-परिग्रह कुछ नये रूप मे 
आ जाते हैं, उनसे बचने के लिए साधु को इस गाथा मे कतेंव्यवोध दिया गया हे । 


सांघुजीवन में मुय्यतया तीन आवश्यकताएँ होती हैं---भोजन, वस्त्र और 
आवास । इन तीनो में मुख्य समस्या मोजन की है । क्योकि अहिसा महात्रत का पूर्ण 
पालक साधु अगर स्वय भोजन पकाता या दूसरो से पकवाता है, अथवा जो आहार 
पकाता है, उसे प्रोत्साहन या अनुमोदन देता है तो इस कार्य से हिंसा होती है, 
हिसाजनक कार्य का ही आरम्म कहा जाता है। अत साथु को आहार सम्बन्धी उक्त 
आरम्भ-दोप से बचना आवश्यक है । तब फिर आहार कैसे, कहाँ से प्राप्त करे, 
जिससे उसे आरम्मजन्य हिसादोप ने लगे ? इसका समाधान शास्त्रकार प्रथम 
पक्ति द्वारा देते है-- 'कडेसु घासमेसेज्जा ।' दशवेकालिक सूत्र मे सयमी साथु के लिए 
भिक्षाचरी करके आहार लाने का विधान है, आहार कैसा है ? किसके लिए और क्यो 
वना है ?े इसकी पूरी जाँच (गवेपणा) करने का विधान है । यहाँ मी गवेपणा करने 
के लिए 'एसेेज्जा' रद्द प्रयुक्त किया गया है। अर्थात्‌ स्वंश्रथम साथु वो जो भोज्य- 
वस्तु लेनी है, उस आस (आहार) की गवेयणा (जाँच) करनी चाहिए कि यह 
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है कि गरहस्थ ने आरम्म एवं परिग्रह के द्वारा अपने लिए जो विविव आहार बनाया 
है-- वह कृत (अन्य के द्वारा बनाया हुआ) आहार कहलाता है। साथु उसी कृत 
आहार मे से कुछ आहार लेने की एपणा करे । यहाँ पर कृत आहार को ग्रहण करने 
का विधान करके शास्त्रकार ने १६ प्रकार के उद्गम" (आहार को बनाने मे लगने 
वाले) दोपो का परिहार सूचित कर दिया है ! 


१ भिक्षाचारी के समय ग्रृहस्थ से आहार बनाते समय लगने वाले १६ उदगमदोप 
ये है-- 

आहाकम्मुईहं सिय पुदकम्मे य सीसजाएं ये ॥ 

ठवणा पाहुडियाए पराओअर कीय पामिच्चे ॥१॥ 

वरियद्टिए अऋभिहर् उब्चिन्न मालोहडे इस । 

अच्छिज्जे अणिसिदठे अज्ञोचरए य सोलसमे ॥॥२॥ 

(१) भाधाकर्म--साधु को देने के लिए खासतौर से बताया हुआ 
आहार, जिस साधु को देने के लिए वह आहार बनाया गया है, यदि वह साधु 
उस आहार को ले तो आधाकर्मंदोप होता है और दूसरा साथु उस आहार को 
ले तो (२) ओऔद्दशिकदोष हो जाता है। (३) पुइकम्मे--पवित्र आहार मे यदि 
आधाकर्मी आहार का एक कण भी मिल जाता है, और हजार घर का अन्तर 
देकर भी उस आहार को निया जाए तो वहाँ प्ृतिकर्मदोप होता है। 
(४) मोसजाए---जो आहार अपने तथा साधु के लिए शामिल करके बनाया 
गया हो, वह मिश्रजातदोष कहलाता हे। (५) ठवणा--जो आहार साधु को 
देने के लिए खासतौर से रख दिया जाय, दूसरों को उसमे से जरा भी न दिया 
जाए, उसे स्थापनादोप कहते है । (६) पाहुडिया--मेहमानो को आगे-पीछे 
करके साधु के निमित्त से' विशेषरूप से बनाया जाय, वहाँ श्राभृत्तिका दोप 
लगता है। (७) पाओअर--अन्घकारपूर्ण स्थान में प्रकाश करके साधु को 
आहार देना प्रादुष्करणदोष कहलाता है। (८) कीय---साधु के लिए जाहार, वस्त्र 
आदि मोल लेकर साथु को देना क्रीतदोप है। (£) पामिच्चे--सावु के लिए 
आहार आदि उवार लाकर देना प्रामित्य दोप कहलाता है। (१०) परियद्टिए 
--साधु को देने के लिए अपनी वस्तु दूसरे को देकर उसके बदले मे दुसरे की 
वस्तु लेकर साधु को देना परिवर्तितदोप कहलाता है। (११) अभिहडें-: 
साधु के सामने ले जाकर या उनके स्थान पर या कही भी आहार देना अभिहनत- 
दोप कहलाता है | (१२) उन्मिन्ने--बर्तन के मुह पर लगे हुए लेप को हटाकर 

उसमे से साथु को आहार देना, उदुभिन्नदोप कहलाता है। (१३) मालोहदें “८ 


समय प्रथम अध्ययन---चतुर्थ उ्दशक ५० ९ 

पृचऊ दत्ते सण चरे' का मतलव है-- विद्वान एवं सयभपालन करने में निपुण 
विवेकी मुनि दत्त यानी दूसरे (ग्रहस्थ) के द्वारा बदले फ्री माउना के बिना शेउल 
कल्याणबुद्धि से जो आहार दिया जाय, उसी को गवेपषणापूर्वफ ग्रहण फरे । इस 
उपदेश के द्वारा यहाँ १६ प्रकार के उत्पाददोषो का परिहार करने की वात सूचित 
की गयी है । 


पीढा, नि्सैनी, सीढी या स्टूल आदि लगाकर ऊपर, नीचे या तिछी रगी हुईं 
वस्तु को निकालकर साथु को देना, मालापहनदोप ऊफहताता हैँ । 
(१४) अच्छिज्जे---किसी दुर्वल से वलातू छीनकर ग्रा दवाव डालकर जबरन 
साधु को आहार दिलाना या देना भाच्छेयदोप कहलाता है। (१५) अगि- 
सिट॒ठे---दो या अधिक मनुष्यों के साझे की व्स्तु उस माझेदार की अनुमति के 
बिना साधु को दे देना अनिसृप्टदोप कहलाता है। (१६) अज्जोवरए-- 
साधुआ को गाँव मे पधारे हुए जानकर आवबन में अधिक चावल आदि डाल 
देना अध्यवपूरकदोष कहलाता है। ये १६ दोप प्राय ग्रहस्थ दाता के निमित्त 
से लगते हैं । 


सोलह प्रकार के उत्पाददोप होते है, जो साधु की असावधानी से, साथु के 
स्वय के निर्मित्त से लगते है | वे इस प्रकार है--- 
घाई दुईं निित्त आजीव वणीमगे तिगिच्छाप । 
कफोहे माणे साया लोभे ये हवति दस एए ॥९१॥! 
पुथ्विपच्छासत्यव, बिज्ञा भते य चुण्णजोगे य । 
उप्पायणाइदोस!। सोलसमे प्ुलकस्मे थ।॥२॥ 

(१) घाई--घात्री, घाय का काम करके गाहार लेवा धातीदोप है । (२) 
बुई--गृहस्थो का सन्देश पहुँचाना जादि दूती या दूत का कार्य करके आहार लेना 
दूती या दौत्यदोषप है। (३) निर्ित्ति --भूत, भविष्य, वर्तमान का लामालाभ 
एवं जीवन-मरण आदि का हाल बताकर आहार लेना निमित्तदोप कहलाता 
है। (४) आाजोब--अपनी जाति, कुल आदि प्रकट करके या किसी प्रकार की 
आजीविका (हुत्चर) सिखाकर गाहार लेना आजीवदोष है। (५) बणीमगे-- 
मिखारी या कगाल के समान दीनता वताकर आहार लेना वनीपकदोष 
कहलाता है | (६) तिगरिच्द़ा -रोगी की चिकित्सा करके आहार लेना 
चिकित्सादोप कहलाता है। (७) कोहे---क्रोच करके आहार आदि लेना 
ऋषघदोप कहलाता है। (८) भाण---अभिमान के साथ आहार लेना मांतदोष 
है। (६) माया--कपटपूर्वक या वेप बदलकर आहार लेना सायादोप है। 
(१०) लोसे--लोम करके या लोभ दिलख्लाकर अधिक या सरस आहार लेना 


२६० सुत्रकृतांग सूत्र 


इसी उपदेश के अनुसार १० प्रकार के अ्रहणैपणा के दोपा" का त्याग भी 
यहाँ समझ लेना चाहिए । ये दस दोप ग्रृहस्थ-,दाता और साघु दोनो को लगते है । 


लोभदोप है । (११) प्रुव्थिपच्छासत्थव--आहार लेने से पहले या पीछे दाता की 
प्रशसा या स्तुति (विरदावली) करके आहार लेना पूर्व-पश्चात्सस्तवदोप हे । 
(१२) घिज्ञा---जिसकी अधिष्ठान्नी देवी हो उस मत्र का नाम विद्या है, 
अथवा जो साधनो से सिद्ध की गईं हो, उसे विद्या कहते है, उस विद्या के 
प्रयोग से आहार आदि लेना विद्यादोप है | (१४) मते - जिसका अधिष्ठाता देव 
हो, अथवा जो साधनरहित अक्षरविन्यासमात्र हो, उसे मन्न कहते है, उस मत्र 
के प्रयोग से आहार आ्ि लेना मत्रदोप है। (१४) चुण्णग---एक वस्तु मे दूसरी 
वस्तु मिलाने से अनेक सिद्धियाँ प्राप्त होती है, उसे चूर्ण कहते है, जैसे अहृ्ट- 
अजन आदि चूर्ण प्रसिद्ध हैं। उन चूर्णो के प्रयोग से आहार आदि लेना चूर्णे- 
दोप कहलाता हे । (१५) जोगे--.पैरो के ऊपर लेप करने से जो सिद्धि प्राप्त 
होती है, उसे बताकर आहार आदि लेना योगदोष है । (१६) घूलकम्भे--गर्भ- 
पात आदि के लिए जडी-बूटी, कद-मूल आदि बताकर आहार आदि लेना 
मूलकर्मदोष कहलाता हे । ये १६ उत्पाददोण कहलाते है, जो रसलोलुप साघु- 
साध्वी को लगते है । 


१ प्रहणैपणा (या एपणा) दोष दस अकार के है । वे साधु और आवक दोनो को 
लगते हैं । 


सकिय-मक्खिय निविजत्त-पिहिय-साहरिय-दायगुम्भीसे | 
अपरिणय लित्त-छड्डिय, एसणदोसा दस हवति ॥ 


(१) सक्षिय--आहार के विपय मे साधु या,गृहस्थ किसी को शका हो तो 
भी उस आहार को ले लेना, शकितदोष है। (२) मक्खिय- जिसके हाथ की 
रेखाएँ या केश सचित्त जल से भीगे हैं, उस दाता के हाथ से आहार ले लेना 
म्रक्षिददोप है। (३) निविखत्त--सूझती वस्तु किसी असुझती वस्तु पर पडी 
हो, फिर भी उसे ले लेना, निश्षिप्ततोप है। (४) पिहिय- सचित्त वस्तु से 
ढकी हुईं अचित्त वस्तु को ले लेना, पिहितदोप कहलाता है। (५) साहरिय--- 
जिस वतंनच में असूझती वस्तु रखी हो, उसी बर्तन मे से उस असुझती वस्तु को 
निकालकर दूसरे वर्तन मे रखकर उस असूझती वस्तु वाले वर्तत से आहार 
ले लेना सटृतदोप फहलाता है। (६) दायग--अन्बे, लूले, लगडे एवं अपाहिज 
व्यक्ति काँपते हुए द्वाथ-पैरो से चीज को नीचे गिराते हुए अजबणा (अयत्ना) 


२६२ सूत्रकृताग सूत्र 


अब अगली गाथा में शास्त्रकार लोकवाद के मिथ्या' विचार श्रवण करने का 
निषेध करते हुए कहते है--- 


मूल पाठ 
लोयवाय णिसामिज्जा, इहमेगेसिमाहिय । 
विवरीयपन्नसभूय, अन्नउत्त तयाणुय ॥५॥ 
स॒ त॑ छाया 


लोकवाद निशामयेतु, इहैकेषामाख्यातभ । 
विपरीतप्रज्ञासम्भूतमन्योक्त तदनुगम॒ ॥५॥। 
अन्वयार्थ 
(इह) इस लोक में (एगेसि) किन्ही लोगो का (आहिय) कथन है कि 
(लोयवाय) पौराणिको की बहुचचित अतिप्रचलित पुराणकथा या पौराणिक- 
सिद्धान्त या लौकिक लोगों द्वारा कही हुई बाते (णिस्तासिज्जा) सुनना चाहिए ! 
किन्तु (विवरीयपशन्मसभूय) वस्तुत पौराणिको का सिद्धान्त विपरीतबुद्धि से रचित 
हे तथा (अन्नउत्त तयाणुय) अन्य अविवेकियो ने जो कहा है, उसी का अनुगामी, यह 
लोकवाद है । 
भावाये 


इस जगत्‌ मे कुछ लोगो का कहना है कि लोकवाद--पौराणिक कथा 
या सिद्धान्त को सुनना चाहिए, किन्तु यह लोकवाद परमार्थ से विपरीत 
वुद्धि ढ्वरा रचित है। दूसरे अविवेकियो ने जो अर्थ बतलाया है, उसी का 
अनुसरण करने वाला यह लोकवाद है । 

छठ ।॥ 

लोकवाद क्तिना हेय, शेप य कितना उपादेय ? 
शास्त्रकार ने इस गाथा मे वहुचचित लोकवाद की मीमासा की है ! जोक- 
वाद क्या है ? उसका आविर्भाव कैसे सयोगो में हुआ है ? कया वह देय है, ज्ञेय है 
अथवा अचयहै? 

वस्तुत लोकवाद उस युय मे प्रचलित पौराणिक भान्‍्यताएं है, जिनमे लोक- 


परलोक के सम्बन्ध मे, तथा मृत्यु के बाद के रहस्य के सम्बन्ब मे तथा न्राह्मण, 
कुत्ता, गाय आदि श्राणियो के सम्बन्ध मे आश्चर्यजनक, विसगत एवं ऊटपढाँग 


प्तमय प्रथम अध्ययन---चतुर्थ उदं णक २६३ 
मान्यताएँ भरी पडी है। इसलिए, शास्तक्तार अपनी ओर से उस चर्चा की प्रस्तुत 
करके विज्ञपुरुपो का समाधान नीचे की पक्ति से फरते है । 

वे कहते हूं-लोपवाप णिसातिज्जा, इहमेगेसिसाहिय । जर्वात्‌ कुछ लोगों 
का हमसे जनुरोध है कि आप इग प्रसिद्ध तोववाद को भी सुन ले । लेकिन शास्न- 
कार कहते हैं कि हमने लोकवाद का सुन जीौर देख रसा है। मह लोकपाद तो 
यथार्थ वस्तुस्वरूप न वताकर विपरीत वस्तुस्वरुप बताने वाले जविवेकी मतवादियों 
का-सा बे-सिर-पैर का विधान है । जत लोकवाद उन्हीं जविवकरियो का पिछलग्गु 
है। निप्कर्प यह है कि जिस विचारवारा का कोई सिरा नही ह, उस लोकवाद जैसी 
विचारवारा को जातना-सुनना ही वेनार है। इसीलिए शास्नकार लोकवाद के 
शअवण-प्तनन के प्रति उपेक्षा के विपय में कहते है - विदरीयपनन्‍नसभूष । यह लोकवाद 
परमार्थ से, यथार्थ वस्तुस्वरूप से विपरीतवुद्धि के हवरा रचित हू । 


अगली गाथा मे शास्त्रकार लोकवाद को विपरीतवुद्धि से रचित होना 
प्रमाणित करते है--- 


सूल पाठ 
अणंते निदए लोए, सासए ण विणस्सइ | 
अतव णिइद्ृए लोए, इत्ति धीरोषत्तिपासय ॥६॥। 


सस्कृत छाया 
अनन्तो नित्यो लोक, शाइवत्ो न थिनश्यति । 
अन्तवान्तित्यो लोक इति धीरोश्तिपश्यति ॥६॥। 


जन्वधाये 


(लोए) यह लोक (पृथ्वी आदि लोक), (अणते) अनन्त अर्थात्‌ सीमारहित 
“असीम, (निहवए) नित्य और (सासए) शाश्वत है। (ण विणध्सइ) यह नष्ट नही 
का । हक 4 ह हक कस (लोए) यह लोक (अतव ) अन्तवान्‌ू--ससीम, 

र नित्य ) ऐसा (धघीरो) व्यास आदि धीरपुरुप 
विशेष देखते हैं अर्थात्‌ कहते हैं । 5४४७७ 


भावषाथ 


यह लोक अनन्त (असीम), नित्य औौर शाश्वत है, इसका 
विनाश नही होता है, ऐसा कुछ रुतचादी कहते है। तथा 3 लोक जाम 


२६४ सुत्रकृतांग सूत्र 


(ससीम--परिमित ), और नित्य है, यह व्यास आदि धीरपुरुषो का अति- 
दर्शन है, विणेप कथन है । 

व्याख्या 
लोकवाद की विचिन्न सान्यताएँ 


पूर्वंगाथा में लोकवाद को सुनने के अनुरोध पर शास्त्रकार मे लोकवाद को 
निपरीतमतिरचित वताकर अविवेकी मतो का ही साथी बताया या । एस गाया मे 
लोकवाद की मायताओ के कुछ नमूने शास्त्रकार अस्तुत कर रहे हैं । 'अणते निइए 
लोए-- किन्ही का यह मत है कि लोक अनन्त है | अनन्त का मतलब हे--जिसका 
अन्त नही होता । आशय यह है कि पृथ्वी, जल, तेज, वायु, वनस्पति, तथा एकेन्द्रिय 
से लेकर पञ्चेन्द्रिय तक जितने भी प्राणी ह---उन सवको मिलाकर लोक कहते हैं। 
इस प्रकार के लोक का कभी निरन्व॒य नाश नही होता । अर्थात्‌ इस जन्म में जो 
जैसा है, वह परलोक में भी, यहाँ तक कि सदा काल के लिए वैसा ही उत्पन्न होता 
है। पुरुष पुरुष ही होता है, स्त्री स्‍त्री ही होती हैं। अन्चय--वश (नस्ल) के रूप मे 
कभी उसका नाश नहो होता । अथवा यह लोक भनन्‍्त है अर्थात्‌ इसकी कालक्ृत 
कोई भी अवधि नही है, यह तीनो कालो मे विद्यमान रहता है। तथा यह लोक 
नित्य है, अर्थात्‌ उत्पत्ति-विनाशरहित, सदैव स्थिर एवं एकसरीखें स्वभाव वाला है। 
एवं यह लोक शाश्वत है, अर्थात्‌ बार-वार उत्पन्न नही होता, सदैव वर्तमान रहता 
है । यद्यपि द यणुक आदि कार्यद्रब्यो (अवयवियो) की उत्पत्ति की ह्टि से यह 
शाब्वत नही है, तथापि कारणद्रव्य परभाणुरूप से इसकी उत्पत्ति कदापि नहीं 
. होती इसलिए यह शाश्वत है। क्योकि उनके मतानुसार काल, दिशा, आकाश, 
आत्मा और परमाणु नित्य है । 

अतव णिह्वए लोए'-- किन्‍्ही पौराणिको के मतानुसार यह लोक अन्‍्तवान्‌ 
हे। जिसका अन्त यानी सीमा हो, उसे अन्तवान कहते हैं। यानी लोक ससीम है, 
परिमित-- सीमित है। पौराणिको बताया है कि 'यह प्रथ्वी सप्तद्वीप-पर्यन्त है। 
लोक तीन हे । चार लोकसनिवेश है,'* इत्यादि रूप मे लोकसीमा हृष्टिगोचर होती 
है। तथा इस प्रकार के परिमाण वाला लोक नित्य है, क्योकि प्रवाहरुप से यह 
आज भी दिखाई देता है । 

इति घोरोडइतिपासइ---इसका आशय यह है कि लोकवाद इस श्रकार के 
परस्पर विरोधी और विवादास्पद मन्तव्य व्यास आदि के समान बीरपुरुप का 


१ सप्तद्वीपा वसुन्धरा ” इत्यादि सिद्धान्त पुराण मे बताया है। 


समय प्रथम अध्ययन -चतुर्य उद्दं शक ०६५ 
अतिदर्शन है । मूल में यहां 'अतिपासइ 
है. होता हे । अतिदशन का तात्पर्य 
अतिक्रमण । वस्तुस्वरूप वग यथार्थ 
(दृष्टि) सम्यक्‌ हो । 


इसके अतिरिक्त लोकवादी मन्तव्य के कुछ नमूने औौर नी हू। जैमे वे 
प्रर्षणा करते हे--अपुन्र॒स्थ गतिर्ास्ति, स्वर्यों नेंव चनंवच ( जो पुत्रहीन है, 
उसकी गति नही होती, स्वर्ग तो उसे मिलता ही नहीं) ब्राह्मणों हिं देवता' (ब्राह्मण 
ही देव है) 'श्वानो यक्षा ' (कुत्ते यक्ष है) 'गोमि हंतस्य गोध्नस्थ वा न सन्ति लोफा 
(गाय के द्वारा मारे हुए पुरुष को या गोहत्या करने वाले को लाक नहीं मिलते) |" 
ये और इस प्रकार के एकान्तिक एच युक्तिरहित लोकवाद के मन्तव्य हैं। व्यास आदि 
ने पुराणों मे इस प्रकार के लोकवाद का निहूपण किया है। 


अगली गांथा में शास्त्रकार पुन पौराणिकों के लोकवाद के सन्दर्भ मे ईश्वर 
के सर्वेज्ञत्व के सम्बन्ध मे मन्तव्य प्रस्तुत करते है --- 


शब्द हू, उपका सीबा अब जतिदान गस्ता 
है---दशन का--वस्तुस्परूप यो देखने वा 
दर्शन उसी को हो सग्ता है, जिसका दर्णेन 


मूल पाठ 


अपरिमाण वियाणाइ, इहमेगेसिमाहिय । 
सव्वत्यथ सपरिमाण , इति घीरो$तिपासई ॥॥७॥ 


ससस्‍्कृत छाया 
अपरिमाण विजानाति, इहैकेपामाख्यातम्‌ । 
सर्वेत्ष सपरिमाणमित्ति, घीरोधतिपद्यति ॥७॥ 


अन्वयारयें 

(इहो इस लोक में (एगरलि) किन्‍्ही का (आहिय) यह कथन है कि 
पौराणिकी आदि का अवतार (भगवान्‌ या तीर्थकर) (अपरिभाण) सीमातीत पदार्थ 
को (विधाणाइ) जानता है । किन्तु (सब्वत्थ) सर्वदेश-काल के विषय मे 


- (सपरिसमाण) परिमाणसहित जानता है, (इति) इस प्रकार (घी 
(अतिपासइ) अतिदर्शन करता है। | जे की 


५ 


१ ब्राह्मण देवता हैं, कुत्त यक्ष है, इत्यादि बाते आलकारिक हैं। इनको आलकारिक 


रूप मे न मानकर ज्यी का त्यो भानने का यहाँ खण्डन 
रूप मे मानने का कोई विरोध नही है। 00080ल्‍6% 


““सम्पादक 


२६६ सूनकृताग सूत्र 


भावाथ 


इस लोक में किन्ही (पौराणिको आदि) का यह मन्तव्य है कि ईश्वर 
या अवतार [तीर्थंकर या भगवान्‌) अतीन्द्रिय पदार्थों का द्र॒ष्टा होने से 
सीमातीत (अनन्त) पदार्थों को जानता अवश्य है, किन्तु सर्वक्षेत्रकाल में 
सब पदार्थों का ज्ञाता सर्वेज्ञ नही है। वह परिमित पदार्थों का ज्ञाता पुरुष 
है। ऐसा घीरपुरुष का अतिदशन है । 


व्याख्या 
तोथंकर, ईश्वर या अवतार कितना ज्ञाता, कितना नहीं ? 


इस गाथा मे लोकवाद के सन्दर्भ मे ईश्वर की सर्वज्ञता से सम्बन्धित चर्चा 
प्रस्तुत करते हुए शास्त्रवार कहते हैं--'अवरिमाण विय.णाई ।' यहाँ सर्वज्ञता के 
सम्बन्ध में पौराणिक आदि लोकवादियो की दो मान्यताएं प्रस्तुत की है--एक 
मान्यता तो यह है कि ईश्वर या अवतार अनन्त अपरिमित पदार्थों को जानता है, 
क्योकि वह अतीन्‍न्द्रिय पदार्थों का ज्ञाता हे । उनकी कोई सख्या नियत नही है । 


दूसरी मान्यता यह है कि हमारा ईश्वर या' अवतारी' पुरुष अपरिमित पदार्थों 
का ज्ञाता अवरय हुं, लेकिन वह सर्वज्ञ नही है, यानी सर्वेक्षेत्रताल के सब पदार्थों 
का ज्ञाता नही हे । सीमित (सपरिमाण) क्षेत्रकाल मे ही पदार्यों को जानता- 
देखता है। अथवा अतीन्द्रिय द्रप्टा तथाकथित' तीर्थंकर अपरिमित ज्ञानी होकर भी 
जो अतीन्द्रिय पदार्थ उपयोगी हो, किसी प्रयोजन मे आते हो, उन्ही को जानता है | 
जैसा कि आजीवक अपने तीथ॑करो के सम्बन्ध मे कहते है-. 
सर्व पश्यतु बा सा या, इष्टमर्थ तु पश्यतु । 
फीटसख्यापरिज्ञान तल्य न प्वोपयुज्यते ।। 
तीथैकर सभी पदार्थों को देखे या न देखे, जो अभीष्ट या मोक्षोपयोगी 
पदार्थ हैं, उन्हे देख ले, इतना ही काफी है। कीडो की सख्या क। ज्ञान भला हमारे 
किस काम का ? कीडो की जानने से भला मतलब भी क्‍या है ” 


तस्मादलुष्ठानगत ज्ञानमस्य विचायंतास्‌ | 

प्रमाण दुरदर्शो चेदेते यरुद्धानुपास्महे ॥| 
“ अतएव हमे उस (तीथँकर) के अनुष्ठान सम्बन्धी या कर्तव्य-अकर्तव्य 
सम्बन्धी ज्ञान का ही विचार करना चाहिए। अगर दूरदर्शी को ही प्रमाण मानेंगे 
तो फिर हम गीछो की उपासना करने वाले माने जायेंगे । क्योकि गीघच मे 


समय प्रथम अध्ययन--चतुर्थ उद्देशक २६ ५ 
बहुत दूर-दूर तक के पदार्थों को देप लेता है। यह सवन पं पृणजाना ने मानते 
वाले अन्यतीययियो का मत है। इसी आणय वो व्यक्त करने हतु णासत्रहार बरतने 
हैं--'सब्वत्य सपरिभ्ताण' । अथवा दूसरों का यह कहना है कि समस्त देश-फातों मे 
स्थित पदार्यसमूह परिमाणयुक्त हू, परिमित हैं, अत इस प्रकार अन्य-पौराणिकों का 
ईश्वर जानता-देखता है । 
अयवा इस गाथा के पूर्वाव में पौराणिक मत की मान्यता प्रदर्णित मी है, 
क्योकि उनके मत में ईश्वर का ज्ञान सभी सत्‌ पदार्थों को जानने बाला माना गया 
है। जैसे कि श्रुति मे कहा हे--य सर्वेज्ष स स्वंबित्‌' (जी सवन्न है, वह सब 
जानता है) तथा उत्तरादे मे आजीवक मत्त में मान्य त्तीर्वकर ज्ञान ती सीमा बताई 
गईं है। 
अथवा सम्पूर्ण गाया मे पौराणिक मत का ही भ्रध्पण है। वह इस प्रकार 
हैं - स्वयम्भू ब्रह्माजी का एक दिन चार हजार युगो का होता हैँ और रात्रि भी 
चइत्तनी ही होती है | कहा भी हे--- 
'चतुयुं गसह्रनाणि ब्रह्मणो दिनमुच्यते ।' 
ब्रह्मजी दिन के समय जब सब पदार्थों की सृष्टि करते है, तब उन्हे सभी 
पदार्थों का ऊपरिमित ज्ञान होता है, किन्तु रात मे जव वह सोते है, तो उन्हे परि- 
सित ज्ञान भी नही होता । इस प्रकार परिमित अज्ञान होने के कारण उनमे ज्ञान 
ओर अज्ञान दोनो की सम्भावना परिलक्षित होती है। अथवा वे कहते है--ब्रह्मा 
एक हजार दिव्यवर्ष तक सोये रहते है, उस समय वह कुछ नही देखते, और जब 
उतने ही काल तक वे जागते हैं, उस समय वह देखते ६। इसीलिए शास्त्रकार कहते 
है--'घीरोइतिपासई' यानी धीर ब्रह्मा का यह लोकवादसूचित अतिदर्शन है। इस 
प्रकार बहुत से लोकवाद प्रचलित है ।॥ 


अब अगली गाथा मे पूर्वंगायाओ भे उक्त लोकवाद की लोक की अन्त, 
नित्य आदि मान्यता का खण्डन करते हैं --- 


सूल 
जे केइ तसा पाणा चिदठत्ि जद थावरा 
परियाए अत्थि से अजू, जेण ते तसथावरा ॥८॥॥ 
स्॒छाया 
ये केचित्‌ भसा प्राणास्तिष्ठन्त्यथवा स्थावरा । 
पर्यायोईस्ति तेषामज्जू येन ते चसस्थावरा ॥८॥ 
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अन्चयार्थ 
(जे केइ) जो कोई (तसा) तरस (अबु) अथवा (थाबरा) स्थावर (पाणा) 
प्राणी (चिंदृठति) इस विश्व में स्थित है, (से) उनका (अजू) अवश्य (परियाए) 
पर्याय (अत्यि) होता है । (जेण) जिससे (ते) वे (तस घावरा) त्स से स्थावर और 
स्थावर से नस होते हैं । 


भावायं 


इस लोक में जितने भी त्रत अयवा स्थावर प्राणी है, वे अवश्य एक 
दूसरे पर्याय मे परिणत होते है। कारण यह है कि तरस स्थावरपर्याय को 
एवं स्थावर त्रसपर्याय को प्राप्त करता है । 


६ 7 
लोकवबाद का खण्डन त्रसत्यावर पर्याय परिवतंन 


पूर्वंगाथा मे यह बताया गया था कि लोकवाद यह मानता है कि चूस, तरस 
ढी रहता है, स्थावर, रथावर ही | पुरुष मरकर पुरुप ही बनता है, स्त्री मरकद 
भी स्त्री ही होती हें । इस गाया मे उक्त मान्यता का निराकरण किया है--जे केई 
तता पाणा <ाशय यह है---ब्स उसे कहते है, जो च्रास (भय) पाते है | दीछिय 
आदि प्राणी चस हैं। एव जो जीव स्थितिशील है या जिनमे स्थावरनामकर्म का 
उदय हे, तथा सुयुप्त चतना है, वे पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति आदि स्थावर 
कहलाते है । अत यह मान्यता कि जो जीव त्रस हैं, वे त्रस ही रहते है, स्थावर 
नही होते, या जो जीव स्थावर है, वे स्थावर ही रहते है, च्रस नहीं होते यह लोक- 
वाद सत्य नही है। 

यदि यह लोकवाद सत्य हो कि जो मनुष्य आदि इस जन्म मे जैसा है, दूसरे 
जन्म में भी वह वैसा ही होता है (तब तो दान, अध्ययन, जप, तप, यम, नियम 
आदि समस्त अनुष्ठान निरथेंक हो जाएँगे। क्योकि जब यह मान्यता स्थिर हो 
जाएगी कि आज जो व्यक्ति सामान्य गृहस्थ है, वह यदि अगले जन्म में गृहस्थ ही 
रहेगा या देवगति को प्राप्त नहीं होगा, तव वह यम-नियादि को साधना क्यो 
करेगा ? लोकवाद के समर्थकों ने भी जीवो का एक पर्याय से दूसरी पर्याय मे जाना 
स्वीकार किया हैँ । जैसा कि वे कहते है--- 


'स ये एव श्यूगालो जायते य सपुरीषो दह्मते । 


अर्थात्‌---वह पुरुष श्वगाल होता है, जो विष्ठा के सहित जलाया जाता है !' 
तथा और भी अमाण लीजिए-..- 
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इसके पर्चात्‌ लोकवादियों मा यह कथन भी सर्वंथा असगत है, कि सात 
द्वीपो से युक्त होने के कारण यह लोक अन्तवान-- परिमित॒ ही हैं ।!' क्योकि इस 
बात॑ को सिद्ध करने वाला कोई प्रमाण नही है । विचारणील प्राज्ञ पुरुष प्रमाण- 
विरुद्ध बात को नही मान सकते । 


लोकवादियो क। यह मन्‍्तव्य भी हास्यास्पद है कि पुत्रहीन पुरुष की फोई 
गति (लोक) नही । ग्ह छोटे बच्चे के कथन के समान युक्‍्तिरहित है । क्योकि 
हम पूछते है--विशिप्ट लोक या गति की प्राप्ति क्या पुत्र की सत्तामात्र से होती 
है या पुन्न के द्वारा किये हुए विशिष्ट अनुष्ठान से होती है ? यदि पुत्र के अस्तित्व 
मात्र से विशिष्ट लोक की प्राप्ति हो, तब तो समस्त लोक, कुत्तो और सुभरो से 
परियूर्ण हो जाएँगे, क्योकि इनके बहुत पुत्र होते हैं। यदि पुत्र ढ्वारा किये हुए शुभ 
अनुष्ठान से विशिष्ट लोक की प्राप्ति मानते हो तो यह कथन भी यथार्थ नही है । 
क्योकि जिस पुरुष के दो पुत्र हैं, उनमे से एक ने शुभ अनुष्ठान किया है, दूसरे ने 
अशुभ अनुष्ठान किया है तो बताइए वह पिता एक पुत्र के शुभ अनुष्ठान के अमाव 
से उत्तम लोक मे जाएगा अथवा अथवा दूसरे पुत्र द्वारा किये गए अशुभ अनुष्ठान 
के कारण अशुभ लोक मे जाएगा? तथा उस पितान जो कर्म किये है, वे वो 
निष्फल ही होगे न ? अत पुत्चरहित के लिए कोई लोक (गति) नही है, यह कथन 
अविवेकपूर्ण है । 

कुत्ते यक्ष हैं, ब्राह्मण देव है आदि कथन भी युक्तिशुन्य होने से उपादेय 
नही हो सकता । 


लोकवादियो का यह कथन भी यथार्थ नही है कि “हमारे तथाकथित तीर्थंकर 
अपरिमित पदार्थों को तो जानते है, लेकिन सर्वेज्ञ नही ।' क्योकि जो पुरुष अपरि- 
मित पदार्थंदर्शी होकर भी सर्वज्ञ नही है, वह हेय (त्याज्य) और उपादेय (ग्राह्म) 
पदार्थों का उपदेश देने मे समर्थ नही हो सकता । क्योकि उसे हेय-उपादेय समस्त 
पदार्थों का ज्ञान नही है सर्वज्ञ हुए बिना वह अतीन्द्रिय पदार्थों का उपदेश भी नहीं 
दे सकेगा । अत यह मान्यता निराधघार है । 


कीटो आदि की सख्या का ज्ञान भी उसके लिए उपयोगी ही है। अन्यथा, 
बुद्धिमान पुरुष ऐसी शका करेंगे कि उसे कीडो के विपय का ज्ञान नही है, उसी 
प्रकार अन्य वस्तुओ का भी ज्ञान नही होगा । ऐसी आशका के कारण वे नि शक 
होकर उनके हारा उपदिष्ट हेय-उपादेय मे निवृत्त-अवृत्त नही हो सकंगे। अत 
अपरिमितपदार्थदर्शी या अतीन्द्रियपदार्थद्रष्टा को सर्वेज्ञ मानना अत्यावश्यक है । 


समय प्रथम अध्ययन---चतुर्थ उद्देशक २७ ैै 

अथ च लोकवादियों ने जो यह कहा था कि ब्रह्मा मोत्ते सम्रय बुठ नहीं 
जानता है, जागते समय सब कुछ जानता हं, सो यह बात भी कोई शर्त यहीं है, 
क्योकि सभी प्राणी सोते समय कुछ नही जानते और जागते समय जानन है । यह 
कथन भी प्रमाणशुन्य होने के कारण उपेक्षणीय हे कि ब्रह्मा के सोने पर जगत्‌ का 
प्रलथ और जागने पर उदय (सृष्टि का सजन) है। वास्तव में इस जगत्‌ में 
दिखाई देने वाले सभी इस पृथ्वी आदि स्वरूप वाले जगत्‌ का एकान्तरूप मेनतो 
उत्पाद होता है और न विनाश । द्रव्य रूप से जगत्‌ सदेव बना रहता है। ऊहा भी 
है---/न कदाचिदनीहश जगत्‌' यह जगत्‌ कभी ऐसा नहीं थ, ऐसी बात नहीं है । 
अर्थात्‌ जगत्‌ सदा ऐसा ही वना रहता हे । 


इस प्रकार “यह जगत (लोक) अनन्त है इत्यादि लोकबाद को छोडकर 
शास्त्रकार पदार्य के यथार्थ स्वरूप को भाथा के उत्तरार्ध में प्रस्तुत करते है-.. 
'परियाएं अत्यि से / अर्थात्‌ इस ससार में जो तभ्स एवं स्थावर प्राणी है, वे अपने- 
अपने कर्म का फल भोगने के लिए अवश्य ही एक दूसरे पर्याय (गति एवं योनि) 
मे जाते है। यह वात निश्चित और आवश्यक है | त्रप्तप्राणी अपने कर्म का फल 
भोगने के लिए स्थावरपर्याय मे जाते हैं और स्थावरप्राणी चसपर्याय में जाते हू 
परन्तु त्रस दूसरे जन्म में भी जस ही होते है ओर स्थावर, स्थावर ही होते है, अर्थात्‌ 
जो इस जन्म मे जैसा है, वह दुसरे जन्म मे भी वसा ही होता है, ऐसा नियम नही 
है। च्रसजीव कर्मोद्यवश स्थावर हो सकते है, स्थावरजीव भी शुभ कर्मोदय से 
त्रस हो सकते हैं । 


इसलिए लोकवाद की अधिकाश मान्यताएँ एकान्त तथा युक्तिविरुद्द होने 
से जानने, सुनने और अपनाने योग्य नही हैं । 


अब आगे की गाथाओ मे शार्त्रकार अविरतिरूप कर्मेबन्ध के कारण से बचने 
लिए अहिंसा, समता, कपषायविजय , आदि स्वसमय का प्रतिपादन करते है--- 


सूल पाठ 

उराल जगतो जोग, विवज्जास पलिति य | 
सब्बे अककतदुक्खा य, अओ सब्बे अहिसिया | 
एवं खु नाणिणो सार, ज॑ न हिसइ किचन । 
अहिसाससमय चेव, एतावंत्त वियाणिया (॥१०॥ 


२७२ सुत्रक्ृताग सूत्र 


वुसिए य विगयगेही आयाण सं (सम्म) रक्‍खए | 
चरिआसणसेज्जासु, भत्तपाणे य. अंतसो ॥१ १॥ 
एतेहि तिहि ठार्णेहि, सनजए सतत मुणी। 
उकक्‍कसे जलणं णूम, मज्मत्यथ. च विगिचए ॥।१२॥ 
समिए य सया साहू, प॑चसंवरसवुडे । 
सिएह असिए भिक्‍खू, अमोवखाय परिव्वएज्जासि ॥ १ ३॥ 

त्ति बेसि 


सस्कृत छाया 


उदार जगतो योग विपर्यास पर्येयन्ते । 
सर्वे आक्रान्तदु खाश्च, अत सर्वेहहिसिता ॥६॥ 


एवं खलु ज्ञानिन सार यन्न हिनस्ति कञ्चन | 
अहिसासमताज्चेव, एतावद विजानीयातू्‌ ॥१०॥। 


व्युषितश्च॒ विगतमृद्धिरादान सम्यग्रक्षेत्‌ । 

चर्य्यासनशय्यासु भक्तपाने. चान्तश ॥११॥ 

एतेष्‌ त्रिष स्थानेषु सयत सतत्त मुनि | 

उत्कर्ष ज्वलन माया मध्यस्थ च विवेचयेत्‌ ॥१२॥। 

समितस्तु सदा साधु पथ्चसवरसबृत । 

सितेष्वसितो भिक्षुरामोक्षाय परिब्रजेत ॥१३॥ 
इति ब्रवीसि 


अन्ययार्थ 

(जगओ ) औदारिक त्रस-स्थावर जीवरूप जगत का (जोग) वाल्म, यौवन, 

वृद्धत्व आदि सयोग--अवस्थाविशेष (उराल) स्थूल (उदार) हे । (य) और वह 

(विचज्जाप्त) विपयंय को (पलिति) प्राप्त होता है । (य) और (सब्वे) सभी प्राणी 

(  त्युक्खा) दुख से आक्ान्त-पीडित है। (अओ) अत (सब्बे) सभी प्राणी 
(अहिसिया) हिंसा करने योग्य नहीं हैं ॥€॥ 

(नाणिणो) विवेकी पुरुष के लिए (एम खु) यही (सार) सार-यायसगत 

है (ज) कि (फकिचण) स्थावर-जगम किसी जीव को (न हिंलइ) न मारे । (अहिसा- 


समय प्रथम अव्ययन---चतुर्थ उद्देशक २७३ 


समय) भअंहिसा के कारण सब जीवो पर समता रणना, (धो जोर उपजलक्षण रे 
सत्यादि, (एतावत एव) इतना ही (वियाणिया) जानना चाहिए ॥१०ा 


(बुसिए) दस प्रकार की साधुसमाचारी मे स्थित (य) और (चिगयगेही) 
आहार आदि मे गृद्धिरहित (आयाण) मोक्ष प्राप्त करने के साधन--आदानभूृत्त 
ज्ञान-दशन-चारित्र की (सम्मरक्‍्खए या ए) सम्यक्‌ प्रकार से रक्षा करे। 
(चरिआसणसेज्जासु) चर्यो--चलने फिरने, आसन - बैठने, और गय्या सोने के 


विपय से (अतसो य) और अन्तत (भत्तपाणे) जाहार-पानी के विषय भे सदा 
उपयोग रखें ॥११॥ 


(एंतेह) इन (तिह ठार्णाह) ठीन स्थानों के, (सयय) सतत--निरन्तर 
(सजए) सयम मे रत (मुणी) मुनि (उबकस) उत्कर्प ---मान-अभिमान, (जलण) 


ज्वलन--करोघ, (णुम्) माया--कपट, (व) और (मज्झत्थ) लोभ का (दिगिचए) 
परित्याग करे ॥१२॥ 


(भिक्‍सू) भिक्षाशील (साहू) सावु (सया) सदा (सस्षिए उ) समिति से युक्त 
और (प्चतवरसवुद्ध) पाँच सवर से आत्मा को आल्लव से रोकता (सुरक्षित रखता) 
हुआ (सिएह) गृहपाश--ग्रहस्थ के वन्धन में बद्ध गरहस्थो मे (असिए) न बचता--- 
मूर्च्छा न रखता हुआ (आमोक्सखाय) मोक्ष की आप्तिपर्यन्त (परिव्वएज्जासि) सयम 


का अनुष्ठान करे । (त्ति बेमि) सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी से कहते है --इस प्रकार 
मैं कहता हूँ ॥१३॥। 


भावाशथ 


ओदारिक त्रस॒सस्‍्थावररूप जगत्‌ के बाल्य, यौवन एवं वृद्धत्व आदि 
सयोग (अवस्थाविशेष) स्थूल हैं, वे बिपर्य्यय (दूसरे पर्याय) को भी प्राप्त 


होते हैं। सभी प्राणी दु खाक्रान्त है, या सभी प्राणियो को दु ख अप्रिय है, 
इसलिए सभी प्राणियों की हिसा नही करनी चाहिए । 


विवेक्री पुरुष के लिए यही न्‍्यायसगत सारभूत बात है कि श्रस-स्थावर 
किसी भी जीव की हिंसा न करे । और 


जहिसा के कारण सब प्राणियों के 
प्रति समता रखना, इतना ही उसे जानना चाहिए । 


दस प्रकार की साधुसमाचारी मे स्थित भाहार आदि मे गृद्धि 
(आसक्ति) रहित साधु मोक्ष के आदानभूत (कारणभूत) ज्ञान-दर्शन-चारित्र 
को भलीभाँति रक्षा करे। तथा चलते- 


फिरने, उठने-बैठने, सोने तथा 
गन्ततोगत्वा आहार-पानी आदि के विषय मे सदैव उपयोग रखे | 


२७२ सूत्तक॑ताग सुत्र 


वुसिए य विगयगेही आयाण स (सम्म) रक्‍्खए । 
चरिआसणसेज्जासु, भत्तपाणे य अतसों ॥१ १॥। 
एतेहि तिहि ठाणेहि, सजए सतत मुणी। 
उककस॑ जलणं णूम, मज्मत्थ. च विगिचए ॥१२॥ 
समिए य सया साहू, पंचसंवरसवुडे ! 
सिएहि असिए भिक्‍खू , अमोवखाय परिव्वएज्जासि ॥१ ३।। 
त्तिदेसि 
सं _ छाया 


उदार जयतो योग विपर्यास पर्ययन्ते । 
सर्वे आक्रान्तदु खाइच, अत सर्वेशहिसिता ॥६॥। 


एवं खलु ज्ञानिन सार यन्न हिनस्ति कज्चन । 
अहिसासमताड्चेव,_ एतावद्‌_ विजानीयात्‌ ॥१०॥ 
व्युषितरच॒ विगतग्रुद्धारादान सम्यग्रक्षेत्‌ । 
चर्य्यासनशय्यासु भक्तपाने. चान्तश ॥११॥| 
एतेषू. त्रिय॒ स्थानेषु सयत सतत मुत्ति ! 
उत्कर्प॑ ज्वलन माया मध्यस्थ च विवेचयेतू ॥१२।। 
समितस्तु सदा साधु पज्चसवरसबृत । 
सित्तेष्वसितो भिक्षुरामोक्षाय परिब्रजेत ॥१ ३॥। 
इति ब्रवीसि 


अन्वयाययें 

(जगओ ) औदारिक चस-स्थावर जीवरूप जगत्‌ का (जोग) वाल्य, यौवन, 
वृद्धल्व आदि सयोग--अवस्थाविशेष (डराल) स्थूल (उदार) है । (य) और वह 
(बिवज्जाप्त) विपयंय को (पलिति) प्राप्त होता है । (य) और (सब्तें) सभी प्राणी 
(अककतदुफ्खा) दुख से आकान्त-पीडित है। (गअओ) अत (सब्बे) सभी प्राणी 
(अहिसिया) हिसा करने योग्य नही हैं ॥६॥। 

(नाणिणो) विवेती पुरुष के लिए (एय खु) यद्दी (सार) सार--न्यायसगत 
है (ज) कि (फिचण) स्थावर-जगम किसी जीव को (न हिसइ) न मारे । (अहिसा- 


समय प्रथम अध्ययन--चतुर्थ उद्देशक २७१ 
ससय) अहिंसा के कारण सब जीवो पर समता रसना, (च) णौर उपलक्षग से 
सत्यादि, (एताचत एव) इतना ही (वियाणिया) जानना चाहिए ॥१०॥ 


(बुसिए) दस प्रकार की साधुसमाचारी मे स्थित (य) और (विगयगेही) 
आहार आदि में ग्ृद्धरहित (भायाण) मोक्ष प्राप्त करने के साधन--आादानभूत 
ज्ञान-दश्शन-चारित्र को (सम्मरकक्‍्खए या ए) सम्यक्‌ प्रकार से रक्षा करे। 
(चरिआसणसेज्जासु) चर्या--चलने फिरने, आसन - बैठने, और शब्या - सोने के 


विपय मे (अतसों य) और अन्तत (भत्तपाणे) जाहार-पानी के विपय में सदा 
उपयोग रखें ॥११॥। 


(एसेह) इन (तिहि ठार्णाह) तीन स्थानों के, (सयय) सतत--निरन्तर 
(सजए) सयम में रत (सुणी) मुनि (उक्कस) उत्कर्ष---मान-अभिमान, (जलण) 


ज्वलन---कोध, (णुम्र) माया--कपट, (च) और (मसज्क्त्य) लोभ का (दिगिचए) 
परित्याग करे ॥ १र। 


(भिक्सू) भिक्षाशील (साहू) साधु (संया) सदा (सम्रिएु उ) समिति से युक्त 
और (पचस्तवरसबुदे) पाँच सवर से आत्मा को आज्नद से रोकता (सुरक्षित रखता) 
हुआ (सिर्णह) गृहपाश---ग्रहस्थ के वन्धन में बद्ध भृहस्यों मे (असिए) न बधता--- 
मूच्छा न रखता हुआ (आमोकत्लञाय) मोक्ष की प्राप्तिपयेन्त (परिव्वएज्जासि) समम 


का अनुष्ठान करे । (त्ति बेमि) सुधर्मास्वामी जम्वूस्वश्मी से कहते हैँ --इस प्रकार 
मैं कहता हैँ ॥१३॥। 


भाषायें 


ओऔदारिक जसस्थावररूप जगत्‌ के बाल्य, यौवन एवं वृद्धत्व आदि 
संयोग (अवस्थाविशज्वेष) स्थूल है, वे बिपर्य्यय (दूसरे पर्याय) को भी प्राप्त 


होते है। सभी प्राणी दु खाक्रान्त है, या सभी प्राणियों को दु ख अध्रिय है, 
इसलिए सभी प्राणियों की हिंसा नही करनी चाहिए । 


विवेकी पुरुष के लिए यही नन्‍्यायसगत सारभूत बात है कि त्रस-स्थावर 


किसी भी जीव की हिसा न करे । और अहहिसा के कारण सब प्राणियों के 
प्रति समता रखना, इतना ही उसे जानना चाहिए । 


दस प्रकार की साधुसमाचारी मे स्थित आहार आदि मे गृद्धि 
(आसक्ति) रहित साधु मोक्ष के आदानभूत (कारणभुत) ज्ञान-दर्शन-चारित्र 


को भलीभाँति रक्षा करे। तथा चलने-फिरने, उठने-बैठने, सोने तथा 
अन्ततोगत्वा आहार-पानी आदि के विषय मे सदेव उपयोग रखे । 


श्ज सृत्रकृताग सूत्र 


इन तीन ([पूर्वोक्त ईर्यासमिति, आदानभाण्डमात्रनिक्षेपणासमितति 
तथा एपणासमिति--इन तीन) स्थानों मे निरन्तर सयम रखता हुआ ग्रुनि 
मान, क्रोध, माया ओर लोभ का त्याग करे। 

भिक्षणशील साथु सदा पॉच समितियों से युक्त और पाँच सवरो से 
आत्मा को सुरक्षित करके, गृहपाश मे वद्ध गृहस्थो मे मूर्च्छा न रखता हुआ 
मोक्षप्राप्ति-पर्यन्त संयम का पालन करे । 

इस प्रकार श्री सुधर्मास्वामी जम्बृुस्वामी से कहते है--'“यह मैं 
कहता हूँ ।' 

व्याख्या 

सभी प्राणी अहिस्य हैं क्‍यों और कंसे ? 

शास्त्रकार ने ध€वीं गाथा से १३वीं गाथा तक स्वसिद्धान्त (स्वसमय) के 
अनुसार कर्मवन्‍धन के निरोध (सवर) रूप अहिसा आदि आधचारघारा (विरति, 
अप्रमाद, कषाय-विजय, सम्यक्चारित्र) का सक्षेप मे दिग्दर्शन कराया है। नौवी 
गाथा मे इस बात पर प्रकाश डाला गया है कि समस्त प्राणियो के प्रति अहिसा का 
पालन क्यो करना चाहिए ? न करे तो क्‍या आपत्ति है ? पूववेगाथाओं मे लोकवाद 
तथा साख्य, वेदान्त आदि मतवादों की झाँकी दी गयी है कि वे आत्मा को एकात्त, 
कूटस्थनित्य मानते हैं, लोक को भी इसी प्रकार कूटस्थनित्य मानते हैं, कई यह भी 
मानते है कि मनुष्य मरकर मनुष्य ही होता है, दुसरी पर्याय मे नही जाता। इने सत्र 
के विपरीत जैनदशन की मान्यतानुसार पर्यायदृष्टि से जीव विभिन्न पर्यायो को धारण 
करता है, इसलिए नाशवान्‌ है। द्रव्यहृष्टि से वह नित्य है, अविनाशी है! यहाँ यह 
बताया गया है कि ससारी प्राणी विभिन्न पर्यायो को धारण रहते है । इसे स्पष्ट करने 
के लिए शास्त्रकार हृष्टान्त देते है--औदारिक शरीर वाले सभी जीवो का यौग 
यानी अवस्याबिशेष उदार अर्यात्‌ स्थूल है। औदारिक शरीर वाले प्राणी गर्भ, कलल 
और अर्वुदरूप पूर्वअवस्था को छोडकर उससे विपरीत बाल्य, यौवन एव वृद्धत्व 
आदि स्थूल अवस्थाओ को प्राप्त करते है । आशय यह है कि औदारिक शरी खाले 
मनुष्य आदि प्राणियों की कालकृत वाल्य, कौमायें एवं वृद्धस्व आदि पर्याये प्रत्यक्ष ही 
भिन्न-भिन्न देखी जाती है । ये सब अवस्थाएँ दु ख से दु खतर वथा ढु खतम है, जिन्हे 
ससारी जीव प्राप्त करते रहते है । अत्तएव वे दु व से आक्रान्त हैं। परन्तु जो जैसा 
पहले होता है, वह सदा बसा ही रहे, ऐसा नही देखा जाता | इसी प्रकार स्थावर- 


जगम सभी प्राणी भिन्न-भिन्न अवस्थाओ को प्राप्त करते हुए पाये जाते है। अत 
ससारी प्राणिमात्र मरणधर्मा है, वे मरकर विभिन्न योनियो मे, विविध पर्यायो को 


समय प्रथम अध्ययत--चतुथै उ्ं शक कं ४ 
प्राप्त करते है । मृत्यु, या किसी भी प्राणी पर प्रहार करना, भय, न्रास आदि देना--- 
हिंसा है। सभी प्राणी मृत्यु, प्रहार, भय, च्ास आदि से डरते है, वे इन्हे चाहने नही 
हैं। जब मारने-पीटने वाला हिंसक स्वय अपने लिए प्रहार था सहार नहीं चाहता, 
तब दूसरे क्‍यों चाद्ेगे ” इस “अप्पसम सन्निज ऊप्पिकाए (अपनी आत्मा के समान 
छहो कायो के जीवों को समझे) के अनुसार यह निर्णय करे कि जब में अपने आपको 
हिंसा के योग्य (हिस्थ) नही समझता तो इसी प्रकार समस्त जीवो को हिस्य न 
समझे, अर्थात्‌ अहिस्य समझे | इसी बात को शास्त्रकार कहते है--'सब्वे अवकत- 
दुवज्षा य, अओो सब्बे जाहिसिया ।' 'अवकतदुबजा' के दो रूप होते है-- आका तदु खा 
मर 'अकान्तवु खा ' | जाकान्तदु खा का अर्थ॑ होता है--दु शो से आक्रान्त--व्याप्त, 
एवं अकान्तदु खा का अर्थ है--जिन्हे दु ख अप्रिय है, व 'अहिसिया' का बर्थ हे-- 
'अहिस्पा ' हिसा न करने योग्य अथवा हिंसा न करनी चाहिए | इस गाया में शास्त्र- 
कार ने प्राणिहिसा न करने का करण बताया है, तया प्राणियों को मारने से 
हिंसा होती है, क्योंकि प्राणी जैसे जन्म लेते है, वैसे मरते भी है, वे सर्ववा एकान्त- 
नित्य नहीं हैं । 


क्ञानी पुरध के लिए न्‍्याय्य अहिसाचरण 

दसवी गाथा मे भी अहिंसा पर जोर दिया गया हे । साथ ही प्राणियों की 
हिसा क्यो नही करनी चाहिए ? इस सम्बन्ध में शास्त्रकार करते हैं--“एव खु 
नाणिणो सार, जनन हिसइ किचन अर्थात्‌: विशिष्ट विवेकी यानी ज्ञानी पुरुष के 
इतने विपुल ज्ञान का सार या निचोड क्या है ? किसलिए उसने इतना ज्ञान प्राप्त 
किया ? आत्मा को कमबन्धन से मुक्त कराने और बन्धन को भली-भमाँति समझ 
कर तोडने के लिए । जआात्मा कर्मंबन्धन से मुक्त तमी हो सकती है, जब हिंसा आदि 
से विरत हो । यही कारण है कि 'ज्ञानस्थ सार विरति ' कहा है। यहाँ भी ज्ञानी 
के ज्ञान का सार किसी भी आणी की हिंसा न करना है, उपलक्षण से यहाँ झूठ न 


१ दशवेकालिकसूत्र एव आचाराग मे भी इसी बात का समर्थन किया हैं--- 


(क) सब्वेजीवा वि इच्छति जीविउ न मरिज्जिउ । 
तम्हापाणिवह्‌ घोर निग्गथा वज्जयति ण ॥। - दशशर्यकालिक 
(ख]) सब्वेसि जीविय पिय “गा ग्‌ 
२ देखिये इसी से मिलती-जुलती एक आचार्य की गाथा -- 
कि तीए पढियाए पयकोडीए पलालभूयाएं | 
जत्थेत्तिय ने नाय, परस्सपीडा न कायब्वा || 


२७४ सूचकृताग सूत्र 


इन तीन (पूर्वोक्त ईर्यासमिति, आंदानभाण्डमात्रनिक्षेपणासमितति 
तथा एपणासमिति--इन तीन ) स्थानों मे निरन्तर सयम रखता हुआ मुन्ति 
मान, क्रोध, माया और लोभ का त्याग करे । 


भिक्षणशील साथु सदा पाँच समितियों से युक्त और पाँच सबरो से 
आत्मा को सुरक्षित करके, गृहपाश मे बद्ध गृहस्थो मे मूर्च्छा न रखता हुआ 
मोक्षप्राप्ति-पर्यन्त सयम॒ का पालन करे | 
इस प्रकार. श्री सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी से कहते है--'यह मैं 
कहता हूँ ।' 
व्याख्या 
सभी प्राणी अहिस्य हैं क्यो और कंसे ? 
शास्त्रकार ने €्वी गाथा से १३वीं गाथा तक स्वसिद्धान्त (स्वसमय) के 
अनुसार कर्मवन्‍्धन के निरोध (सवर) रूप अहिंसा आदि आचारधारा (विरति, 
अप्रमाद, कपाय-विजय, सम्यक्चारित्र) का सक्षेप मे दिर्दशेन कराया है। नौवी 
गाया मे इस वात पर प्रकाश डाला गया है कि समस्त प्राणियों के प्रति अहिसा का 
पालन क्यो करना चाहिए ? त्त करे तो क्या आपत्ति है ? पुर्वंगाथाओं मे लोकचाद 
तथा साख्य, वेदान्त आदि मतवादों की झाँकी दी गयी है कि वे आत्मा को एकान्त, 
कूटस्थनित्य मानते है, लोक को भी इसी प्रकार क्टस्थनित्य मानते हैं, कई यह भी 
मानने है कि मनुष्य मरकर मनुष्य ही होता है, दूसरी पर्याय मे नही जाता। इन सब्र 
के विपरीत जैनदशन की मान्यतानुसार पर्यायद्ृष्टि से जीव विभिन्न पर्यायो को धारण 
करता हे, इसलिए नाशवान्‌ है। द्रव्यदृष्टि से वह नित्य है, अविनाशी है। यहाँ यह 
बताया गय्ग है कि ससारी प्राणी विभिन्न पर्यायो को धारण रहते है | इसे स्पष्ट करने 
के लिए शास्त्रकार हेष्टान्त देते हैँ---औदारिक शरीर वाले सभी जीवो का योग 
यानी अवस्थाविशेष उदार अर्यात्‌ स्थल है। औदारिक शरीर वाले प्राणी गर्भ, कलल 
और अवुदरूप पुर्वअवस्था को छोडकर उससे विपरीत बाल्य, यौवन एव वृद्धत्व 
बादि स्थल जवस्थाओ को प्राप्त करते है। आशय यह है कि औदारिक शरीरवाले 
सनुष्य आदि प्राणियों की कालकृत वाल्य, कौमार्य एवं वृद्धत्व आदि पर्याये प्रत्यक्ष ही 
भिन्न-भिन्न देखी जाती है । ये सब अवस्थाएँ दु ख से दु खत्तर तथा दु. खतम है, जिन्हे 
ससारी जीव प्राप्त करते रहते है | अतएव व॑ दु वव से आकान्त हैं। परन्तु जो जैसा 
पहल हांठा है, बह सदा बसा ही रहे, ऐसा नही देखा जाता । इसी प्रकार स्थावर- 
जगम सभी भाणी भिन्न-भिन्न अवस्थाओ को प्राप्त ऊरते हुए पाये जाते है। अत 
ससारी प्राग्रिमाप सरणधर्मा है, वे मरकर विभिन्न योनियो मे, विविध पर्यायो को 


सम॒थ प्रथम अध्ययन---चतुथ॑ उहं शक २७५ 
प्राप्त करते है । मृत्यु, या किसी भी प्राणी पर प्रहार करना, 'मग्र, त्राम आदि देना-- 
हिंसा है। सभी प्राणी भृत्यु, प्रहार, भय, त्रास आदि से डरते हैं, वे इन्हे चाहते नही 
हैं। जब मारते-पीटने वाला हिंसक स्वय अपने लिए प्रहार या सह्दार नहीं चाहता, 
तब दूसरे क्यों चाहेंगे ? इस “अप्पप्तम सन्निज ऊप्पिकाएँ (अपनी आत्मा के समान 
छहो कायो के जीवो को समझे) के अनुसार यह निर्णय करे कि जब मैं अपने आपको 
हसा के योग्य (हिस्य) नही समझता तो इसी प्रकार समस्त जीवा को हिस्पय न 
समझे, अर्थात्‌ अहिस्य समझे | इसी बात को शास्त्रकार कहते है--'सब्बे अवकत- 
दुक्सा य, अञो सच्चे जहिलिया | “अवकतदुषला के दो रूप होते है--भाक्रान्तदु खा 
सौर न्तवु खा. । आक्रान्तदु खा का अर्थ होता है--दु खो से आकान्त--व्याप्त, 
एंव अकान्तदु खा का अथे है--जिन्हे दु ख अप्रिय है, व 'अहिसियाँ का अर्य है-- 
'अऑहहस्था हिंसा न करने योग्य अथवा हिसा न करनी चाहिए । इस गाया मे शास्त्र- 
कार ने प्राणिहसा न करने का करण" बताया है, तया प्राणियों को मारने से 


हिंसा होती है, क्योकि प्राणी जैसे जन्म लेते है, वैसे मरते मी हैं, वे सर्वया एकान्त- 
नित्य नही है । 


ज्ञानी पुरुष के लिए न्‍्याय्प अहिसाचरण 

दसंबवी गाथा मे भी अहिसा पर जोर दिया गया है। साथ ही प्राणियों की 

हिसा क्यो नही करनी चाहिए ? इस सम्वन्ध मे शास्त्रकार करते हैं--'एव खु 
नाणिणो सार, जन्नत हिसइ किचन अर्थात्‌ विशिप्ट विवेकी यानी ज्ञानी पुरप के 
इतने विपुल ज्ञान का सार या निचोड क्या हे ?* किसलिए उसने इतना ज्ञान प्राप्त 
किया ? आत्मा को कर्सबन्धन से मुक्त कराने और बन्धचन को भली-भाति समझ 
कर तोडने के लिए | आत्मा क्मबन्धन से मुक्त तभी हो सकती है, जब हिंसा आदि 
से विरत हो । यही कारण है कि 'ज्ञानस्थ सार विरति ' कहा हे । यहा भी ज्ञानी 
के ज्ञान का सार किसी भी प्राणी की हिसा न करना है, उपलक्षण से यहाँ झूठ न 


१ दशवैकालिकसूत्र एव आचाराग मे भरी इसी बात का समर्थंत किया है--- 
(क) सब्वेजीवा वि इच्छति जीविउ न मरिज्जिउ । 


तम्हापाणिवहू घोर निर्गथा वज्जयति ण ॥ - दशये क्ालिक 
। (ख) सब्वेसि जीविय पिय 


““आत्ताराग 
२ देखिये इसी से मिलती-जुलती एक आचाय की गाथा -- | 
कि तीए पढियाएं पयकोडीए पलालभूयाए । 
-जत्थेत्तिय न नाय, परस्सपीडा न कायव्वा ॥। 


२७६ सूत्रकृतांग सूत्र 


वोलना, न दी हुई किसी चीज को न लेना, मैथुन सेवन न करना, परिश्रहवृत्ति न 
रखना, रात्रि-मोजन न करना, इत्यादि का भी ग्रहण हो जाता है। अगर ज्ञानी 
पुरुष इतना भी न कर सका तो उसका ज्ञान निरथथंक ही नही, भारभूत एवं परि- 
गहरूप हो जाएगा | कहा भी हे-- 

कि तण पठितया पदकोट्या पलालभूतया | 

येनतन्नज्ञात परस्य पीडा न फरतंव्या ॥ 


अर्थात्‌-- भूसे के ढेर के समान उन करोडो पदो के पढने से क्‍या लाभ, 
जिनसे इतना भी ज्ञान न हुआ कि दूसरो को पीडा नही देनी चाहिए । 


साराश यह है कि ज्ञानी के लिए न्यायसगत यही है कि वह कर्मबन्धन के 
कारणभूत हिसा आदि अविरति मे न पडें, कर्माखनवो मे भी न पडें । 


यहाँ प्रश्न होता है कि ज्ञानी साधक अहिंसा का आचरण क्यो करे ? इसके 
उत्तर में शास्त्रकार ने कहा--भहसासमय चेव एताबत वियाणिया ।॥ आशय 
यह है साथु ने दीक्षा लेते समय 'करेमि भते सामाइय” के पाठ से 'समता' की प्रतिज्ञा 
ली । यह अहिंसा भी एक प्रकार की समता है, अथवा समता का कारण है | जब 
साधक प्राणिमात्र को आत्मतुल्य समझता है, दूसरो की पीडा, दुख, भय, त्रास 
आदि को अपनी पीडा, दु ख, भय और त्रास समझे, अथवा अपने प्राणी के समान 
ही दूसरे के प्राणो को पमझे । जैसे मेरे देह आदि के विनाश, प्रहार आदि से मुझे 
दुख का अनुभव होता है, उसी प्रकार दूसरे प्राणियो को भी होता है। कहा भी है- 
प्राणा यथात्मनो5्जीष्शहा भूतानाम्पि ते तथा। 
आत्मौपस्येन सर्वत्र सम पश्यति योज्छचुन । 
सुल या यथदिया बुख स योगी परमोमत ॥। 
अर्थात्‌--जैसे हमे अपने प्राण प्रिय है, वैसे ही अन्य जीवो को भी अपने-अपने 
प्राण प्रिय है । 
हे अजुन ! जो पुरुष सवेत्त आत्मौपम्यमाव से दूसरे के सुख या दुख को 
अपने सुख-दु ख के समान समझता है, वही उत्कृष्ट योगी माना गया है । 
इस प्रकार की समता का जीवन में आ जाना द्वी अहिंसा है । भगवान्‌ 
महावीर ने 'अप्यणा सच्चमेसेज्जा' कहकर दूसरो के दु ख-सुख को अपनी आत्मा 
की तराजू पर तौलने का निर्देश दिया है। साथ ही उन्होने यह भी कहा है कि 
जिस प्राणी को तुम मारना, पीटना, सताना, डराना, अपना ग्रुलाम बनाकर रखना 
चाहते हो, सोच लो, वह तुम्ही हो---यानी उसके स्थान पर मानो तुम ही हो-- 
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तो तुम से हिंसा, असत्य, चोरी, परिग्रह आदि का व्यवहार हो ही कैसे सकेगा ?"* 
बह यो सोचेगा कि अगर मुझे कोई मारे, पीटे, सताए, मेरे साथ झूठ वोले, मेरी 
चोरी करे, या मेरा सामान अपने कब्जे मे कर ले, मेरी वहन-त्रेटी की इज्जत 
लूटने लगे तो मुझे कैसा लगेगा ? क्या मुझे उससे ढुं व न होगा ? अवश्य होगा । 
इसी प्रकार जब मैं दूसरे के साथ ऐसा ही हिमा आदि का व्यवहार करूगा तो उसे 
भी तो दुख होगा । बस इसी समता-सूत्र से वह अहिसा आदि का आचरण करे । 


अहिसा इसी प्रकार की समता है, इतता-सा वह ह्ृदयगम कर ले, दिल-दिमाग में 
बिठा ले । यही इस गाथा का आशय है। 


फर्सबन्धनों से आत्म-रक्षा के लिए चारित्र-शुद्धि 
ग्यारहवी गाथा मे शास्त्रकार चारित्र-शुद्धि के लिए कर्तव्यवोध दे रहे हैं । 
वास्तव भे ज्ञान-दर्शन-चारित्र ये रत्नत्रय ही मिलकर मोक्षमागगें है--कर्मंवन्‍्धना से 
मुक्ति का सर्वोत्कृष्ट उपाय है। ज्ञान-दशेन की शुद्धि के लिए त्तो पिछली अनेक 
गाभाओ मे बहुत सुन्दर ढग से बताया है, अब यहाँ कुछ गाथाओ में चारित्र शुद्धि 
पर खासतौर से जोर दिया है । क्योकि हिसा आदि अविरति, प्रमाद, कपाय और 
मन-वचन-काया योग का दुरुपयोग य्रे सब चारित्र-दोप के कारणभूत है, दूसरे 
शब्दो से कहे तो ये कर्मबन्धन के मुख्य कारण भी है॥ अत कर्मवन्धन के निरोध, 
आशिक क्षय या सर्दाशत क्षय के लिए "पाँच महात्रत, पाच समित्ति, तीन गुप्ति, 
दशधर्म, दश समाचारी, द्वादश अनुप्रेक्षा, तपस्या आदि चारित्र का पालन अधवश्यक 
है । अत शास्त्रकार ने इस बात को यहाँ बताया है--बुसिए य विगयगेही * 
अतसो ।' इस गाथा मे चारित्रपालन के सम्बन्ध भे ७ बाते सूचित की है -- 
(१) दस प्रकार की समाचारी मे स्थित रहे । 
(२) आहारादि मे गृद्धि न रखे । 
(३) रत्नत्रयरूप चारित्र का सम्यक्‌ पालन करे | 
(४) ईर्यासमित्ति, आदाननिक्षेपषणासमिति एवं एपणासमिति का पालन करे ३ 
१ तुम सिन्लाम न चेव, ज चेव हतव्व ति मनन्‍नसि 
तुम सि नाम त चेव, ज चेव प्रिघेत्तव्व ति मन्‍नसि 
तुम सि नाम त चेंव, ज चेव अज्जावेयव्व ति मन्‍नसि 
तुम सि नाम ते चेव, ज चेंव उद्दवेयज्व ति मन्‍नसि |) 


--आचाराग सृन्र 


२ स गुप्ति-समिति-घर्मानुप्रेक्षा-परीपहजयचारित्र | तपसा निर्जरा च | 


*--तत्त्वाथंसूत्र अ० ६, २-३ 
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दस प्रकार की समाचारी" चारित्र-शुद्धि के लिए आवरयक मानी गई है । चह 
इस प्रकार है--(१) आवस्सिया--कही उपाश्रय आदि से बाहर जाना हो आवस्सही 
आवस्सही कहना आवश्यकी है। (२) निसीहिया--स्थान पर वापस आकर प्रवेश 
करते समय निस्सिही-निस्सिही कहना नैषधिकी है । (३) आपुच्छणा अपना कार्य 
करते समय वडो से पूछना आपृच्छनी है। (४) पडियुच्छणा--दूस रो का कार्य करने के 
लिए पूछना प्रतिपृष्छना हे। (५) छद॒णा दूसरे को द्रव्य जाति के लिए आमत्रित 
करना एन्दना ह॑ । (६) इच्छाक्वार-- अपने और दूसरे के कार्य की इच्छा बताना या 
दूसरी को कतैंव्य-निर्देश करने से पहले उसे कहना आपकी इच्छा हो त्तो अमुक 
कार्य करिये, अयवा दूसरो की इच्छानुसतार चलना इच्छाकार है। (७) मिच्छाकार : 
जो पाप-दोप लगा हो, भुलया त्रूटि हो गई हो, तो ग्रुरु के समक्ष उसकी 
आलोचना करके प्रायश्चित्त लेना या 'मिच्छामि दु* कहकर पश्चात्तापपूर्वक 
उस दोप आंदि को मिथ्या (शुद्धि) करना--मिथ्याकार है। (८५) तहक्‍्कार- गुर 
वचनो को तहत्ति-- आप कहते है, वैसा ही है, यो सम्मानपूर्वक स्वीकार करना 
तथाकार हे | (६) अब__ ण--ग्रुरुजनो का वहुमान करने मे तत्पर--उद्यत रहना 
या वडो के आने पर खडा हाना अम्युत्यथानी समाचारी है। (१०) उबश्तपया-: 
शान आदि के लिए गुरु के समीप विनीत भाव से रहना उपसम्पदा समाचारी है। 
यह दशविध समाचारी ससार-सागर से तारने वाली है। यह चार्त्र से ही सम्बन्धित 
है, साधक को अनुशासन मे रखने वाली है । गाहार आदि मे गृद्धि--आसक्ति भी 
परिग्रह (ममत्व) के अन्तर्गत है, और साधु को परिश्रह से बचना आवश्णक है । 
इसलिए यहाँ विगयगेही शब्द प्रयुक्त किया है । 
उसके वाद है 'आयाण सस्मरबज़ए” । उसका आशय यह है कि पूर्वोक्त दोनो 
गुणों से युक्त मुनि जिसके जरिये मोक्ष आदान--स्वीकार या प्राप्त किया जाता है 
उस सम्यग्दर्शन-शञान-चारित्ररूप मोक्ष-मार्ग की सम्यक्‌ प्रकार से रक्षा करे। रत्नत्रय 
की जिस किसी भी तरह से वृद्धि हो, वैसा करे । इसके बाद साधु को ग्रमनादि- 
क्रिया मे लगने वाली हिंस् के परिहार के लिए तीन समितियों के पालन का सकेत 





१ पढमा आवस्सिया नाम, विद्या च निसीहिया। 
आपुच्छणा य तइया, चदत्थोी पडिपुच्छणा ॥॥१॥ 
पचमा छदणा नाम, इच्छाकारो य छद्ठओ | 
.. सत्तमो मिच्छाकारो य, तहकक्‍्कारों य अदृठमों ॥वे॥। 
अव्भुट्ठहाण._ नवम दसमा उबसपया | 
एसा दसगा साहूण, सामायारी पवेडया ॥४)॥ . --उत्तरा० अ० ३६ 
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किया है। जैसे यतनापुर्वेक चर्या-चलने-फिरने के लिए ईर्यासमिति का पालन 
करे । यानी साढे तीन हाथ प्रिमित भूमि (आगे की) देशकर गमन करे | 


यतनापूर्वक प्रमाजित भूमि पर आसन (बैठने) के लिए भी ईर्यासमिति का 
निर्देश है तथा शय्या (बिछौने) पट्टं आदि को भलीभाँति देखकर प्रमाजित करके 
उस पर स्थिति के लिए आदाननिक्षेषणप्समसिति बता दी है तथा आहार-पानी के 
विषय मे सम्यक्‌ उपयोग रखे, निर्दोष आहार का ग्रहण एवं सेवन करे, इराके लिए 
एषणासमिति का विधान है। उपलक्षण से यहाँ भाषासमित्ति और पम्ण्ठापना- 
समित्ति के पालन का भी सकेत समझ लेना चाहिए । यहाँ प्रकारान्तर से प्रमादत्याग 
का भी सकेत है। इस प्रकार यह गाथा चारित्र-शुद्धि से सम्बन्धित हे । 


समितियुक्त मुनि के लिए कषाय का परित्याग आवश्यक 
१२वी गाथा मे शास्त्रकार ले कपाय-्याग का निर्देश किया है। 
क्योकि कर्मेबन्धन के कारणो में से एक कारण कपाय भी है। साधक में कपाय 
रहेगा और बढतता रहेगा तो बाहर से क्रिया-काण्ड करता या समितियुकत प्रतीत 
होता हुआ भी साधु कषायग्रस्त होने के कारण अन्दर से खोघ्वला होगा। इसलिए 
इस गाथा मे चारो कषायो का परित्याग करने का निर्देश किया गया | मान, क्रोध, 
माया और लोभ के लिए यहाँ क्रमश 'उकक्‍्कस', 'जलण', 'णूपन और “मज्क्षत्थ' शब्द 
का प्रयोग किया गया है| परन्तु इन चारो कषायो को भलीमाँति वही मुनि छोड 
सकता है, जो पूर्वोक्त तीन (ईर्यासमिति, आदाननिर्क्षेपणासमिति एवं एपणासमिति) 
स्थानों में सदा सथम रखता हो, सयंत रहता हो । वही बात यहाँ कही है---- 
एताह तिह ठार्णाहू सनए सतत सुणी । यह कहकर शास्त्रकार मे साधु को प्रमाद 
से दूर रहने की बात सूचित्त कर दी है, क्योकि प्रमाद भी कर्मब-्घन का कारण है। 
एपणासमिति के साथ भमापासमिति और परिष्ठापना समिति का विधात भी 
तीसरे स्थान मे आ जाता है| क्योकि भिक्षा आदि के लिए गृहस्थ के घर मे प्रवेश 
करने पर साधु का भाषण-सभाषण करना भी सम्भव है, इसलिए यहाँ भाषा 
समिति का भी समावेश समझ लेना चाहिए | तया साथु आहार करेगा तो उच्चार 
और प्रद्धवण भी अवश्यभावी है । इसलिए उच्चार-प्रद्धवण के यतनापूर्वक विसर्जन के 
लिए उच्चारभप्रस्रवणादि परिष्ठापनासमिति भी यहाँ आअ जाती है। इन पाँचोी 
समितियों का पालन कौन कर सकता है ? इसके उत्तर मे यहाँ 'मुणो” शब्द प्रयुक्त 
है। तीनो लोको के स्वरूप को जानने तथा मनन करने वाला मुनि है। ऐसा मुचि 
जिससे आत्मा अभिमानयुक्‍त हो, उस भान को छोड दे, जो आत्मा को जलाता है, 
उस ज्वलन---क्रोध का भी त्याग करे | जिसका भध्य (हृदय) न जाना जा सके, उसे 
णूम-- माया कहते है और ससारपयन्त जो प्राणियों के मध्य (मन मे) रहता है, 


र्‌८० सूत्रकृताग सूच 


वह मध्यस्थ--लोभ है, इन दोनो को भी मुनि छोड दे | क्रोध के पहले मा शब्द 
का प्रयोग मान होने णर क्रोध की अवश्यम्मभाविता को सूचित करने के लिए किया 
गया है । 


साधक समोक्षप्राप्ति तक सयम मे डटा रहे 


प्रथम अप्ययन चतुर्थ उ्े शक की इस अन्तिम (१३वी) गाथा मे शास्त्रकार 
साधु को कंव्यवोघ देते है कि सयमी-जीवन मे कई उतार-चढाव आते हैं, पाँच 
महाब्रती का कठोर पालन करना पडता है। पाच समितियो के पालन मे सदा 
सचेष्ट (मन वचन-काया से सदा गुप्त) रहना पडता है, तथा प्रतिक्षण अप्रमत्त एव 
सावधान रहना आवश्यक होता है । इसके अतिरिक्त स्थविरकल्पी साधु आहार- 
पानी, निवास, प्रवचन आदि के सिलसिले मे बार-बार गृहस्थवर्ग से सम्पर्क आता 
है, उससे वास्ता रखें बिना कोई चारा नही, किन्तु ग्रहस्थपाश मे बचे हुए गृहस्थो मे 
साधु आसक्ति न फरे, उनसे किसी प्रकार की अपेक्षा न रखे, उनकी ललोचप्पो, 
चाटुकारी या झूठी प्रशता न करे, उनसे निलिप्त रहने का प्रयत्न करे, अन्यथा 
उसका सयम खतरे मे पड सकता है। ग्ृहस्थो के अतिससर्ग से आचा२-शैथिल्य 
आने की सम्भावना है, प्रमाद एवं कपाय से जीवन दूपित होना सम्भव है। अत 
जिस प्रकार कमल फीचड मे रहता हुआ भी उससे लिप्त नही होता, वैसे ही भिक्षण- 
शील, पचसमितियुक्त, पचमहात्रतो से युक्त, पचसवरो से सवृत, तीन गरुप्तियो से गुप्त 
साघु ग्रहस्थो मे निवास करता हुआ भी उनके कर्म (व्यवसाय आदि) से लिप्त 
नहो। 

साथ ही शास्त्रकार अन्तिम चेतावनी देते हुए कहते है--हे भाव सिक्षो | 
कमवन्धनो का क्षय करके उनसे मुक्त होने के लिए सतत सयम के अनुष्ठान में रत 
रहो, अथवा मोक्ष होने तक सयम मे डटे रहो, उसे किसी भी परिस्थिति या 
सकटापन्न स्थिति मे छोडने का विचार मत करो | अन्यथा कमेंवन्धन काटने के लिए 
किया गया अब तक का पुरुषार्थ निष्फल हो जाएगा । सारा ही काता-पीजा कपास 
हो जाएगा । 
इति (त्ति) शब्द अध्याय की परिस्तमाप्ति का द्योतक है। त्रवोमि (बेमि/ 
का अथ है -- मैं कहता हु । यह गणघर सुघर्मास्वामी कहते है कि श्री तीर्थकर 
भगवान्‌ ने मुझसे जैसा कहा है, वसा ही में कहता हे । 

इस प्रकार सूत्तकृतागसुत्त के प्रथम अध्ययन का चतुर्थ उद्देशक ममरखुखबोधिनी 

हित समाप्त हुआ । सूत्रकृतागसूत्र का प्रथम भ भी सम्पूर्ण हुआ ॥ 


रध्ड 


( गीय अध्ययन : वैेतालीय 


प्रथम उद्देशकए अनित्यता-सम्बोध 


यहाँ से दूसरे अध्ययन का प्रारम्भ होता है। प्रथम समय अध्ययन में 
स्वसमय-परसमयवक्तव्य के सन्दर्भ से कर्मबन्धन से मुक्त होने तथा क्मंवन्धन मे 
फेंसने से बचने का उपाय बतलाया गया था। इस दूसरे वैतालीय नामक अध्ययन मे 
भो कर्मं-विदारण का उपाय बताया गया है। कम का नाश कैसे हो सकता है ? 
कर्मों का बन्धन भी किन-किन परिस्थितियों भे, क्से-कैसे हो जाता है ” इन सब 


बातो पर अत्यन्त प्रकाश डाला गया है और कमेवन्बन से सावधान रहने का उपदेश 
भी दिया है। 


वेयालीय नाम क्यो ? 

इस अध्ययन का नाम प्राकृत मे वेबालीय है। सस्कृत मे उसके दो रूप होते 
हैं--बैतालीय और वैदारिक | वैतालीय नाम रखने का कारण यह है कि यह 
अध्ययन वैत्तालीय * नामक छन्‍्द मे है। उसी छन्‍्द मे इस अध्ययन की रचना की 
गयी है, इसलिए इस अध्ययन का नाम भी वैतालीय रख दिया गया | बैतालीय 
छन्‍्द का लक्षण इस प्रकार है--जिस वृत्त के प्रत्येक पाद के अन्त में रगण, लघु 
और गुरु हो तथा प्रथम और तृतीय पाद मे छह-छह मात्राएँ हो तथा द्वितीय और 
चतुर्थ पाद मे आठ-आठ मात्राएँ हो । समसख्या वाला लघु परवर्ण से गुरु न किया 


जाता हो तथा द्वितीय तथा चतुर्थे चरण मे लगातार छह लघु न हो, उसे वैतालीय 
छन्द कहते हैं । 


१ वबंतालीय छन्द का लक्षण यह है--- 


“बैतालीय लंगनैर्धता पड़्युकपादेउष्टो समे च ल । 
न समभोऊन्न परेण युज्यते नेत षट्‌ च निरन्तरा युजो ॥” 


७625 “सूत्र दुत्ति 
२८१ 


२८२ सूत्रकृताग सूत्र 


वैतालीय नाम रखने के पीछे यह आशय भी प्रतीत होता है कि मोहरूपी 
वेताल (पिशाच) किस-किस प्रकार से सावक् को पराजित कर देता हे ” उससे 
कहा कहाँ, कैसे-कैँसे वचना चाहिए ? इस प्रकार मोहरूप बैताल के अधिकार को 
लेकर जिसमे वर्णन हो, वह वैतालीय या वैतालिक अध्ययन अन्वर्थंक है | 

इस अध्ययन का दूसरा रूप “वैदारिक' होता है। “वि! उपसर्गपूर्वक 'ह- विदारणे' 
धातु से त्रियावाचक विदारण करने के अर्थ मे विदार शब्द वनता है। विदारण से 
सम्बन्धित विपय जिसमे हो, उसे वैदारिक कहते हें। जहाँ क्रिया होती है, वहाँ 
कर्ता, कर्म और करण--ये तीन अवश्य होते हैं । अत निर्यक्तिकार कहते हैं कि यहाँ 
(कर्म) विदारण करने वाला, विदारण का साधन और विदारण करने योग्य पदार्थ 
तीनो विद्यमान हैं। जैसे--काष्ठ को विदारण करने वाला व्यक्ति, काष्ठ-विदारण 
का साधन कुठार, तथा विदारण करने योग्य काष्ठ होता है, वैसे ही इस अध्ययन मे 
कर्मो को विद्ारण करने वाले साधक का वर्णन है, कर्मे-विदारण का साधन 
पचसवर एव निर्जरा है, तथैव विदारण करने योग्य कर्मों का भी वर्णन है। इस 
हप्टि से इस अव्ययन का नाम वँदारिक रखना उचित ही है। निर्युक्तिकार, 
चूणिकार एव वृत्तिकार तीनो इस अध्ययन का अर्थ वैदारिक तथा वैतालीय के रूप 
मे करते हैं। अथवा विदार का अर्थ है--विनाश । यहाँ राग-दं परूप सस्कारो का 
विनाश विवक्षित है। जिस अध्ययन मे राग-हढ् ष के विदार का वर्णन हो, उसका 
नाम भी वैदारिक है । 


द्वितीय अध्ययन की पृष्ठभूमि ५ 


इस अध्ययन की पृष्ठभूमि यह है कि आदितीर्थकर भगवान्‌ ऋपभदेव को 
जब अष्टापद-पर्वंत पर केवलज्ञान केवलदर्शन उत्पन्न हो गया था, उन्ही दिनो मरत- 
चक्रवर्ती ने अपने सभी भाइयो को अपने अधीन करना चाहा । इस पर विक्षुब्ध 
होकर भरत के द्वारा सताये गये वे ह८ भाई अपने पृज्यपिता आदितीर्थकर भगवान्‌ 
ऋषपभदेद की सेवा मे पहुँचे और उनसे पूछा--“भगवन्‌ ! भरत हम लोगो से 
अपनी आज्ञा पालन कराना चाहता है, हमारा स्वामिमान उसकी ग्रुलामी (अधीनता) 
स्वीकार करने की आज्ञा नही देता। अत हमे बोध दीजिए कि हमे क्‍या करना 
चाहिए ?” भगवान्‌ ऋपभदेव ने अपने पुत्रो को ससार के पदार्थों की अनित्यता, 
विपयमोगो के कटुफल तथा ससार की असारता का उपदेश दिया तथा मोक्ष के 

राज्य को भाष्त करने की प्रेरणा दी ।५ उस वैराग्यप्रद उपदेश को सुनकर 


१ काम तु सासमणमिण कहिय अट्ठावयम्मि उसभेण | 
अदुठाणउतिसुयाण सोऊण ते वि पब्चइया ॥” “--प्वुत० नियुक्ति 


बैतालीय द्वितीय अध्ययन---प्रथम उद्देशक र८३ 


उनके ६८ पुत्रों ने ससार को असार और विपयो को अनित्य जानकर तथा आयु को 
पर्वतीय नदी के समान चचल एवं यौवन को अस्थिर मानकर पिताजी (ऋषभदेव 


भगवान्‌) की आज्ञा का पालन ही श्र यस्कर समझा और उनके पाम प्रन्नज्या पारण 
कर ली । 


भगवान्‌ ऋपभदेव का बह उपदेश यया था ? उन्होंने विस प्रवार का बोध 
अपने €८ पुत्रो को दियां था ? वह उपदेश राग-ह् प विदारण भें फितना उपयोगी 
था ? यही इस अध्ययन मे विविध पहलुओ से बताया गया है । 


उद्देशको का परिचय 
इस अध्ययन मे तीन उद्दे शक हे । प्रथम उदशफ़ में २२, दूसरे उहंशक मे 
३२२ और तृतीय उद्द शक मे २२ गायाएँ है। इस प्रकार बैतालीय अध्ययन में कुल 
मिलाकर ७६ गाथाएँ है। निम्नोक्त दो गायाओ द्वारा निर्यक्तिकार तीनो उद्द शको मे 
क्या-क्या विपय है ? इसका निरूपण करते है-- 
पढसे सबोहो अनिच्चण्य थ, बोयमि माणवज्जणया। 
अहिगारो पुण भणिओ, तहा तहा बहुविहो तत्व ॥। 
उद्देंससि य तदए अज्लाणचियस्स अवचओ भणियो । 
वज्जेयव्यो थे सथा सुहष्पमाओ जइजणेंण ॥॥ 
प्रथम उद्देंशक्त मे हित को भ्राप्ति और अहित के त्याग का बोध एच 
बनित्यता का उपदेश है। दूसरे उद्दे शक मे अभिमानत्याग का वर्णन है तथा अनेक 
भ्रकार के शब्दादि विषयो की अनित्यता का प्रतिपादन किया है। तीसरे उद्दे शक में 
बताया गया है कि अज्ञान के द्वारा बढे हुए कर्मों का नाश करना आवश्यक है। 
इसके लिए साधुवर्ग को सुखशीलता एव प्रमांद का सदा त्याग करना चाहिए । 
प्रथम अध्ययन के अन्तिम उद्द शक की अन्तिम गाथा मे बताया गया था कि 
आधो.. परिव्वए' अर्थात्‌ सोक्षप्राप्तिपर्यन्त प्रश्नज्या का पालन करना चाहिए । 


इस कथन का अनुसरण करते हुए भगवान्‌ आदिनाथ ने भरत के द्वारा पीडित 


अपने सासारिक पुत्रों को जो उपदेश दिया था, उसे ही शास्त्रकार प्रथम गाथा से 
प्रारम्भ करते हैं--- 


मूल ्््ि 
संबुज्फह कि न बुज्फह ? सबोही खलु पेच्च दुल्लहा | , 
णो हृवणमति राइओ, नो सुलभ पुणरावि जोविय ॥१॥ 


२८२ सूत्रकृतांग सूच 


बैतालीय नाम रखने के पीछे यह आशय भी प्रतीत होता है कि मोहरूपी 
बैताल (पिशाच) किस-किस प्रकार से सावक को पराजित कर देता है ? उससे 
कहाँ कहाँ, कैसे कैसे बचना चाहिए ? इस प्रकार मोहरूप बैताल के अधिकार को 
लेकर जिसमे वर्णन हो, वह वैतालीय या वैतालिक अध्ययन अन्वर्थंक है । 

इस अध्ययन का दूसरा रूप “वैदारिक' होता है। 'वि' उपसमंपूर्वक 'ह-- विदा रणे' 
धातु से त्रियावाचक विदारण करने के अर्थे मे विदार शब्द बनता है। विदारण से 
सम्वन्बित विपय जिसमे हो, उसे वैदारिक कहते हैं । जहाँ क्रिया होती है, वहाँ 
कर्ता, कर्म और करण--ये तीन अवश्य होते हैं । अत निर्युक्तिकार कहते हैं कि यहाँ 
(कर्म) विदारण करने वाला, विदारण का साधन और विदारण करने योग्य पदार्थ 
तीनो विद्यमान है । जैमे--काष्ठ को विदारण करने वाला व्यक्ति, काष्ठ-विदारण 
का साधन कुठार, तथा विदारण करने योग्य काष्ठ होता है, बैंसे ही इस अध्ययन मे 
कर्मों को विदारण करने वाले साधक का वर्णन है, कमें-विदारण का साधन 
पचसवर एव निजंरा है, तथैव विदारण करने योग्य कर्मो का भी वर्णन है। इस 
हृप्टि से इस अध्ययन का नाम वैदारिक रखना उचित ही है। निर्युक्तिकार, 
चूणिकार एवं वृत्तिकार तीनो इस अध्ययन का अर्थ वैदारिक तथा वैतालीय के रूप 
मे करते है। अथवा विदार का अर्थ है--विनाश । यहाँ राग-द्व परूप ससस्‍्कारो का 
विनाश विवक्षित है। जिस अध्ययन में राग-हे प के विदार का वर्णन हो, उसकां 
नाम भी वैदारिक है । 
द्वितीय अध्ययन की पृष्ठभूमि है 

इस अध्ययन की पृष्ठभूमि यह है कि आदितीर्थंकर भगवान्‌ ऋषपभदेव को 
जब अप्टापद-पर्वत पर केवलज्ञान केवलदशेन उत्पन्न हो गया था, उन्हीं दिनो भरत- 
खश्न॒वर्ती ने अपने सभी भाइयो को अपने अधीन करना चाहा । इस पर वि्लुग्ध 
होकर भरत के द्वारा सताये गये वे 8८ भाई अपने पूज्यपिता आवितीर्थंकर भगवान्‌ 
ऋपभदेद की सेवा मे पहुँचे और उनसे पूछा--/भगवन्‌ ! भरत हम लोगो से 
अपनी आजा पालन कराना चाहता है, हमारा स्वासिमान उसकी गुलामी (अधीनता) 
स्वीकार करने की आज्ञा नही देता। अत हमे वोध दीजिए कि हमे क्‍या करना 
चाहिए ?” भगवान्‌ ऋपभदेव ने अपने पुत्रों को ससार के पदार्यों की अनित्यता, 
विपयभोगो के कटुफल तथा ससार की असारता का उपदेश दिया तथा मोक्ष के 
शाश्वत राज्य को प्राप्त करने की प्रेरणा दी ।* उस वैराग्यप्रद उपदेश को सुनकर 


१ काम तु सासणमिण कहिय अद्ठावयम्मि उसभेण | 
अटद्ठाणउतिसुयाण सोऊण ते वि पव्वइया ॥“ --प्लुत्न० नियुक्ति 
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उनके ६८ पुश्रो ने ससार को असार और विपयी को अनित्य जानफर तत्रा आयु को 
पर्वेतीय नदी के समान चचल एव यौवन को अस्थिर मानकर पिताजी (ऋषभदेव 


भगवान्‌) की आज्ञा का पालन ही श्रे यस्कर समझा और उनके पाग प्रन्रज्या भारण 
कर ली ॥ 


भगवान्‌ ऋषभदेव का नह उपदेश क्या था ? उन्होंन तिस प्रकार का बोध 
अपने €८ पुत्रो को दियां था ? वह उपदेश राग ह प-विदारण में त्ितना उपयोगी 
था ? यही इस अध्ययन मे विविध पहलुओ से वताया गया हे । 


उद्देशकों का परिचय 

इस अध्ययन में तीन उद्दे शक हे । प्रथम उदंशफ मे २२, दूसरे उ्हँ शक में 

३२ और तृत्तीय उददे शक मे २२ गाथाएँ है । इस प्रकार वैतालीय अध्ययन मे कुल 

मिलाकर ७६ गाथाएँ हैं। निम्नोक्त दो गायाओ द्वारा निर्युक्तिकार तीनो उद्द शवों मे 
क्या-क्या विपय है ? इसका निरूपण करते है--- 


पढमे सबोहो अतिज्चणा य, दीयमि साणवज्जणया । 
अहिगारो घुण भणिओ्रो, तहा तहा बहुधिहो तत्व !। 
उद्देंसमि य तदए अज्लाणचियस्स अवचओ भणियों | 
वज्जेयव्]यों थे सया सुह्पमाओो जद्जणेण ॥। 
प्रथम उहेशक में हित की प्राप्ति और अहछित के त्याग का बोध एच 
मनित्यता का उपदेश है । दूसरे उदेशक मे अभिमानत्याग का वर्णन है तथा अनेक 
प्रकार के शब्दादि विपयो की अनित्यता का प्रतिपादन किया है | तीसरे उदेंशक मे 
बताया गया है कि अज्ञान के हारा बढे हुए कर्मों का नाश करना आवश्यक है | 
इसके लिए साधुवर्ग को सुखशीलता एव प्रमांद का सदा त्याग करना चाहिए । 
प्रथम अध्ययन के अन्तिम उद् शक की अन्तिम गाथा मे बताया गया था कि 
'आामो परिव्वए' अर्थात्‌ भोक्षप्राप्तिपयेन्त प्रव्नज्या का पालन करना चाहिए | 
इस कथन का अनुसरण करते हुए भगवान्‌ आदिनाथ ने भरत के द्वारा पीढित 


अपने सासारिक पुत्रो को जो उपदेश दिया था, उसे ही शास्त्रकार प्रथम गाथा से 
प्रारम्भ करते है-- 
स्ल 
सेंचुज्फह कि न बुज्मह ? सबोही खलु पेच्च दुल्लहा | , 
णो हृवणमति राइओ, नो सुलभ पुणराति जोविय ॥ १॥ 


हर सुत्रक्ृताग सूत्र 


स॒ त छाया 
सजुध्यध्व कि न जुध्यध्व ? सम्बोधि खलु प्रेत्य दु्लभा । 
नो हृपनमन्ति राजय , नो सुलभ पुनरपि जीवितम ॥१॥ 


अन्वयार्थ 
'सबुज्ञ्नह) हे भव्यो ! तुम बोध प्राप्त करो, (कि न बुज्ञह) वोध क्यो नही 
प्राप्त करते ? (पेच्च) मरने के पश्चात्‌ परलोक में (सबोही) बोध प्राप्त करना 
(वुल्लहा खलु) अवश्य ही दुलंभ है। (राइओ) बीती हुई रात्रियाँ (णों हु उचणमति) 
लौट कर नहीं आती है। (जीविय) और सयमी जीवन (पुणराबि) फिर तो (तो 
सुलभ) सुलभ नही है । 
भावार्थ 
हे भव्यो ! तुम बोध प्राप्त करो | तुम बोध क्यो नही प्राप्त करते ? 
जो राते वीत चुकी हैं वे वापस लौटकर नही आती और यह सयमी जीवन 
भी फिर सुलभ नही है । 


दुर्लेस बोचि प्राप्त करने का उपदेश 

इस गाथा मे आदितीर्थकर भगवान्‌ श्री ऋषभदेव भरत चन्रवर्ती के द्वारा 
तिरस्कृत होकेर विरक्त अपने सासारिक पुत्रो को लक्ष्य करके उपदेश देते है अथवा 
सुर-असुर, मनुष्य, नाग और तिय॑चो के प्रति भगवान्‌ कहते है--“भव्यो ! ठुम बोध 
प्राप्त करो ।” वास्तव में बोधि प्राप्त करना अत्यन्त दुर्लभ है। यह हम पहले 
अध्ययन मे स्पष्ट कर आए हैं । वास्तव मे अनेक जन्मो के पश्चात्‌ भी मनुप्य को 
वोध प्राप्त होना दुष्कर होता है। अत आठ प्रकार के कर्मो को विदारण करने 
वाले सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र रूप उत्तमधर्म का बोध प्राप्त करना चाहिए । बोध 
प्राप्त करने का यही उत्तम है, इस जन्म के बाद फिर अगले जन्म मे बोध- 
प्राप्ति की नही रखनी चाहिए। मानलो, अनेक जन्मों के वाद मनुप्य-जन्म 
मिल भी गया, तो भी आय॑देश, कर्मभूमि, उत्तम कुल, पाँचो इन्द्रियाँ, स्वस्थ शरीर, 
दीर्घायु, श्रेष्ठ घर्म आदि का प्राप्त करना अत्त्यन्त दुलंम है। इस प्रकार का उत्तम 
वातावरण मिले बिना धर्म का बोध करना कितना दु८्कर है ? यह समझा जा सकता 
है । इसीलिए भगवान्‌ ने कहा--इस उत्तम अचसर को चूक गए और सम्वोधि 
प्राप्त नही की, तो फिर आगे सम्बोधि प्राप्त होना बहुत मुश्किल है । क्‍यों कठिन 
है ? इसके-समाघान के लिए कहते हँ---'नो हृबणमति राइओ !” रत्रियाँ, जो बीत 
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चुकी है, वे वापस लौट कर नहीं आती । यह तो प्रकृति का स्वाभविक नियम है । 
रात्रि शब्द से यहाँ उपलक्षण से दिन, पहर, घण्टा, घडी आदि समय के सभी विभाग 
समझ लेने चाहिए। इसका रहस्य यही है कि मनुष्य को यही सोचकर चलना 
चाहिए कि मैं अभी जो कुछ धर्माचरण कर लूगा, वही क्षण मेरा हैं। इस प्रकार 
रात और दिन तो अपनी गति से चले जा रहे है। मनुष्य को चाहिए कि उत्तम 
जीवन सम्बन्धी सामग्री प्राप्त करके वह इसे प्रमाद, कपाय, विपय-सेवन आदि तुच्छ 
बातो मे न खोए | वह जितना भी हो सके सद्धमें का बोध प्राप्त करके आत्मस्वरूप 
का उत्तम ज्ञान पाकर अपने जीवन को आत्म-साधना या धर्माराधना मे लगाए । 


'मनुष्य जन्स तो बहुत सस्ता है, यह जिंदगी तो फिर मिल जाएगी, ऐसा 
सोचना भी सृूखंता है । क्योकि यह मालूम नही है कि वह मरकर किस गति या 
योनि मे जाएगा ? इसलिए एक बार बाजी हाथ मे से चली गई तो फिर हाथ आनी 
कठिन है । यही वात शास्त्रकार कहते है--“तो सुलस पुणरावि जीविय' जिसने इस 
जन्म मे घ॒र्मांचरण नही किया, उस व्यक्ति को प्रलोक में थी ज्ञान-दर्शंन-चारित्ररूपी 
धर्म का मिलना दुष्कर है | जो व्यक्ति एक बार भी विपयमाधपतक मे पडकर धर्माचरण 
से म्रप्ट हो जाता है, वह फिर अनन्तकाल तक इस ससार मे परिशम्रमण करता रहता 
है । इसलिए शास्त्रकार पुकार-पुकार कर कहते हैं---/डदिठए नो परमायए | उठो, 
प्रमाद मत करो । जो जवानी चली गई है, क्‍या वह लौटकर वापस आ सकती है ? 
इसलिए किसी सुविज्ञ ने कहा है -- 

सवकोटिभसिरसुलभ मालुष्य प्राप्य क प्रमादो से ? 
नहिं भ्रतमायुभू य भ्रत्येत्पपि देवराजस्य ?॥॥ 
अर्थात्‌---करोडो जन्मो के बाद भी दुर्लभ मानव-जन्म को पाकर मैं क्यो 
प्रमाद कर रहा हूँ ? बीती हुईं आयू कदापि लौटकर नही आती, चाहे वह इन्द्र की 
ही आयु क्यो न हो | 


और फिर मनुष्य जीवन मिल भी जाए तो भी सयमप्रधान जीवन प्राप्त 
होना सुलभ नही है । 


द्रव्यनिद्रा से जागना द्रव्यसम्बोध है, वह इतना दुर्लभ नही है, किन्तु भाव- 
निद्रा (ज्ञान-दर्शन-चारित्र की शुन्यता) से जागना अत्यन्त दुलेंम है। यहाँ शास्त्रकार 
का आशय द्रव्यसबोध से नही है, भावसबोध से है, जो ज्ञान, दर्शन, चारित्र और 
तप-सयम का स्वीकार करने पर प्राप्त होता है। यहाँ इस भावबोव की दुर्लभता 
बताकर इस बोध को प्राप्त करने की प्रेरणा दी है---" 
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बुल्लहा । यहाँ द्रव्य और भाव के भेद से सोने और जागने की चौभगी समझ्ष लेनी 
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चाहिए | जैसे एक साधक द्रन्य से सोता है, भाव से जागता है, यह प्रथम भग है, 
दूसरा साधक द्रव्य से जागता है, भाव से सोता है, तीसरा साधक द्रव्य और भाव 
दोनो से सोता हे, और चौथा साधक द्रव्य और भाव दोनो से जागता है। इसमे 
जतुर्थ भगवाला साधक सर्वोत्तम है जो शरीर से भी जागता है, और ज्ञान-दर्शन-चारित्र 
से भी । दूसरे नम्बर मे पहले भगवाला साधक ठीक है, जो शरीर से सोता है, किन्तु 
शानादित्रय से जागता है | दूसरा और तीसरा साधक ठीक नही है । 

अगली गाया मे फिर भगवान्‌ ऋपभदेव अपने पुत्रों को पुन उपदेश देते हुए 
जीवन की अस्थिरता का प्रतिपादन करते है--- 


स्ल 
डहरा बुड॒ढा य पासह गण्भत्था वि चयति माणवा | 
सेणे जह वट्टय हरे, एब आउक्खयमि तुट्टई ॥२॥। 
सस्कृत छाया 
दहरा वृद्धाइच पश्यत गर्भस्था अपि त्यजन्ति मानवा । 
इयेनो यथा वर्तिका, हरेदेवमायु क्षये त्रुट्यति ॥२॥ 
_अन्वयाय्थे 
(डहरा) छोटे बच्चे (घुडढा) बुढे (प) और (गब्भत्या वि) गर्भस्थ शिशु भी 
(साणवा) मानव (चयति) अपने जीवन को छोड देते हे । (पासह) यह देखो, (जह) 
जैसे (सेणे) श्येन --वाज (चट्टय) वटेर पक्षी को (हरे) हर लेता (मार डालता) है | 
(एवं) इसी तरह (आउक्खयमि) आयुक्षय होने पर (तुदृढई) जीवो का जीवन भी 
नष्ट हो जाता है । 
भावार्थ 
भगवान्‌ ऋषभदेव स्वामी अपने पुत्रो से कहते है--पुत्रो | शिशु, वृद्ध 
एव गर्भस्थ मनुप्य भी अपने जीवन को छोड देते है, यह देखो ! जैसे बाज 
(इयेन पक्षी ) वततक (वंटेर) पर झपटकर उसे मार डालता है, वैसे ही मृत्यु 
आयुक्षय होते ही भ्राणियो के प्राणो को खत्म कर देता है | 


भुत्यु किसो को नहों छोडतो 
समसारी जीवों की (देवता, नारक एवं तीर्थकर आदि चरम-शरीरी 
जीवो के सिवाय) आयुष्य सोपक्रम होने के कवच टूट जाएगी और जीवन का 
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घट कब फंट जाएगा, यह निश्चित नहीं है। इस वात को भगवान्‌ प-पमदेव जपने 
पुत्रो के समक्ष दृप्टान्त सहित प्रस्तुत करते है--'डहरा बुड़्ढा थ ॥ आजप पह 
है कि मृत्यु किसी भी प्राणी को नही छोडती । चाहे वह चालक और विशेपत राजा 
का पुत्र ही क्यो न हो, बूढे को तो मृत्यु छोड ही नही सकत्ती । चाहे बह कितनी हो 
जडी-वूटियाँ, रसायन या भस्म खा ले, चाहे वह तनघर मे, पर्वत की गुफा में या 
पाताल मे कही भी जाकर छिप जाय, चाहे वह वृद्ध कायाकल्प ही क्यो ने कर ले । 
मृत्यु उसे भी नही छोडती | मृत्यु पर उत्तम पुरुषों के सिवाय किसी ने विजय प्राप्त 
नही की । वह तो गर्भस्थ शिशु को भी आयुक्षय हो जाए तो ले जाती हं। अथवा 
शास्त्रकार का भगवान ऋषभदेव के कथन को उट्ढकित करने का आशय यह भी हो 
सकता है कि साधारण मनुष्यों की आयु क्षणमगुर है | आयुष्य की डोरी कब टूट 
जाएगी, यह उसे पता नहीं होता । अत बालक, वृद्ध, यूवक या गर्भेस्व सभी मानव 
एक न एक दिन इस शरीर को (उपलक्षण से शरीर से सम्बद्ध पुत्र, कलन्न, धन, 
घरा, धाम आदि सबको) छोडकर चल देते है। जैसे बटेर पक्षी पर बाज हमला 
करके उसके जीवन को नष्ट कर देता है, वैसे ही मृत्य आयुक्षय होते ही मनुष्य पर 
टूट पडती है और उसके जीवन को नष्ट कर देती है । इसे ही शास्त्रकार भगवान 
ऋषभदेव के शब्दों मे कहते है---सेणे जह आउक्सयप्ति तुटढद ।' 


', पुत्र के द्वारा पिण्डदान या तपंण करने पर माता-पिता को सुगति प्राप्त हो 
जाती है, इस प्रमपूर्ण मान्यता का खण्डन करते हुए शास्त्रकार अगली गाथा मे 


मगवान्‌ ऋपभदेव के शब्दों मे कहते हैं-- 
सूल पाठ 
सार्याह्‌ पियाहि लुप्पइ, नो सुलहा सुगई अ पेच्चओ । 
एयाइ भयाइ पेहिया, आरभा विरमेज्ज सृब्बए ॥३॥ 


है सस्कृत छाया 
मातृभि पितृभिलु प्यते, नो सुलभा सुगतिदृच प्रेत्य । 
एतानि भयानि प्रेन्‍ष्य, आरम्भाद्‌ विरभेत सुत्रत ॥शा। 
अन्वयार्थ 
(मार्याह पियाहि) कोई व्यक्ति माता-पिता आदि के मोह मे पढ़कर उन्ही 
के कारण से (लुप्पइ) मार्ग से भ्रप्ट हो जाते हैं, ससार-क्रमण करते हैं । (पेज्चओ 
उनके मरने पर (परलोक मे) (सुगई) सुगति--.मनुष्यगत्ति या देवगति, (नो सुलहा) 
सुलभ नहीं होती, आसानी से प्राप्त नहीं होती। (सुब्वए) सुन्नत पुरुष (एयाई 


श्८८ सूचकृतांग सूर्म॑ 


भयाद) इन खतरो-- भयस्थानो को (पेहिया) देखकर--जानकर, (आरभा) पहले से 
ही, आरम्म से (विरमेज्ज) विरत-निवृत्त हो जाय । 


भावार्थ 


कोई माता-पिता आदि स्वजनो के मोह मे पडकर धर्ममार्ग से भ्रष्ट 
हो जाते है । माता-पित्ता आदि उन मोहासक्त लोगो को ससार परिभ्रमण 
कराते है । ऐसे लोगो को मरने पर परलोक मे सुगमता से सदुगति प्राप्त 
नही होती। सुत्रती पुरुष को इन भयस्थलो (खतरो) पर विचार करके पहने 
से ही आरम्भ से निवृत्त हो जाना चाहिए । 


व्यास्या 
माता-पिता आदि का भोह ससार-भ्रमण का कारण 


पूरवंगाथा मे मृत्यु की अनिवायंत्रा बताई गई थी, मृत्यू की अनिवायंता बताने 
का रहस्य यह है कि मनुष्य धर्माचरण करे, ज्ञान-दर्शन-चासित्रिक्प मो. की 
आराधना करे, ताकि उसे जन्म-मृत्यू का कोई खतरा न रहें । इस पर कोई माता- 
पिता आदि अपनी मृत्यु को रोकने अथवा मृत्यू हो जाय तो भी दुर्गति से अपने 
आपको बचाने के लिए अपने पुत्र, मतीजे, भानज आदि को अपने भ्रति मोहासक्त 
करने का प्रयत्न करते है, वह इसलिए कि पुत्र आदि उनकी मृत्यु को रोकने का 
भरसक प्रयत्न करे, अथवा मृत्यु को न रोक सके तो मरने के बाद उन्हे पिण्डदान दें, 
उनकी श्राद्धक्रिया करे, पितरो को तर्पण करे, ताकि उन पितरो (माता-पिता आदि) 
को सदुगति प्राप्त हो जाय ॥ 


जैसा कि उनके धर्मंग्रन्थो मे उल्लेख है-- 
अपुत्नस्य गतिर्नास्ति, स्वर्गो नेवब च, नेव च | 
तस्मात्‌ पुत्रमुख | ॥ 
अर्थाट---जो पुत्नवान नही है, उसकी सुगति नही हो सकती, क्योकि पुत्र के 
घिना माता-पिता आदि को कौन पिण्डदान देगा, कौन तपपंण करेगा ? अत पुत्रहीन 
को स्वर्ग नही मिल सकता, कदापि नहीं मिल सकता । इसलिए पुत्र का मुख देखकर 
मनुष्य आनन्द से भृत्यु प्राप्त करे । कितना अज्ञान और भ्रम है, इस मान्यता के 
पीछे ? अगली गाथा मे शास्त्रकार स्वय बताएँगे कि सुगति-दुर्गंति का दाता पुत्र या 
और कोई नही हो » मनुप्य के अपने किये हुए शुमाशुभ कर्म ही सुगति-दुर्ग ति 
के दाता हैं। 'सयमेव कडेह गरहन्ति' इस अगली गाथा के चरण मे उक्त न्याय से 
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मनुष्य सुगति या दुर्गेति अपने ही कृतकर्मो से प्राप्त करता है। तब पुत्र अथवा पुत्र- 
तुल्य कोई भी व्यक्ति अपने माता-पिता अथवा माता-पितातुल्य चाचा, मामा, दादा, 
दादी आदि को न तो तार सकता है, और न पितृत्तपेण आदि क्रियाओं से उनकी 
दुर्गति को बचा सकता है। अगर सुगति प्राप्त करने का उपाय इतना सस्ता हो ता 
प्रत्येक व्यक्ति चाहे जितने मनमाने पापकर्म करके परलोक जाते समय अपने पुत्र 
को कहकर पिण्डदान आदि क्रिया कराकर सुगति प्राप्त कर सकता हे । फिर तो 
किसी को दुर्गति होगी ही नही । अत यह मान्यता भअ्रमपूर्ण है । 


फिर भी बहुत-से लोग अज्ञानवश अपने पुत्र या पुत्रतुल्य स्वजन पर स्वत 
भी आसक्त होकर मोह-ममता मे लीन रहते हैं और पुत्र या पुत्रतुल्य स्वजन को 
मोह-ममता की घुट्टी पिलाकर बार-बार मोह मे प्रेरित करते है और मरने के बाद 
पिण्डदान या तर्पण के लिए उसे वचनवद्ध कर देते हैं। इस प्रकार माता पिता आदि 
के अज्ञान और मोह के कारण पुत्र आदि भी माता-पिता आदि के प्रति मोहान्ध 
होकर ताना प्रकार के महारम्भ, आस्तरवसेवन आदि करके धर्ममार्ग से भ्रष्ट हो जाते 
है। धर्मांचरण के श्रति न तो माता पिता आदि उद्यम करते है, और न पुत्रादि ही 


धर्माचरण मे पुरुषार्थ करते है। फलत ऐसे मोहान्ध एव पत्रासक्त माता-पिता आदि 
के निमित्त से ध्मश्नरष्ठ होकर ससार से भटकते है । 


इस गाथा के 'मार्याह पियाहि छुप्पई इस चरण मे तृतीया का वहुवचनान्त 
प्रयोग है। माता-पिता के लिए तो एकवचन का प्रयोग हो पर्याप्त होता, किन्तु 
वहुबचन का प्रयोग किया गया है, इसके पीछे रहस्य यही प्रतीत होता है कि माता 
या पिता सिफे जन्म देने वाले ही नही कहलाते, पितामह, मातामह, चाचा-चाची, 
ताऊ-ताई, मामा-मामी आदि भी माता-पिता के तुल्य माने जाते है। अथवा 
'सार्याहि पिय्ह यह वहुवचनान्त प्रयोग अनेक जन्मों के सम्बन्ध का सूचक है । 
अथवा यह वहुबचनान्त प्रयोग माता-पिता के सिवाय अन्य सभी पारिवारिकजनो का 
भी उपलक्षण से सूचक है। मनुष्य इन सभी के अथवा इनमे से एक-एक के प्रति 
परस्पर गाढ मोहान्धता के कारण अनुचित आरम्भ-समारम्मादि या हिसादिजन्य 
कार्य करता है, घ्«में का आचरण नही करता । वह सोचता है कि इन्हे छोडकर 
में अकेला कैसे रहेगी? अथवा माता-पिता आदि पारिवारिकजनो के मोह मे पडकर 
उन्हे प्रसन्न रखने के लिए हिसा, असत्य, चोरी आदि पापकर्म करके घनोपाजँन 
करता है। इस प्रकार उनके मोहपाश मे बेंघकर धर्माचरण न करके व्यर्थ दी कमें- 
वन्च॒न के कारण उन्ही के साथ-साथ स्वय भी धर्मच्युत होकर ससार मे भटकता 
रहता है। बार-बार जन्म-मरण के चक्र में फेसता रहता है। 'सार्याह पियाहि' मे 
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भयाद) इन खतरो-- सयस्थातो को (पेहिया) देखकर-- जानकर, (आरभा) पहले से 
ही, आरम्म से (दिरमेज्ज) विरत-निवृत्त हो जाय । 


भावारथे 


कोई माता-पिता आदि स्वजनो के मोह मे पडकर ध्मेमार्ग से भ्रष्ट 
हो जाते है । माता-पिता आदि उन मोहासक्त लोगो को ससार परिभ्रमण 
कराते है । ऐसे लोगो को मरने पर परलोक मे सुगमता से सद्गति प्राप्त 
नही होती | सुत्रती पुरुष को इन भयस्थलो (खतरो) पर विचार करके पहने 
से ही आरम्भ से निवृत्त हो जाना चाहिए । 


व्प 
माता-पिता आदि का मोह ससार-अ्रमण का कारण 


पूर्वंगाथा मे मृत्यु की अनिवायेंता बताई गई थी, मृत्यू की अनिवायंता बताने 
का रहस्य यह है कि मनुष्य धर्माचरण करे, ज्ञान-दर्शन-चाब्च्रिरूप मोक्षमार्ग की 
आराघना करे, ताकि उसे जन्म-मृत्यू का कोई खतरा न रहें । इस पर कोई माता- 
पिता आदि अपनी मृत्यु को रोकने अथवा मृत्यु हो जाय तो भी दुर्गंति से अपने 
आपको बचाने के लिए अपने पुत्र, मतीजे, भानज आदि को अपने प्रति मोहासक्त 
करने का प्रयत्न करते है, वह इसलिए कि पुत्र आदि उनकी मृत्यु को रोकने का 
भरसक प्रयत्न करे, अथवा मृत्यु को न रोक सके तो मरने के बाद उन्हे पिण्डदान दे, 
उनकी श्राद्धक्रिया करे, पितरो को तर्पण करे, ताकि उन पितरो (माता-पिता आदि) 
को सदृगति प्राप्त हो जाय । 


जैसा कि उनके धमग्रन्थो मे उल्लेख है--- 


अपुत्रस्थ गतिर्नास्ति, स्वर्गों नेव च, नेव च |. *, 
तस्मात्‌ पुत्र 2 हे । 
अर्थाट--जो पुत्रवान नही है, उसकी सुगति नहीं हो सकती, क्योकि पुत्र के 
बिना माता-पिता आदि को कौन पिण्डदान देगा, कौन तर्पण करेगा ? अत पुत्रहीन 
को स्वर्ग नही मिल सकता, कदापि नही मिल सकता । इसलिए पुत्र का मुख देखकर 
मनुप्य आनन्द से मृत्यु प्राप्त करे । कितना अज्ञान और भअ्ञम है, इस मान्यता के 
पीछे ? अगली गाथा मे शास्त्रकार स्वय वताएँगे कि सुगति-दुर्गंति का दाता पुत्र या 
और कोई नही हो » मनुण्य के अपने किये हुए शुभाशुम कर्म ही सुगति-दुर्ग ति 
के दाता हैं । 'सयमेव कडेहि गाहन्ति' इस अगली गाया के चरण मे उक्त न्याय से 
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मनुष्य सुगति या दुर्गेति अपने ही कृतकर्मो से प्राप्त करता है। तब पुत्र अथवा पुत्र- 
तुल्य कोई भी व्यक्ति अपने माता-पिता अथवा माता-पितातुल्थ चाचा, मामा, दादा, 
दादी आदि को न तो तार सकता है, और न पितृतपंण आदि क्रियाजो ने उनकी 
दुर्गंति को बचा सकता है। अगर सुगति प्राप्त करने का उपाय इतना सस्ता हो ता 
प्रत्येक व्यक्ति चाहे जितने मनमाने परापकर्म करके परलोक जाते समय अपने पुत्र 
को ऋहकर पिण्डदान आदि क्रिया कराकर सुगति प्राप्त कर सकता है। फिर त्तो 
किसी को दुर्गंति होगी ही नहीं । अत यह मान्यता अ्रमपृर्ण है । 


फिर भी बहुत-से लोग अज्ञानवश अपने पुत्र या पुत्रतुल्य स्वजन पर स्वयं 
भी आसक्त होकर भोह-ममता मे लीन रहते हैं और पुत्र या पुत्रतुल्य स्वजन को 
मोह-ममता की घृट्टी पिलाकर वार-बार मोह मे प्रेरित करते है और मरने के वाद 
पिण्डदान या तर्पण के लिए उसे वचनवद्ध कर देते है। इस प्रकार माता पिता आदि 
के अज्ञान और मोह के कारण पुत्र आदि भी माता-पिता आदि के प्रति मोहान्ध 
होकर नाना प्रकार के महारम्भ, जाल्वसेवन आदि करके धर्ममार्ग से भ्रष्ट हो जाते 
हैँ। वर्माचरण के प्रति न तो माता-पिता आदि उद्यम करते हैं, और न पुत्रादि ही 


धर्माचरण मे पुरुषार्थ करते है। फलत ऐसे मोहान्ध एव पुत्रासक्त माता-पिता भादि 
के निमित्त से घ॒र्मश्रष्ट होकर ससार मे भटकते है । 


इस गाथा के 'सार्याह पिययाहि लुप्पई इस चरण मे तृतीया का वहुबचनान्त 
प्रयोग है। माता-पिता के लिए तो एकवचन का प्रयोग हो पर्याप्त होता, किन्तु 
वहुवचन का प्रयोग किया गया है, इसके पीछे रहस्य यही प्रतीत होता हे कि माता 
या पिता सिर्फ जन्म देने वाले ही नही कहलाते, पित्तामह, मातामह, चाचा-चाची, 
त्ताऊताई, मामा-मामी आदि भी माता-पित। के तुल्य माने जाते हैं। अथवा 
'सायाहि पिय्हि यह वहुवचनान्त प्रयोग अनेक जन्मो के सम्बन्ध का सूचक है। 
अथवा! यह वहुवचनान्त प्रयोग साता-पिता के सिवाय अन्य सभी पारिवारिकजनो का 
भी उपलक्षण से सूचक है। मनुष्य इन सभी के अथवा इनमे से एक-एक के प्रति 
परस्पर गाढ मोहान्धता के कारण अनुचित आरम्म-समारम्भादि या हिंसादिजन्य 
कार्य करता है, घमें का आचरण नही करता । वह सोचता है कि इन्हे छोडकर 
मैं अकेला कैसे रहूँगा ? अथवा माता-पिता आदि पारिवारिकजनो के मोह मे पडकर 
उन्हे प्रसन्न रखने के लिए हिंसा, असत्य, चोरी आदि पापकरम्म करके घनोपाजं॑न 
करता है। इस प्रकार उनके मोहपाश मे बेंघकर घर्माचरण न करके व्यर्थे ही कर्म- 
वन्धन के कारण उन्ही के साथ-साथ स्वय भी घर्मच्युत होकर ससार मे भटकता 
फहता है। बार-वार जन्म-मरण के चक्र मे फेंसता रहता है । जझाजाह पियाहि' मे 
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तृतीयान्त प्रयोग यह सूचित करता है कि पुत्रादि स्वजनों को माता-पिता आदि के 
द्वारा मोहपाश मे बॉघकर घर्मपथ से भटकाकर पापकर्म के पथ पर चढाकर ससार 
मे भटकाया जाता है, गुमराह किया जाता है । 
मोहान्ध को सुगरति सुलभ कहाँ * 

इस प्रकार का मोहान्ध मनुष्य हिताहित के विवेक से शून्य होता है, वह 
अपने माता-पितादि स्वजनो के पोषण के लिए नीच से नीच कृत्य करता रहता है ! 
इस लोक मे ऐसा व्यक्ति बदनाम होता है, परलोक मे भी उसे सुगति (मनुष्यगति 
या देवगति) प्राप्त नही होती। मो. पचमगति तो ऐसे मोहमोहित व्यक्ति को 
मिल ही कैसे सकती है ” या तो नरकगति मे उसका डेरा होता है या फिर वह 
तिर्यचगति मे अत्यन्त अधम निगोद की योनि मे जन्म लेता है| दोनो स्थानों मे उसे 
सम्बोधि प्राप्त होनी अतीव दुलंभ होती है। इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं-: 
'नो सुलहा सुगई य पेच्चओ ।' 
महापुरष हारा चेतावनी 

इसीलिए ऋषभदेव भगवान्‌ जैसे महापुरुष अपने पुत्रो के बहाने जगत्‌ के 
भव्य प्राणियों को चेतावनी दे रहे है कि इस महान्‌ खतरे को देखो, सुगति और 
मुक्ति के अत्यन्त विष्चककारक इस स्वजनमोह और उससे जनित पापाचरण से प्राप्त 
होने वाली दुर्गति की भयकर सजा से बचो । पानी आने से पहले पाल बाँधने की 
तरह मृत्यु के आगमन एव दुर्गंतिगमन से पूर्व ही सेमलकर सुत्रत (ब्रतधारी) बनकर 
सावदय (पापयुक्त) कर्मानुष्ठानरूप आरम्भ से विरत हो जाना चाहिए । इसीलिए 
शास्त्रकार भगवान्‌ ऋषभदेव के शब्दो मे कहते हैं--'एयाइ भयाइ पेहिया सुब्बए । 
आशय यह है कि माता-पिता आदि स्वजनो के मोह से विवेकविकल होकर 
निमित्त से नाना प * करने से जो खतरे पैदा होते है, उनसे बचे और सुन्रती 
वनकर उक्त निरथंक पापकर्म से दूर रहे । यहाँ माता-पिता आदि के प्रति कत्त व्य- 
पालन का निषेध नही किया है, किन्तु उनके प्रति मोहान्ध होकर अन्धविश्वास, 
हिसाजनक कुप्रथा एवं कुरूढि मे पडकर भयकर पापकर्म से बचने की पैरणा दी 
गयी है। 

माता-पिता के प्रति मोहवश किये हुए पापकर्मों का फल न तो माता-पिता 
भादि स्वजन ही भोगेंगे, और पुत्रादि के प्रति मोहचश किये हुए दुष्कर्मों का फन्न ! 
पुत्रादि ही भोगेंगे, स्वकृत कर्मों का फल अनिवृत्त पुरुष को ही भोगना पड़ेगा । इसी 
बात को अभिव्यक्त करने के लिए भगवान्‌ ऋषभदेव के शब्दों में शास्त्रकार अगली 


गाथा में कहते है-- 
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जमिणं जगती पुढो जगा, कम्मेहि लुप्पति पाणिणो । 
सयमेव कर्डोह गाहंति, णो तस्स मुच्चेज्जञ्पुटठय ॥४॥। 


सस्क्त | 
यदिद जगति पृथज्जगा , कर्मभिलु प्यन्ते प्राणिन । 
स्वयमेव कृत्तर्गाहन्ते, नो तस्य मुच्येदस्पृष्ट ॥॥)॥| 
अन्वयारथे 
(जमिण) चूँकि अनिवृत्त पुदषषो की यह दशा होती है --(जगती) इस ससार 
में (पाणिणो) जीव (पुढो जगा) अलग-अलग अपने-अपने (कम्मेहि) कृतकर्मो से 
(जुप्पति) दुख पाते है। तथा (सयमेव करडेहि) अपने फ्यि हुए कर्मों के कारण ही 
(भाहृति) नरक आदि यातनास्थानो मे जाते हैं। (तस्स अपुद्ठय) अपने कर्मों का 


फल-स्पशें (परिणाम-भोग) किये विना (नो सुच्चेज्ज) थे मुक्त नही हो सकते-- 
छुटकारा नही पा सकते ! 


भावाणे 


जो जीव भोहान्ध होकर सावद्य कर्मानुष्ठान नही छोडते, उनकी यह 
दया होती है कि ससार मे अलग-अलग रहे हुए प्राणी अपने-अपने किये हुए 
कर्मों के कारण स्वयमेव दु ख पाते है और अपने किये हुए कर्मो के फल- 
स्वरूप नरक-तियेज्च आदि यातनास्थानो (दुर्गतियो) भे जाते हैं। तथा 
अपने कर्मो का फल स्वय भोगे बिना दे उनसे मुक्त नही हो सकते । 


व्याध्या 


अपने-अपने कर्म अपने-मपने फल 
जो मनुष्य मोहान्ध होकर स्वजनो को पसन्न करने के लिए अधाघुन्ध पाप- 

कर्म करता रहता है, यह सोचकर कि "मैं अपने स्वजनो के लिए, उनकी प्रेरणा से ये 
पापकर्म कर रहा हैं, इनका फल मुझे नही, उनको भोगना पडेगा,' चह अत्यन्त भ्रम 
मे है। ससार मे कर्मो का न्याय यह है कि जो कर्म करता है, (चाहे वह अपने लिए 
करे या दूसरो के लिए) उसका फल उसको खुद को ही भोगना पडता है। पिता 
करेगा तो पिता को, पुत्र करेगा तो पुत्र को | एक के बदले दूसरा न तो कर्मफल भोग 
सकता है और न ही दूसरे को सुगति मे पहुँचा सकता है। यहाँ तो 'अपनी करनी, 
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पार उतरनी' है। इसी सिद्धान्त को शास्त्रकार करते हैं--“जमिण 
पाणिणो ।” 

आशय यह है कि जो पापकर्मों से निवृत्त नहीं होते, वे अपने-अपने किये 
हुए कर्मो के फल पृथक्‌-पृथक्‌ पाकर दु खी होते हैं । वे स्वयक्ृृत कर्मों के कारण ही 
नरक, तिर्यच आदि दुर्गतियो मे अवगाहन (प्रवेश) करते है, ईश्वर आदि किसी 
अन्य के कारण से नहीं । इस कमेंसिद्धान्त के द्वारा शास्त्रकार ने अपने कर्मो के साथ 
अपने दु खो का कार्य-कारणभाव बताया है। आचाये अमितगति ने भी कहा है-- 

स्व फर्स यदात्मना पुरा, फल तदीय लभते शुभाशुभम्‌ । 
परेण दत्त यदि लभ्यते स्फुट, स्वयक्षत फर्म मिरर्थक तवा ॥ 

“-जो कर्म आत्मा ने स्वय किये हैं, उनका शुभाशुभ फल वह स्वय पाता 
है । जीव यदि दूसरे के द्वारा दिया हुआ फल पाता है, तो स्पष्ट है कि उसके स्वय- 
कृत कर्म निरर्थक हो जाएँगे ।" अत स्वयकृत कर्मों का फल स्वय भोगना 

म्भावी है। कृतकर्मो से मुक्ति पाने के लिए ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप की 
उत्कृष्ट आराधना एवं समभाव की साधना करना आवश्यक है । 

मनुष्य भ्रान्तिवश यह सोचा करता है कि जिस प्राणी को जो गति, योति 
या स्थान मिल गया है, वह वही रहेगा, मरकर भी पुन-पुन वही जस्म लेगा, 
परन्तु यह सिद्धान्त असत्य है, भ्रान्त है। इसे ही बताने के लिए अगली गाया मे 


सुल पाठ 
देवा गधव्वरद ], असुरा भूमिचरा संरीसिवा | 
राया नरसेट्टठिमाहणा, ठाणा ते वि चयंति दुविखिया ॥।५॥॥ 
छाया 
देवा गन्धर्वरा , असुरा भूमिचरा सरीसूपा । 
राजानो नरश्रेष्ठिब्राह्मणा स्थानानि तेअपि त्यजन्ति दु खिता ॥५॥ 
मन्चयार्थ 
(देवा) देवता, (गधवरक्खसा) गन्धर्व,. , (असुरा) असुर, (भूमिचरा) 
भूमि पर चलने वाले, (सरीसिवा) सरककर चलने वाले तियँच, (राया) राजा, 


१ जैनागमो मे कहा है---'कडाण कम्माण न सोक्ख अत्थि ।* 
अन्य धर्मो के ग्रन्थो मे भी कहा है---“नाभुकत क्षीयत्रे कर्म कल्पकोटिशतेरपि 4 
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(नरसेट्व्माहणा) मनुष्य, नगर के सेठ, ब्राह्मण, (ते वि) वे सभी (दुशि ॥) दुखित 
होकर (ठाणा) अपने-अपने स्थानों को (चयति) छोड देते हे । 


सावाथ 


देवता, गन्धवे, राक्षस, असुर, भूमिचर, रेगकर चलने वाले तियंब्न्च, 
चन्नल्ती या राजा, मनुष्य, नगर के श्रेष्ठ पुरुष और ब्राह्मण ये सभी दुखी 
होकर अपने-अपने स्थानों को छोडते है। अर्थात्‌ वे अपने स्थान का त्याग 


करते समय अवध्य दु खी होते है, परन्तु स्थाव का त्याग तो उन्हे अवश 
(बरबस ) करना पडता है । 


च्पाज्या 


सभी स्थान अनित्य हैं 
मनुष्य जिस स्थिति मे, जिस योनि मे, जिस पद पर होता है, वह प्राय 
अपने आपको वहाँ स्थायी समझ लेता है | वह सोचता है कि यह स्थिति सदेव बनी 
रहेगी, मैं सदा इसी पद पर रहेंगा, इसी गति मे ही, इसी योनि मे ही मेरा निवास 
रहेगा और कदाचित्‌ यह शरीर छूट भी गया तो पुत इसी गति और इसी योनि मे 
मेरा जन्म होगा । यह कितनी बडी भ्रान्ति है मानव-मस्तिष्क की ” अगर मनुष्य 
एक ही स्थिति मे सर्देव बना रहता हैं तो उसे साधना करने की क्या आवश्यकता 
रहती ? यह गलत सिद्धान्त है। इसे ही बताने के लिए शास्त्रकार तमाम स्थानों 
की अनित्यता बताते हैं---'खाणा ते थि चयति दुविखया । इसका आशय यह है कि 
क्या देव, क्या दानव और कया मानव, क्या पशु-पक्षी और क्‍या जलचर आदि 
प्राणी सभी को मृत्यु एक दिन अपना ग्रास बनाती है। जब मृत्यु आती है, तब 
मोहग्रस्त अज्ञानी जीव, जो उस स्थान को स्थायी समझे बैठा था, एकदम चौंकता 
है, सारी सोहमाया उसे आकर घेर लेती है, उसकी आँखो के आगे गेँघेरा छा 
जाता है, उसे अपना यह स्थान छोडते हुए---विशेषत अपने शरीर, अपने परिजन 
एवं धन, घरा, घास को छोडते हुए जत्यन्त दु ख होता है, किन्तु वरबस भारी मन 
से दु खित होते हुए उसे अपने शरीर गौर शरीर से सम्बन्धित ममत्वबद्ध समस्त 
जड-चेतन पदार्थों को छोडना पडता है। यहाँ शास्त्रकार का यह तात्पय॑ं ध्वनित 
होता है कि सुज्ञ मानव को अपने इस स्थान, शरीर, घन, धाम तथा परिवार आदि 
सवको अनित्य एवं एक दिन त्याज्य समझकर मन से इनके प्रति पहले से ही ममता- 
आसक्ति छोड देनी चाहिए, ताकि उन्हे छोडते समय किसी प्रकार का दुख न हो । 
शास्त्रकार ने इप्त गाथा में कुछ स्थान का नामोल्लेख कर दिया है, किन्तु 
उपलक्षण से देवगति के सभी प्रकार के देव, तियंञ्चगति के सभी प्रकार के तियंव्न्च, 


२६४ सूचकृताग सूत्र - 


नरकगति के सभी नारक एव मनुष्यगति के सभी स्थिति एवं पद वाले मानवो का 
यही हाल लेना चाहिए | सभी प्राणियों की स्थिति अस्थायी है। मृत्यु किसी 
के लिए भी रियायत नही करती । 


कै. 


अगली गाया मे फिर शास्त्रकार कामासक्त एवं परिवारासक्त जीवो की 
अन्तिम दशा का वर्णन करते है--- 


मूल 
कांमेहि ण संथवेहि गिद्धा कम्मसहा कालेण जंतवो । 
ताले जह बधणच्चुए एवं आउक्खयमि तुट्ठती ॥६॥। 


त्‌छाया 
कामेषु खलु सस्तवेषु ग्रुद्धा कर्मसहा* कालेन जन्तव । 
ताल यथा बन्धनाच्च्युतमेवमायु क्षये ब्रुट्यति ॥६॥ 
अन्वयार्थ 


(कामेहि) विषय-मोगो की तृष्णा मे (प) एवं (सथवेहि) माता-पिता, स्त्री, 
पुत्र आदि परिचितो में (गिद्धा) आसक्त रहने वाले (जतबो) प्राणी (कालेण) 
अवसर आने पर अर्थात्‌ कर्मंविपाक के समय (कम्मसहा) अपने कर्मों का फल भोगते 
हुए (जह) जैसे (बधणच्चुए) बन्धन से छूटा (टूटा) हुआ, (ताले) तालफल गिर 
जाता है, (एव) इसी तरह (आउ. सि। आयु समाप्त होने पर (तुदुठतो) मर 
जाते हैं । 

” भावाये 

विषय-भोगो की तृष्णा मे, तथा माता-पिता, स्त्री, पुत्र आदि 
परिचितजनो मे आसक्त रहने वाले प्राणी कर्मफल के उदय के समय 
(अवसर आने पर) अपने कर्मो का फल भोगते हुए आयु के टूटने पर ऐसे 
गिरते हैं (मर जाते है), जैसे वन्धन से छूटा हुआ तालफल नीचे गिर 
जाता है। 


काम-भोगों एन परिचितों मे आसक्त जीयो की वशा 

भनुष्य पाँचो इन्द्रियों के विपयो के सम्पर्क मे ज्यो-ज्यो आता है, त्यो-त्यो 
उसकी आसक्ति बढती जाती है, इसी प्रकार माता-पिता, भाई-बहन, पत्नी-पुत 
आदि परिचितजनों का भी ज्यो-ज्यों अधिकाधिक सम्पर्क जाता है, त्यो-त्यो 


वैत्तालीय द्वितीय अध्ययन--प्रथम उद्दे शक २६४ 
मोह-मभदा और आसक्ति परस्पर वृद्धिगत होती जाती हे । ऐसी स्थिति में मनुष्य 
जितना कामभोगो के सेवन मे सुख मानता है, उतना ही उन परिचितजनो में मोहित 
होकर उनके लिए अनेक प्रकार के पापकर्मो का उपाजन करने मे सुख मानता है | 
और अपने पूर्व शुमकर्मो के उदय से काममोगो का सेवन करके तृप्ति की आकालक्षा 
करते है, लेकिन वह तृप्ति क्षणिक होती है, वल्कि वे अतृप्त ही रह जाते है । जैसे 
प्यासा मानव मृगतृष्णा की ओर दौडकर पहुँचने पर भी अपनी पिपासा शान्त नही 
कर सकता, दिवस के अवसान के समय पूर्व दिशा की ओर अपनी छाया को पकडने 
के लिए दौढने वाले की छाया हाथ नही आती, वैसे ही काममोगो के सेवन से काम 
की शान्ति नही होती | प्रत्युत जैसे अग्नि मे घी की आहुति डालने से अग्नि शान्त 
होने की बजाय अधिक भडकती है, त्रेसे ही काममोगो की वासना अधिकाधिक 
भडकती है| कामभोगो के आसक्तिपुर्वक सेवन से कितने कर्मंबन्‍्ध होते है, इसी प्रकार 
परिचित परिजनो के प्रति गाढासक्ति से कितने कर्मंबन्ध होते हैं, उन अशुभ कर्मो के 
फलोदय के समय कितनी वेदता होगी ” इसे वह आसक्त मनुष्य सोचतए दी नही है, 
परन्तु जब आयु क्षय हो जाती है और तालबृक्ष के फल के टूटकर गिरने की तरह 
मनुष्य निढाल होकर भूमि पर गिर जाता है उस समय न तो ये कामभोग वचा 
सकते हैं और न ही परिचित परिजन उसकी रक्षा कर सकते हैं। यही इस गाथा का 
आशय है। 


अब अगली गाया मे कर्मो से पीडित दाम्मिक लोगो की दशा के विषय मे 
शास्त्रकार कहते हैं-- 


सल 


जे यावि बहुस्सए सिया घम्समियमाहणमिक्खुए सिया । 
अभिणूमकडेहि मुच्छिए तिव्व ते कम्मेहि किच्चत्ती ॥७॥ 


छाया 
ये चाइपि बहुअश्॒ ता स्थु , घासिकनब्राह्मणश्रिक्षुका स्यु । 
अभिच्छादकक्ृतमू्‌ च्छितास्तीत्॒ ते कर्मेभि कृत्यते ॥७छ। 
अन्ययार्थ 
(जे यात्री) जो कोई भी (ब ए) वहुश त---अनेक शास्त्रो को सुने हुए, 
शास्त्रपरगत (सिया) हो, तथा (धम्सियमाहणभिक्खुए) घामिक, ब्राह्मण-माहन 
एवं भिक्षुक--शिक्षाजीवी (सियः) हो, (अभिणूमफर्डेह) किन्तु यदि वे मायाकुंत--- 


२€६ सूत्रकृकृताग सूत्र 


दाम्मिक अनुष्ठानों मे (मुच्छिए। रत या आसक्त है तो (ते) वे (कर्मेहि) कर्मो के 
द्वारा (तिव्ब) अत्यन्त तीतन्रता से (६) पीडित किये जाते है । 


हि भावाथे 


मायामय (दम्भयुक्त) अनुष्ठानो--कृत्यों मे आसक्त पुरुष चाहे 
बहुश्न्‌ त (अनेक श्ास्त्रपा रगामी) हो, चाहे वे धर्माचरणशील हो, ब्राह्मण या 
माहन हो, भिक्षाजीवी हो, कर्मो द्वारा अत्यन्त पीडित किये जाते है । 


व्यास्या 


दाम्भिक साधको की दशा 


इस गाथा मे मायाचारी साधकी की दशा का वर्णन किया गया है। कई 
साधक अपने वो अनेक शास्त्रो मे पारगत मानते हैं, अनेक धाभिक क्रियाकाण्डो मे 
रत होने के कारण स्वयं को घामभिक समझते हैं, फूंक-फूंककर कदम रखने के 
कारण अपने को माहन--ब्राह्मण मानते है या भिक्षाजीवी होने के कारण अपने को 
पवित्र भिक्षु समझते हं, परन्तु यदि उनके इन विभिन्न अनुष्ठानो के साभ मायाचार हैं, 
कपटपूर्वक उत्ह्ृप्ट क्रिया का दिखावा है, लोकवचना है, जनता को अपनी ओर 
आक्ृष्ट करके सम्मान, भ्रतिष्ठा, यश या घन बटोरने की चालवाजी है, वस्त्र, पान्न, 
या सरस स्वादिष्ट आहार पाने की लालसा का मायाजाल है, जनता को अपने वश 
में करके अपना कोई तुच्छ स्वार्थ सि्ध करने का पड़यत्र है, अथवा किसी उच्च पद, 
सत्ता या वैमव पाने या किसी लौकिक कामना को सिद्ध करने का चक्कर है तो 
श्रुतपा रगामिता, घा।मकत॥), वाह्मणता या भिक्षाजीविता उक्त दम्मयुक्त आचार से 
अत्यत दृपित होकर कर्मक्षय करने के बदले घोर कर्मंवन्‍्धन की कारण वन जाएगी, 
और उक्त प्रकारो मे से किसी भी प्रकार का साधक अपने मायाचार या 
दाम्मिक अनुष्ठान में दिनानुदिन अत्यधिक आसकत एव मुच्छित होकर अनेक प्रकार 
के कर्मंवन्‍्धन करके जब फल भमोगने का समय आएगा, तव उन असात/वेदनीय कर्मों 
से अत्यन्त पीडित--व्यथित होगा, अथव। कदाचित्‌ उसके किसी धर्माचरण, 
तपश्चरण या अहिसादि के आचरण के कारण उसे स्वर्गादि या इहलौकिक विषयसुख 
मिल जाएँ, तो भी वह उस सातावेदनीय कर्म के फलभोग के समय अत्यन्त ग्रद्ध 
होकर धर्माचरण से विलकुल विमुख हो जाएगा | उसके लिए वे ही सातावेदनीय 
कर्म भविष्य की पीडा के कारण बन जाएँगे । यही इस गाथा का तात्पय॑ है । 


आगामी गाथा में पुन अन्यतैथिक साधको की दशा का वर्णन करते हुए 
शास्त्रकार भगवान्‌ ऋपभदेव के शब्दों मे कहते है--- 


वैतालीय द्वित्तीय अध्ययन---प्रथम उ् शक 


मूल पाठ 
अह पास विवेगमुटिठए, अवितिन्ने इह भासई धुव । 
णाहिसि ऑर कओ परं॑ वेहासे कम्मेंहि किच्चती ॥८॥ 


सर छाया 
अथ पदय विवेकमुत्यितोब्वितीर्ण इह भाषते भ्र्‌ व्‌ । 
ज्ञास्यस्यार कुत पर विहायसि कर्मभि कृ्यते ॥८॥ 
अन्वयार्थ 
(अह) इसके पश्चात्‌ (पास) देखो कि (विवेग) कोई अन्यतीर्थी परिग्रह को 
त्यागकर अथवा ससार की अनित्यतता का विवेक (ज्ञान) करके (उद्िठए) प्रव्रज्या 
ग्रहण करते हैं, या सयम-पालन करने के लिए उत्वित--उद्यत होते है, (अवितिश्ने) 
किन्तु वे ससारसागर को पार नही कर सकते, तथा वे (इह) इस ससार मे (ध्रुव) 
मोक्ष का (सासई) केवल भाषण करते है । हे शिष्य ! तुम भी उनके मार्ग (पनन्‍्थ) 
मे जाकर (आर) इस लोक को तथा (पर) परलोक को (कओ) कैसे (णाहिसि) 


जान सकोगे ? वे अन्यतीर्थी (बेहासे) मध्य मे--अधविच मे ही ( कम्सेहि) कर्मो के 
द्वारा (किच्चती) पीडित किये जाते है । 


भावाये 
हे शिष्य / (अथ)' इसके पश्चात्‌ यह देखो कि (जिन अन्यतीर्थी 
साधको ने) परिग्रह का त्याग करके या ससार को अनित्य जानकर प्रन्नज्या 
“दीक्षा अगीकार की है, वे भलीभाति सयम का अनुष्ठान न करने के 
कारण ससार-सागर को पार नही कर सकते हैं। वे मोक्ष का सिर्फ भाषण 
करते हैं, उसकी प्राप्ति का उपाय 


उन्हे ज्ञात नही है। हे शिष्य ! तुम 
उनका आश्रय लेकर इहलोक तथा परलोक को कैसे जान सकोगे ? दे 
अन्यतीर्थी लोग उभयश्नष्ट होकर अधबिच भे ही रहकर कर्मों के द्वारा 
पीडित किये जाते हैं । 


व्यास्या 


े सोक्षमार्गो या ससारसार्मी ? 
जैनधर्म मानता है कि सम्यग्दशंन, सम्यस्श्ञान और सम्यक्चारित्र ये तीनो 


मिलकर मोक्षमार्ग है । इससे भिन्न और कोई मोक्ष का मार्ग नही है, न होगा, क्योकि 


* यहाँ 'अथ' दूसरे प्रसग के प्रारम्भ, अथवा अनेको को आजादेश देने के अर्थ मे 
प्रयुक्त हुआ है । 


रे६८ सूत्रकृताग सूच 


शास्त्र भूत-भविष्य-वर्तमान--त्रिकालसत्य को बतलाता है । किन्तु अन्यतीर्थी 
रत्नन्नय से भिन्न पदार्थ को मोक्ष का मार्ग बताकर सस्ते सुलभ आसान तथाकथित 
मोक्षपथ (जो कि एक तरह से ससारपथ ही है) का सब्जबाग लोगो को बताते हैं । 
उनके जाल से बचने के लिए भगवान्‌ ऋपषभदेव अपने पुत्रो से कहते है--शिष्यो ! 

देखो, अब उन लोगो के मायाजाल से भी तुम्हे बचना है, जो स्थलद्ृष्टि से देखने 
वालो को वे ससार की अनित्यता जानकर विरक्‍्त-से होकर बाहर से परिय्र॒ह का 
त्यागकर प्रब्नरज्या ग्रहण करके मोक्ष के लिए अभ्युद्यत हुए जान पछते है परन्तु ससार- 
सागर को पार करना चाहते हुए भी भोक्षमार्ग का न होने के कारण उसे 
पार नही कर सकते । वे लोग यहाँ के लोगो के सामने मोक्ष की या उसके उपाय की 
कुछ छूटपुट कोरी बाते ही करते है। केवल तत्त्वज्ञान वधारने से उनका' कल्याण 
कैसे हो  है। यह आध्यात्मिक जगत की जानी-मानी वात है कि जो केवल 
बन्ध-मोक्ष की लम्बी-चौडी वातें ही करते है, बन्ध का त्यागकर मोक्ष के लिए 
अनुष्ठान नही करते या. मोक्षमार्गे का सम्यस्ज्ञान न होने के कारण पशोपेश मे पडे 
रहते हैं । उन्हे न लोक का ज्ञान है और न मोक्ष का | ऐसी दशा मे शिष्यो ! यदि 

तुम लोग ऐसे अनाडी की शरण मे जाकर उनके पथ को अपना लोगे तो केसे 

इहलोक और परलोक को जान सकोगे ? इहलोक-परलोक से अनभिज्ञ होकर तुम 
लोक से परे जो मोक्ष है, उसे भी कैसे जान सकोगे ? अथवा ग्रुहस्थधर्म (इहलौकिक) 

और प्रन्नज्या-धर्म (पारलौकिक) को कसे जान सकोगे ” अथवा आर यानी ससार 

को और पार यानी मोक्ष को तुम कैसे जान---समझ सकोगे ? अत जो पुरुष इन 

ससार-मोक्ष दोनो की. विकता से अनभिज्ञ व के चक्‍कर मे पड जाता है, 

वह 'इतो तो ” होकर गर के मझधार मे ही ड्बता-उतराता 

हुआ कर्मो के हारा पीडित किया जाता है। 


तपस्या से तप्त और अकिचन अन्यतैर्थिक साधको को मोक्ष क्यो नही भ्राप्त 
होगा ? इसके समाधानार्थं शास्त्रकार आगामी गाथा प्रस्तुत करते है-- 


सूल 
जइ वि य णगिणे किसे चरे, जद॒वि य भूजिय मासमतसो | 
जे इहमायाइ मिज्जद, आगंता गछ्भाय णंतसों ॥|। 


यद्यपि च नग्न कृशदचरेतू, यद्यपि च मुजीत मासमन्तश ॥ 
य इह॒मायादिना मीयते, आगन्ता गर्भायानन्तश ॥६॥ 
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अन्चयाथ 


(जे) जो साधक (इह) इस लोक में (मायाई मिज्जद्) माया आदि से अर्थात्‌ 
अनन्तानुबन्धी कषाय से युक्त मिथ्याहष्टि है, वह (जद॒बि) कदाचित्‌ (चाहे) 
(णगिणे क्सि) नगा-- निवेस्त्र एव तपस्या से कु होकर (चरे) विचरण करे, 
(जद्॒बि यथ) अथवा चाहे वह (मारु्मतसो) एक मास के पश्चात्‌ (एक महीने के अन्त 


मे) (भुजिष) भोजन करे, परन्तु (णतसो) वह अनन्तकाल तक (गब्भाय) गर्भवास को 
(आगता]) प्राप्त करधा है । 


भावार्थ 


जो पुरुष माया आदि कषायो से युक्त है, वह भने ही नग्न निर्वस्त्र 
एवं घोरतप से कृंश होकर विचरण करे, अथवा एक-एक महीने की तपस्या 
के अन्त भें पारणा (भोजन) करे, परन्तु वह अनन्तकाल तक गर्भवास में 
आता रहता है, अर्थात्‌ उसका ससार घटता नही । 


वज्याब्या 


कुश और नरत फिर भी ससार-सलग्न 
यद्यपि कई साधक बाह्मपरिग्रह--घरबार, घन-धाम, वस्त्रादि सब छोडकर 
बिलकुल नग्न निर्वेस्त्र अकिचन होकर घूमते हैं, कई तापस अतीव घोर तपस्या करके 
शरीर को सुखा डालते हैं, कई तो इतने उम्रतपस्वी होते हैं, एक-एक महीने को 
तपस्या करने के बाद भोजन करते हैं, यानी महीने तक निराहार रहते हैं। इतनी 
कठोर साधना करने पर भी उन साधको को मोक्ष क्यो नही होता ? इसी बात को 
शास्त्रकार इस गाथा के पूर्वार्द मे कहकर उत्तराद्ध मे उसका समाधान करते हैं--- 
लि इह साथाइ मिज्जद आगता गब्भाय णतसो ।'--इसका आशय यह है कि इतनी 
कठोर साधना करने पर भी जो व्यक्ति आश्यन्तर परिग्रह एवं माया आदि 
अनन्तानुवन्धी कषायो को नही छोडता, उसे मोक्ष नही हो सकता, बल्कि वह भाया 
आदि कषायो से लिपटा रहता है, इसलिए जनन्‍्तकाल तक गर्भवास में आता 
रहता है। 


यहाँ 'माया' शब्द से उपलक्षण से समस्त कषायो और आःम्यन्तर परिग्रहो 
का ग्रहण कर लेना चाहिए। तपस्या से शरीर शुष्क कर लेने या स्थुल्-परिग्रह का 
त्याग करके नग्न हो जाने मात्र से राग-ह ष-मोह आदि नही छट जाते, 
उनके छूटे बिना कर्मो से छूटकारा नही हो सकता और कर्मों से मुक्त हुए बिना किसी 
की मुक्ति कदापि नहीं हो सकती । नग्न होकर. भी जो साधक राग-ह प-मोह-कषाय्‌ 


३०० सूनकृताग सूत्र 


आदि को छोडता नही । वह इस भ्रम मे रहता है कि इतना कठोर तप और क्रिया- 
काण्ड करने पर तो मुक्ति अवश्य हो जाएगी, परन्तु अज्ञान, मोह और माया आदि 
के मिल जाने से वे भी अग्निशर्मा की तरह अनन्तकाल तक ससार परिभ्रमण के 
कारण बन जाते है। मुक्ति की शर्तं है--कषायो, रागद्व घो एवं तज्जनित कर्मों से 
मुक्ति । गर्भवास में अनन्त वार आने का अर्थ हो है--अनन्तकाल तक जन्म-मरण- 
रूप ससार मे चक्‍कर काटना । 


अगली गाथा मे पापकर्मो से विरत होने का उपदेश देते हैं---- 


सूल 
पुरिसोरम पावकम्मुणा, पलियत॑ मणुयाण जीविय | 
सन्ना इह काममुच्छिया, मोहं जति नरा असंवुडा ॥१०॥। 


संस्कृत छाया 
पुरुष | उपरम पापकर्मेणा, पर्य्यन्त मनुजाना जीवितम्‌ । 
सन्ना इह काममूच्छिता , मोह यान्ति नरा असबूृता ॥१०ा। 
लन्वया्थं.' 


(पुरिस) हे पुरुप। (ओरम पावकम्पुणा) पापकर्म से उपरत--निवृत्त हो जा । 
(मणुयाण) मनुष्यो का (जीवियं) जीवन (पलियत) देरसबेर से अन्त होने वाला--- 
नाशवान है। (इह) इस ससार मे या इस जन्म मे ( ) जो आतक्तक्त है तथा 
(काम्मुच्छिया) काम-भोगो मे मूच्छित - ग्रृद्ध है, (असबुडा) तथा जो हिंसा, झूठ, 
चोरी आदि पापो से निवृत्त नही हैं, (नरा) वे मनुष्य (सोह) मोह को (जति) प्राप्त 
करते है । मु 


थे 
हे पुरुष ! तू पापकर्मों से लिप्त है, अत उससे निदृत्त हो जा। 
मनुण्यो का जीववन वान है। इस ससार मे या इस जन्म मे जो मनुष्य 
आसक्त है तथा काम-भोगो मे मूच्छित है एव हिंसा आदि पापो से विरत 
नही है, वे मोह के घेरे मे बन्द हो जाते है । 
व्याख्या 


पापकर्मो से निवृत्ति का उपदेश 
पूवंगाथा मे वत्ताया गया था कि मिथ्याहप्टियो की बतायी हुई या 
से भी अज्ञान एवं कपायनिवृत्ति न होने के कारण पापकर्मो से निवृत्ति नही 
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हो सकती, अत अब इस गाथा मे पापकर्मो से निवृत्ति का उपदेश दिया गया है कि 
हे पुरुष ! हे विवेकवान्‌ आत्मा ! तू अब तक पापकर्मो मे लिपटा रहा, क्योकि तूने 
मनुष्यजीवन को शाश्वत समझा, जो कि क्षणभगुर है, कब नष्ट हो जाएगा, इसका 
कोई निश्चय नही हे । मनुष्यजीवन की स्थिति अधिक से अधिक तीन पल्योपम 
पर्यन्त है, 'पलियत' शब्द के द्वारा शास्त्रकार ने यह सूचित कर दिया है। अथवा 
पुरुषो का सयमी जीवन पल्योपम के मध्य मे ही होता है। वह भी ऊन-यूवेकोटि- 
पययन्त ही होता है । तात्पय यह है कि मनुष्यो का जीवन नाशवान है, इसको 
अल्पजीवी जानकर, जब तक समाप्त नही होता है, तब तक मायादि कपायों से 
रहित होकर शुद्ध घर्मानुष्ठान करके जीग्न को सफल बनाना चाहिए। परन्तु जो 
व्यक्ति इस मानवभव को पाकर अथवा इस ससार मे आकर विपयभोगो की कीचड 
मे फेस जाते हैं, तथा इच्छाकाम (कामनाओ) एवं मदनकाम की आसक्ति के जाल मे 
पॉस जाते हैं, वे मोहमोहित होकर अपने हिताहित का भान नहीं कर सकते । अथवा 
“मोह जति' का अर्थ यह भी हो सकता है, वे पुरुष मोहनीयकम का सचय करते है| 
जो पुरुष हिंसा आदि से विरत नही होते और इन्द्रियविपयो मे गाढासक्त होने है, वे 
मोहनीयकर्म का सचय करते हैँ। मोहनीयकर्त के सचित होने का परिणाम यह 
होता है कि वे हिताहित के बोध से विकल रहते है। सम्यसज्ञान के अभाव मे 
सम्यक्चारित्र का पालन करना तो कोसो दूर है। अत मोहन-कर्म की प्रबलता से 


बचने के लिए पापकर्मो से निवृत्त होने का प्रयत्न करना चाहिए, यही इस गाथा मे 
उक्त उपदेश का आशय है ।॥ 


पहले तो मनुष्यजन्म ही दुलेभ है, उसके बाद श्रावक कुल मे जन्म होना 
और भो कठिन है, इसलिए जब तुम्हे मानवजन्म, उत्तम कुल एवं धर्म का सयोग 
मिला है तो क्या करना चाहिए ”? इसे ही अगली गाया मे बताते हैं--- 


सूल 
जयय विहराहि जोगव, अणुपाणा पथा दुरुत्तरा । 
अणूसासणमैेत्र पक्‍कमे, वीरेंह सम्म॑ पवेइय ॥॥११॥ 


|| 


- यतमानो विहर योगवान्‌, अनुप्राणा पन्‍्थानों दुरुत्तरा । 
अनुशासनमेव प्रक्रामेत्‌ वीरे सम्यक्‌ प्रवेदितम्‌ ॥११॥ 


३०२ सूत्रकृतांग सूच् 
अन्चयार्य 


हे पुरष | (जयय) तू यत्न ( ) करता हुआ, (जोगवब) योगवानू--- 
पाँच समिति और तीन गुप्ति से युक्त होकर (विहराहिं) विचरण कर । (भणुपाणा) 
सूक्ष्म प्राणियों से युक्त, (पथा) मार्ग (दुरुत्तरा) उपयोग बिना दुस्तर होते है । 
(अणूसासणसेव) शासन--जिन-प्रवचन के अनुरूप शास्त्रोकत रीति से ही (पक्‍कमे) 
सयममाग मे कदम बढाना चाहिए । (थोरेहि) समस्त रागदह् षविजेता वीर अरिहन्तो 
ने, (सम्म) सम्यक्‌ प्रकार से (पवेइय) यही बताया है । 


ह 


थ्‌ 


हे पुरुष | तू यत्न करता हुआ, पाँच समिति और तीन गुप्ति से युक्त 
होकर विचरण कर, क्योकि सुक्ष्मप्राणियो से परिपूर्ण मार्ग को उपयोग और 
यतना के बिना पार करना दुष्कर है। अत शास्त्र मे या जिनदासन मे 
सयमपालन की जो रीति बतायी है, उसके अनुसार सयमपथ पर चलना 
चाहिए । सभी तीर्थंक रो ने इसी का ही सम्यक्‌ प्रकार से उपदेश दिया है । 


व्याख्या 


उपयोगपुर्वक सयभमपथ पर चलो 
जो साधक अहिंसा, सत्य आदि ब्रतो का सम्यक पालन करना चाहता है, 
अपने जीवन का निर्वाह करते हुए सयम पालन करने की जिसमे उत्कण्ठा है, वह 
जब भी चलेगा, वोलेगा, बैठेगा, सोयेगा, खाय्रे-पीयेगा या कोई भी प्रवृत्ति करेगा तो 
किसी न किसी जीव को क्षति पहुँचने की सम्भावना है, इसलिए जिससे जीवहिंसा, 
असत्य आदि दोप भी न हो और जीवननिर्वाह भी हो जाए, इसके लिए शास्त्रकार 
इस गाथा मे तीर्थंकरों के द्वारा भापित मागें का उपदेश देते हैं--'जयय त्रिहराहि 
* दुरुत्तरा। इसका तात्पर्य यह है कि यत॒नापुर्वक सभी कार्यों मे प्रवृत्त होना 
चाहिए । पाँच समिति और तीन गुप्तियो के पालन से आ जाती है ।* यतना 
घ॒र्मं की जननी हे । इसी लिए पाँच समिति और तीन ग्रुप्ति को अष्टप्रवचनमाता कहते 
हैं। शास्त्रों (जिनप्रवचन) मे यत्र-तन्च सयमपालन कौ जो विधि बतायी है, उसके 
अनुसार चलना चाहिए | क्यो चलना चाहिए ? इस शका के समाधानार्थ कहा है-- 
'वीरेंहि सम्म पवेइय । तीर्थंकर नरवीरो ने इसो का जोरदार उपदेश दिया है। 


१ “जय चरे जय चिट॒ठे जयमासे जय सए । 
जय भुजतो भासतो पावकम्म न बघइ ॥” “--दशवेका० अ० ४ 
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पूत्रगाथा मे वीरो का उल्लेख किया गया है, अत इस गाथा मे 'वीर कौन 
हो सकता हैं ?' इस सम्बन्ध मे बताते है-- 


मूल 
विरया वीरा समुदिठया, कोहकायरियाइपीसणा । 
पाणे ण हणति सव्बसो, पावाओ विरया$भिनिव्वुडा ॥ १२॥ 


स॒ ते छाया 


विरता वीरा समुत्यिता , क्रोधषकातरिकारदिपीषणा । 
प्राणिनो न घ्तन्ति सर्वेश पापादुविरता अभिनिवृ त्ता ॥१२॥ 


अन्वधा५े 


(विरया) जो हिंसा आभादि पापो से विरत है, (बीरा) जो कर्मों को विदारण 
करने मे वीर हैं, और (सपुद्ठिया) आरम्भ-समारम्भ का त्याग करके मोक्षपथ पर 
चलने के लिए समुत्यित हैं---उत्साहपूर्वक सच्नद्ध है, (कोहकायरियाइपीसणा) क्रोध 
और माया आदि को दूर करने वाले है, त्था जो (सव्चसो) मन-वचन-काया से 
सर्वथा (पाणे) द्वीन्द्रिय आदि किसी भी प्राणी को (ण हणति) नही मारते, तथा 


(पाचाओ विरया) पापकर्म से (विरया) निवृत्त हैं (अभिनिब्युडा) वे पुरुष मुक्त 
जीवो के समान प्रशान्त हैं । 


भावाथे 


जो हिंसा आदि पापो से दूर है, क्रोध, माया आदि कषायो को विदा- 
रण करने के कारण वीर है, तथा समस्त आरम्भो को छोडकर मोक्षमागें में 
डटे हुए हैं--सयम के लिए सन्नढ्ठ है। जो हीन्द्रिय आदि जीवो को 
मन-वचन-काया से सवंथा नही मारते, ऐसे समस्त पापकर्मो से रहित पुरुष 
मुक्त जीवो के समान ही परिशान्त होते हैं, वे ही वीरपुरुष है । 


व्यपख्पा 


चोर कौन ? 

इस गाथा मे वीरपुरुष का लक्षण दिया है। आध्यात्मिक जगत मे वीरपुरुष 

वे नही माने जाते, जो युद्ध मे लाखो आदमियो का सहार कर देते हैं, जिनकी एक 
भ्रकुटि से हजारो आदमी थर्राने लगते हैं, जो अपने मौज-शौक के लिए लाखो निर्दोष 
भाणियो को मार डालते हैं, अथवा जो आमोद-श्रमोद के लिए पच्चेन्द्रिय वन्य जीनो 
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का शिकार करते है, किन्तु यहाँ वीर वे ही माने जाते है जो हिसा आदि पापो से 
विरत है, कर्मों को विदारण करने के कारण वे साहसी वीर हैं, क्रोध-माया आदि 
कपायो से दूर रहते हे, आरम्मो को. र सयमी नरवीर का वाना पहने हुए है, 
जो मन-वचन-काया से किसी भी प्राणी का वघ नही करते, पापो से निवृत्त है। और 
ऐसे वीर ही वीतरागी नरवीरो के समान प्रशान्त हैं, अर्थात्‌ विषय-कषायो से निवत्त 
होने के कारण प्रशान्तात्मा है| वे ही मुक्ति के समान शान्ति स्वरूप है । 

वीर पुरुष परीपहो को कैसे सहन करे ”? इसके लिए आगामी गाथा में उप- 
देश देते हे-- 


सूल 
णवि ता अहमेव लुप्पए, लुप्पति लोयसि (मि) पाणिणो । 
एवं सहि्एह पासए, अणिहे से पुटठे अहियासए ॥३१३॥ 
स॒ त॑ छाबा 
नाथंपि तेरहमेव लुप्ये, लुप्यन्ते लोके प्राणिन । 
एवं सहितो (सहित ) परश्येत्‌, अनिह स स्पृष्टोईघिसहेत ॥१३॥ 
अन्वयार्थ 
(सहिएहि) ज्ञान वगैरह श्री से सम्पन्न पुरुष (एव) इस प्रकार (पासए) 
विचार करे, देखे, कि (अहमेब) केवल मैं ही (ता) उन णीत, उष्ण आदि के द्वारा-- 
उनके दुख विशेष से, (णवि) नही (लुप्पए) पीडित किया जाता, (लोयसि) 
इस लोक में (पाणिणो) अन्य प्राणी भी (जुप्पति) इनसे पीडित होते है या किये 
जाते है । अत (पुदुठे) परीषहो का स्पर्श पाया हुआ (से) वह सयमसाधक मुनि 
(अणिहे) क्राधादि, राग-हे प-मोह से रहित होकर (अहियासए) उन्हे सहन करे | 


थे 
ज्ञानादि सम्पन्न पुरुष यह सोचे कि सिर्फ मैं अकेला ही सर्दी, गर्मी 
आदि के कष्टो से पीडित नही किया जाता, अपितु ससार मे जो अन्य प्राणी 
है, वे भी इनसे पीडित किये जाते है। अत शीतोष्ण आदि परीपह आ पडने 
प्र राग-ह प-कषाय से रहित होकर समभावपूर्वक सहन करे। 


परीषह आने पर बोरपुरुष का +ि « 
इस गा 4 का आशय स्पप्ट है। साधारण व्यक्ति परीपह (शीत, उप्ण 
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आदि कष्ट आ पडने पर घवराकर हाय-तोवा मचाने लगता है, किन्तु सयमवीर 
पुरुष सर्दी-गर्मी आदि परीषह आने पर यह सोचे कि केवल मै ही इनसे पीडढित नही 
किया जाता, किन्तु ससार के सभी प्राणियों को ये पीडित करते है। अत परीपहो 


का आक्रमण होने पर वह घबराए नही, वल्कि हढतापूर्वक राग-हं प कपायादि से 
रहित होकर समभावपूर्वक उन्हे सहन करे । 


सम्यस्ज्ञानादि से सम्पन्न पुरुय यह सोचे कि अविवेकी प्राणी कष्ट आने पर 
हाय-तोवा मचाते हुए लाचारी से उसे सहन करते है, जिससे वे कष्ट सहकर भी 
निर्जरारूप फल को प्राप्त नही कर सकते, मैं समभावपूर्वक कष्ट सहूँगा तो निर्जेरा 
रूप फल प्राप्त कर सकूँगा । किसी सुज्ञ पुरुष ने ठीक ही कहा है--- 


(क्षान्त न क्षमया गृहोचितसुख, त्यक्त न सन्तोषत , 
सोढा बु सहशीलतापपवनक्लेशा न तप्त तप ॥ 
ध्यात वित्तमहनिश नियमितप्राणेन तत्त्व पर, 
तत्तत्कमेंकत सुल्लाथिभिरहो तैस्‍्ते- फर्लवंण्चिता: ॥ 

( क्षमा तो की, लेकिन क्षमाधर्म समझकर नही की, घर मे होने वाले सुख का 
संयाग तो किया, लेकिन सतोप से प्रेरित होकर नही, दु सह सर्दी, गर्मी, हवा आदि के 
कप्ट तो सहे, किन्तु तपश्चरण नहीं किया, दिन-रात बिना श्वास रोके धन का 
ध्यान तो किया, मगर निद्व न्द्र होकर परमात्मतत्त्व-आत्मतत्त्व का चिन्तन नही 
किया। अहो ! इन अज्ञानी सुखाभिलापियो ने सुख-प्राप्ति के लिए तपस्वी मुनियो की 
तरह वे सभी करे किये, लेकिन उनके फलो से थे वचित ही रहे । क्योकि सयमी 
विचारशील पुरुष जो कष्ट सहते है, वे उनके ग्रुणवृद्धि के कारण होते है, जबकि 
सुख्तार्थी जो कष्ट सहते हैं वे उलटे कमेंबन्ध के कारण हो जाते है ।, किसी नीतिकार 
ने ठीक ही कहा है--- 
फारश्यक्षुतप्रभवय फद्मशन शीतोष्णयो. पात्रता 
प्‌ सच शिरोस्हेषू शयन मह्तास्तले केयले । 

एतानयेबव. गहेवहुन्तयवर्नात तान्युन्नति सयसे 

दोषाश्चा5पि गुणा भवत्ति हि नृणा योग्येपदेयोजिता ॥ 
भूखे रहने से शरीर में आई दुर्वशता, खराब अन्न का आहार, शीत और 
उण्ण के दु ख का सहना, तेल न मिलने से वालो का रूखापन, विस्तर के बिना केवल 
जमीन पर सो जाना इत्यादि बातें जो गृहस्थ के लिए अवनति के चिह्न मानी जाती 
हैं, वे ही स्वभाव से सहने वाले, तितिक्षु सयमी मुनि के लिए उन्नतिकारक समक्ञी 


जाती है। इससे सिद्ध होता है कि योग्य पद (स्थान) पर स्थापित किये (जोडे) 
दोप +ी गुण हो जाते हैं । 
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अत ज्ञानादिगुणसम्पन्न और आत्मकल्याण से तत्पर सयसी विचारशील साधु 
पूर्वोक्त हृष्टि से सोचकर क्रोधादि पर विजय प्राप्त करे और घीरतापूर्वक शीतोण्णादि 
परीषह सहन करे | यही इस गाया का निष्कर्ष है । 


आगामी गाथा मे शास्त्रकार परीपहविजय का उपदेश देते है--- 


मूल पाठ 

धूणिया कुलिय व लेवव, किंसए देहमणसणाईहि । 

अविहिसामेव पव्वए अणधम्मो मुणिणा पवेदितो ॥१४॥। 
सस्कृत ॥ 


घृत्वा कुड्य च लेपवत्‌, कशंयेह हमनशनादिसि । 
अविहिसामेव प्रव्नजेदनुधर्मों मुनिना प्रवेदित ॥१४॥ 


अन्वयाथे 
(लेवव) जैसे लीपी हुई (लेपदाली) (कुलिय) भीत--दीवार (घरूणिया) लेप 
गिराकर क्षीण-- पतली कर दी जाती है, बसे ही (अगसणाईहि) परीषह या उपसग 
आने पर अनशन आदि तपण्चर्या के द्वारा (वेह) शरीर को (किसए) केश कर 
देना --सुखा देना चाहिए । (अविहिंसामेव) तथा अहिसाधर्म का ही (पव्वए) पालन 
करना चाहिए। (अणुधम्मो) यही मोक्षानुकूल या समयानुकूल (युगानुकूल) धर्म 
(घुणिणा) मुनीन्‍्द्र सर्वज्ञ प्रभु ने (पवेदितों) कहा है । 
भावार्थ 
जैसे लीपी हुई दीवार पर चढे हुए लेप को गिराकर वह पतली और 
क्षीण कर दी जाती है, वैसे ही वर्षों से आहारादि से पुष्ट शरीर को परीषह 
या उपसर्ग का. र आने पर अनशन आदि तपदचर्या के द्वारा ढश-इुर्बल 
कर देना चाहिए, क्योकि ऐसे समय मे साधक को अहिसाधर्म का ही पालन 
करना चाहिए | यही समयानुकुल या मोक्षानुकूल धर्म मुनीन्‍द्र सर्वज्ञ भ्रभ्नु ने 
फरमाया है | 
व्यास्या 
परीषह एव उपसर्ग के समय सुति फा धर्म 
साधक जब साधना करता है, त्तो शरीर बीच मे आकर कई वार अपनी 
अनुकूल या प्रतिकूल माँग उपस्थित करता हैं। मुत्ति तो अपनी मर्यादा में रहते हुए 
सयम करते हुए भिक्षाचरी से जो कुछ मित्र जाता है, उसी से ही णरीर का 
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पोषण करता है, अपना धर्म-पालन भी शरीर से करता है। किन्तु कई बार दुष्फाल, 
रोग, कम आहारलाभ, आदि परीपहो के या देव, मनुष्य या ति्य॑ज्च के द्वारा कृत 
उपसर्गो --कष्टो के प्रमण आ जाते है । उप समय आहार्याती पिलना तो दूर रहा, 
शरीर पर भी आफत आ जाती है । ऐसे समय मे अहिसाधर्म का उल्क्ृप्ट आरावक 
मुनि क्या करे ? क्‍या वह अपने शरीर को छोड दे या प्रतिकूल व्यक्तियों (जीवो) 
का सामना करे, या प्र-कृृतिक प्रकोपो के समय श्रमणधर्म को छोडकर आधाकर्मादि 
हिसाजन्य आहारादि लेकर अपने शरीर को पोषण दे । इसी के उत्तर मे यह गाया 
प्रस्तुत की गयी है --/'घृणिया कुलिय. किसए वेहमणसणाई[6ह ॥' 


शास्त्रकार का आशय यह है कि ऐसे किसी भी परीपह था उपसग के समय 
साधु घबराए नहीं। जह यह सोचे कि मैं इतने समय से शरीर को तो भाहारादि से 
पोषण देता ही आ रहा हूँ । कभी यह दुष्काल या अन्य आहारादि का सकट 
उपस्थित हो जाए तो वह शरीर पर से ममत्व हटाकर उसे अनशन आदि (उपवास 
आदि) तप से ऐसे ही दुर्बेल (पतला) कर दे, जैसे गोबर, मिट्टी आदि से लीपी हुई 
दीवार पर चढे हुए लेप को हटाकर, वह पतली कर दी जाती है| तात्पर्य यह है कि 
शरीर के वढे हुए रुधिर, मास को तपस्या के हारा सुखा डालना चाहिए और सर्दी, 
गर्मी आदि परीपहो को सहना चाहिए। मास और रुविर की शरीर भे कमी करने 
के इस उपाय को सहिष्णुमाव से अजमाने पर शरीर के पोषण के लिए आण्कर्मादि 


दोषयुकत आहार (जिसमे प्राय हिसा की सम्भावना है) लेने की आवश्यकता 
नही रहेगी | 


जहाँ तक शरीर को छोडने का सवाल है, जैनशास्त्रो की यह आज्ञा नही है 
कि सशक्त और घर्मपालन के लिए सक्षम चलते-फिरते शरीर को यो ही आवेश मे 
आकर त्याग दे। इसीलिए यहाँ भी शरीर को कृश करने का विधान किया है। 
आचारागसूत्र मे भी इसी तरह का एक विधान मिलता है--कसेहि अप्पाण, जरेहि 
अप्पाण' (अपने शरीर को क्ृश कर डालो, कसो,-जीणे कर डालो) । मतलब यह है 
कि साथु अगर ऐसे विकट प्रसगो पर आहार-पानी का गुलाम बन जाएगा तो उसके 
जीवन मे आतंध्यान की भी सम्भावना है और बातेध्यान भावहिसा है )) इसी प्रकार 
जो प्रतिकूल देव, मनुष्य या तियंच हमला करें या अन्य किसी प्रकार की क्षति 
पहुंचाएँ तो भी सममाव से सहन करे, उनके प्रति किसी प्रकार का दंघ-रोष न करे, 
भाकृतिक प्रकोपो के समय भी अहिंसाघर्म पर डटा रहे। इसी बात को शास्त्रकार 
अविहिसामेव पव्चए ।” अर्थात्‌ ऐसे विकट प्रसगो पर अहिंसाधर्म 
का ही पालन करे, 'पव्वए! का अर्थ प्रकर्प 


रूप से गति करे--अर्थात्‌ डटा रहे' भी 
होता है। महिला के बदले यहाँ 'अविहिंसा' प्रयोग किया गया है, जिसका अर्थ इस 
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प्रकार है--विविध प्रकार की या विशिष्ट हिंसा को 'विहिसा' कहते है । उस विहिसा 
को न करना “अविहिसा' है। साथु को विकट से विकट प्रसग मे भी अविहिंसाधर्म 
पर डटे रहना चाहिए। अन्त मे साधक को परमहितैषी वीतराग प्रभू के इस 
आदेश को शिरोघधाथ करने हेतु शास्त्रकार कहते हैं कि मुमुक्षु साधको के लिए 
परीपह-उपसर्ग के समय अहिसाधममम पर डटे रहने का आदेश हम अपनी ओर से नहीं 
कहते, यह मुनीन्‍्द्र सर्वेज्ञ प्रभु ने फरमाया है कि यही अनुघर्म समयानुकूल य 
मोक्षानुकूल है । 
अगली गाथा मे अहिसाधर्म के परिपालन के फल के सम्बन्ध में शास्त्रकार 
कहते है-- 
मूल 
सउणी जह पंसुगुडिया, विहुणिय धसयई सिय रय॑ । 
एवं दविओवहाणंव कम्म॑ खबइ तवस्सिमाहणे ॥१५॥ 


ते छाया 


शकुनिका यथा पासुगुण्ठिता विघुय ध्वसयति सित रज । 
एव द्रव्य उपधानवान्‌ कर्म क्षपयत्ति तपस्वी-माहेन ॥१५॥ 


कः 


रथ 
(जह) जैसे ( पसुगुडिया ) घूल से भरी हुई (सड॒णी) पक्षिणी (बिहुुणिय) 
अपने अगो या पस्लो को फडफडाकर (प्िय रय) शरीर में लगी हुई रज को 
(घसयई) झाड देती है, (एव) इसी तरह (दि) भव्य, (ओवहाणव) उपधान 
आदि तप करने वाला (तबस्सि) तपस्वी (माहणे) माहन--अहिसान्नती प्रुरुष 
(कम्म) कर्म को (ख़बद्) नाश करता है। 
भावाये 
जैसे पक्षिणी अपने शरीर पर लगी हुई घुल को अग या पख्छ फडफडा 
कर देती है, बसे ही अनशन आदि तप करने वाला अहिसाप्रधान 
सब्यडुचय (तपस्या एवं अहिंसाघर्म के पालन से) कम को झाड (नष्ट कर) 
देता है । 


व्याख्या 
अहिसाघर्म के परि का फल 


अहिसाधर्म के परिपालन के लिए सावक को अहिसाभगवती के दो पाँखों--- 
सयम और तय की आराधना करनी पडढती है । जब अहिंसा-साधक संयम और 


वैतालीय द्वितीय अध्ययन---प्रथम उद्देशक ३० ६ 


तपरूपी पाँखे फडफडाएगा तो उसके आत्मा पर लगी हुई करम्मरूपी धूल उसी तरह 
झड जाएगी, जिस तरह पक्षिणी अपने अग पर लगी हुईं घूल को पाँखे फडफडाकर 
झाड देती है । 

अहिसाधर्मी साधक माहत कहलाता है, अर्थात्‌ 'मा + हन--किसी जीव को 
मत मारो” इस प्रकार की जिसकी उद्घोपणा एव प्रवृत्ति है, उसे 'माहन” कहते है । 
यहाँ तप के पर्यायवाची उपधान शब्द का प्रयोग किया गया हे । उप--मोक्ष के 
समीप, घात- स्थापित करना, उपधघान । दवि शब्द का सस्कृतरूप होता हे--द्वन्य, 
जिसका अर्थ टीकाकार (शीलाकाचार्य) ने भव्य किया है अर्थात्‌ मोक्षगममन 
के योग्य । 


निष्कर्ष यह है कि मोक्षणगमन के योग्य उपधान आदि तप करने वाला तपस्वी 
अहिंसाप्रधान साधु अपने ज्ञानावरणीय आदि कर्मों को नष्ट कर देता है। 


आगरजमी गाथाओ से अनुकूल उपसर्गो से साधक को सावधान रहने की प्रेरणा 
देते हुए कहते हैं-- 


सुल पाठ 
उट्ठियमणगारमेसग, समणं ठाणठ्अ तवस्सिण । 
डहरा बुडढा य पत्थए, अवि सुस्से ण य त लभेज्ज णो ॥ १६॥ 


ससकृत हां 

उत्यितमनगारमेषणा श्रमण स्थानस्थित तपस्विनम्‌ । 

दहरा वुद्धाश्च प्रार्थेयेयुरपि शुष्येयुनें चु त लभेरन ॥॥१६॥। 

अन्वयाथे 
(अणगार) गरृहरहित मुनि (एसण) एषणा के पालन के लिए (उद्दिठिय) 

उत्यित---तत्पर, (झाणठिय) अपने सयमस्थान मे स्थित (तवस्सिण समण) तपस्वी 
श्रमण को (डहरा) उसके लडके-बच्चे, (बुड्ढा य) उसके बूढें माता-पिता आदि 
(पत्थए) प्रव्नज्या छोड देने के लिए चाहे प्रार्थना करें, (अबि सुस्ते य) और चाहे 
भ्रार्थना करते-करते उनका गला सूख जाय, वे थक जाये, (त) परन्तु वे उस श्रमण 
को (णो लभज्ज) पा नही सकते, मना नही सकते, अथवा अपने अधीन नही 
कर सकते । 


भावार्थ 


घर-वार छोडकर जनगार बने हुए तथा एषणा-पालन भे तत्पर 
सयमधारी तपस्वी श्रमण के पास आकर यदि उसके बेटे-पोते या माँ-बाप 
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आदि बुद्ध दीक्षा छोडकर घर चलने की चाहे जितनी भ्रार्थना करे, चाहे 
प्रा्थंना करते-करते उनका गला सूख जाय, वे भले ही थक जाये, परन्‍्चु 
वस्तुतत्त्व के ज्ञाता साधु को वे मनाकर अपने अधीन नही कर सकते । 


व्याख्या 


अनुकल उपसर्ग सुनि की 

जिसके अगार अर्थात्‌ घर-बार नही है, अर्थात्‌ ग्रृह त्याग करके जो प्रत्रजित 
ही चुका है, वह अनगार कहलाता है | ऐसे अनगार तथा सयमपालनार्थ जो एपणा- 
समिति के पालन मे उद्यत है जिसने विशिष्ट तपश्चर्या द्वारा अपने शरीर की तपा 
डाला है, ऐसे परिपक्व श्रमण के जीवन में भी कई बार अनुकूल उपसर्ग आते हैं, 
उन अनुकूल उपसर्गो मे उसे गाफिल नही रहना है । जरा-सा भी असावधाईे रहा 
तो उसके सयमघन का लोग अपहरण कर लेंगे, उसका वर्षो का तपा-तपाया जीवन 
शीघ्र ही मिट्टी मे मिला देगे, उसकी वर्षों वी साधना उसके तथाकथित कुटुम्वीजन 
हितैपी वनकर नष्टश्रष्ट कर देंगे। कौन-से अनुकूल उपसर्ग और कौन-से उसके 
कुटुम्वीजन, कैसे उसकी साधना को मट्यामेट कर सकते है ? इसे बताने एव 
तपस्वी श्रमण को पूर्ण सावधान एवं सयम मे हृढ करने के लिए कहते हैं-- डहरा 
बुडड़ाथ पत्थए.._* आशय यह है कि ऐसे परिपक्व श्रमण के सामने अनुकूल 
उपसगं का एक नमूना देखिये । उसके ग्रहस्थपक्ष के बेटे-पोते आदि या बडे-बूढे माता- 
पिता, मामा, नाना आदि उसके पास आकर विनती करे--“आपकने बहुत वर्षों तक 
सयम-पालन कर लिया, अब तो आप यह सब छोडछाड कर घर चलिए और हमात 
पालन कीजिए । आपके सिवाय हमारा कोई आधार नही है। एकमात्र आप हो 
हमारे पालक है। हम आपके बिना निराधार दीन-दु खी हो रहे है। अंत भव देर 
मत करिए, झटपट घर चलिए और हमे समालिए !”--इस प्रकार वे वास्वा: 
रो-रोकर, दीनता और करुणा का नाटक करके मुनि को कायल करने और अपने 
धर्म से विचलित फरने की कोशिश करें। उस समय मुनि उसे अनुकूल परीपह 
जानकर सावधान हो जाए। अगर साबु सावधान और मन का मजबूत होगा तो 
चाहे प्रार्थना करते-करते उनका गला सूख जाय, अथवा वे थक जाये, परन्‍्ठु 
परिपक्व साधक अपने लक्ष्य से एक इच भी इधर-उधर नही होगा, वह उन्हे 
यथायोग्य उत्तर देकर विदा कर देगा, लेकिन उनके वाग्जाल में विलकुल न फेसेगा । 
वे सयम में हढ उस साथु को चाहे जितना प्रयत्न, अनुनय-विनय करके भी पा नही 
सकते, मना नहीं सकते । 

यहाँ मूलपाठ में अवि सुस्से' शब्द है, उसका ससस्‍्क्ृत में अधि आओण्ये! रूप भी 
बनता हैं। जिसका अर्थ होता है, वह साधु उनकी वात सुनेगा भी, किन्तु उनके 
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वाग्जाल मे नही फँसेगा । निष्कर्ष यह है कि साधु को ये और इस प्रकार के अन्य 
अनुकल उपसर्गो के आने पर सावधानी और हृढता रखनी चाहिए | 


मल 
जइ कालुणियाणि कासिया, जइ रोयति य पुत्तकारणा । 
दविय भिक्‍खू समुटिठयं, णो लभति ण सठवित्तए ॥श्णा 
स॑ छाया 
यदि कारुणिकानि कुय्युं , यदि रुदन्ति च पुत्रकारणात्‌ । 
द्रव्य भिक्षु समुत््यित न लभन्ते न सस्थापयितुम॒ ॥१५७॥ 
अन्वयार्थ 
(जद) यदि वे (क्वालुणियाणि कासिया) करुणापूर्ण बचन बोलें या करुणा- 
जनक कार्य करें (य) और (जद) यदि वे (पुत्तकारणा) अपने पुत्र के लिए (रोथति) 
सदन करें, तो भी (दर्बिय) भव्य मुक्तिगमन के योग्य, (ससुद्ठिय) मोक्ष साधना में 
समुच्तत (सिक्‍्खू ) साधु को (णो लब्भति) प्रन्नज्या से भ्रष्ट नही कर सकते, तथा 
(ण सठवित्तए) न वे उसे ग्रहस्थलिंग मे स्थापित कर सकते है। 
भावाथ 


साधु के माता-पिता आदि स्वजन उसके निकट आकर यदि करुण 
वचन बोलें, कातरतापूर्वक दीन-हीन स्वर मे कहे, या करुणाजनक कार्य करे, 
तथा यदि वे अपने पुत्र के लिए रोये-विलाप करे, तो भी साधुधर्म का पालन 
करने में तत्पर, मृक्तिगमन के योग्य उस परिपक्व साधु को वे साघुजीवन 
से भ्रष्ट नही कर सकते और न ही वे उसे पुन गहस्थवेष मे स्थापित कर 
सकते है । 


व्यास्या 


परियक्‍व एवं सावधान साधु को पहिचान 

साधु की परिपकक्‍्वता, हृढता एवं सावधानी का पता उस समय लगता है, 

जब उसके सामने अनुक्ल परीपह जाते हैं। उसके भूतपूर्व ग्रहस्थपक्ष के माता, दादी, 
नानी, मौसी या पिता, बाबा, नाना आदि आकर उसके सामने रोने-घोने लग जाएँ, 
उसके सामने करुणापूर्ण वचन बोलने लगे अथवा कोई करुणाजनक ऐसा कार्य कर 
बैठे, जिससे साधु झटपट पिघल जाए और अपने साथुजीवन से अप्ट होकर पुन 
ग्रहस्थजीवन मे चला जाए । किन्तु परिपक्व एवं सावधान साधु ऐसे करुणाजनक 
भसगो मे सन को कठोर वनाकर हढता से प्रतिकार करता है। अगर उस मुनि की 


३१० सुत्रकृताग सूत्र 


आदि वृद्ध दीक्षा छोडकर घर चलने की चाहे जितनी प्रार्थना करे, चाहे 
भार्थना करते-करते उनका गला सूख जाय, वे भले ही थक जाय॑, परल्तु 
वस्तुतत्त्व के ज्ञाता साधु को वे मनाकर अपने अधीन नही कर सकते | 


हि ॥ 


अनुकूल उपसर्ग सुनि को 

जिसके अगार अर्थात्‌ घर-बार नही है, अर्थात्‌ ग्रृह त्याग करके जो प्रद्नजित 
ही चुका है, वह अनगार कहलाता है। ऐसे अनगार तथा सयमपालना्थ जो एपणा- 
समिति के पालन मे उद्यत है जिसने विशिष्ट तपश्चर्या द्वारा अपने शरीर को तपा 
डाला है, ऐसे परिपक्व श्रमण के जीवन मे भी कई बार अनुकूल उपसर्ग आते हैं, 
उन अनुकूल उपसर्गो मे उसे गाफिल नहीं रहना है। जरा-सा भी असावधान रहा 
तो उसके सयमधन का लोग अपहरण कर लेगे, उसका वर्षों का तपा-तपाया जीवन 
शीघ्र ही मिट्टी मे मिला देंगे, उसकी वर्षों की साधना उसके तथाकथित कुटुम्बीनन 
हितेपी वनकर नब्टप्रप्ट कर देगे । कौन-से अनुकूल उपसर्ग और कौन-से उसके 
ऊँदम्वीजन, कैसे उसकी साधना को मटियामेट कर सकते है ” इसे बताने एव 
पपस्वी भ्रमण को पूर्ण सावधान एवं सयम मे हृढ करने के लिए कहते हैं--“'डहरा 
उड़ा थ पत्थए _” आशय यह है कि ऐसे परिपक्व श्रमण के सामने अनुकूल 
उपसर्ग का एक तमुना देखिये। उसके गृहर के बेटे-पोते आदि या बडे-बूढे माता- 
पिता, मामा, नाना आदि उसके पास आकर विनती करें--“आपने बहुत वर्षों तक 
पयम-पालन' कर लिया, अब तो आप यह सब छोडछाड कर घर चलिए और हमारा 
पालन कौजिए। आपके सिवाय हमारा कोई आधार नही है। ए आप ही 
हमारे पालक है। हम आपके बिना निराधार दीन-दु खरी हो रहे है। अतः अब देर 
मत करिए, घर चलिए और हमे संभालिए ।”-.. इस प्रकार वे बार-वार 
रो-रोकर, दीनता और करुणा का नाटक करके मुनि को कायल करने और अपने 
धर्म से विचलित करने की कोशिश करें। उस समय मुनि उसे अनुकल परीपह 
जानकर सावधान हो जाए। अगर साव्‌ृ सावधान और मन का मजबूत होगा तो 
चाहे प्रार्थना करते-करते उनका गला सूख जाय, अथवा वे थक जाये, परन्तु 
परिपक्व साधक अपने लक्ष्य से एक इच भी इधर-उधर नही होगा, वह उन्हे 
यथायोग्य उत्तर देकर विदा कर देगा, जेकिन उनके वाग्जाल मे विलकुल न फॉसेगा । 
ने सयम मे हृढ उस साथु को चाहे जितना अ्रयत्न, अनुनय-विनय करके भी पा नही 
सकते, मना नहीं सकते । 

यहाँ मूलपाठ में “अबि सुस्से” शब्द है, उसका मस्क्ृत मे 'अपि ओष्ये” रूप भी 
वनता है। जिसका अर्थ होता हैं, वह साधु उनकी बात सुनेया भी, किन्तु उनके 
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वाग्जाल मे नही फेंसेगा । निष्कर्ष यह है कि साधु को ये और इस प्रकार के अन्य 
अनुकल उपसर्गो के आने पर सावधानी और हृढ्ता रखनी चाहिए । 


मूल 
जइ कालुणियाणि कासिया, जइ रोयति य पुत्तकारणा । 
दविय भिक्‍्ख्‌ समसुटिठयं, णो लभति ण संठवित्तए ॥१७॥ 


स॒. छाया 

यदि कारुणिकानि कुय्यु , यदि रुदन्ति च पुत्रकारणात्‌ । 

द्रव्य भिक्षु समुत््यित न लभन्ते न सस्थापयितुमू ॥१७॥ 
अन्वयार्थे 


(जट्ट) यदि वे (कालुणियाणि कासिया) करुणापूर्ण वचन बोलें या करुणा- 
जनक कायें करे (य) और (जईइ) यदि वे (पुत्तकारणा) अपने पुत्र के लिए (रोयत्ति) 
रुदन करें, तो भी (बबिय) भव्य मुक्तिगमन के थोग्य, (समुद्ठिय) मोक्ष साधना में 
समुद्यत (भिक्‍सखू ) साधु को (णो लब्भति) प्रव्र॒ज्या से भ्रष्ट नही कर सकते, तथा 
(ण सठवचित्तए) न त्रे उसे गृहस्थलिंग मे स्थापित कर सकते हैं । 


भसावबायथ 


साधु के माता-पिता आदि स्वजन उसके निकट आकर यदि कृरुण 
वचन बोले, कातरत्तापूर्वक दीन-हीन स्वर मे कहे, या करुणाजनक कायें करे, 
तथा यदि वे अपने पुत्र के लिए रोये-विलाप करे, तो भी साधुधम का पालन 
करने में तत्पर, मुक्तिगमन के योग्य उस परिपक्व साधु को वे साधुजीवन 
से भ्रष्ट नही कर सकते और न ही वे उसे पुन गृहस्थवेष मे स्थापित्त कर 
सकते है। 


च्यार्पा 


परिपक्व एव सावधान साधु को पहिचान 

साधु की परिपक्वता, हृढता एवं सावधानी का पता उस समय लगता है, 

जब उसके सामने अनुकूल परीपह आते हैं। उसके भूतपूर्व ग्रहस्थपक्ष के माता, दादी, 
नानी, मौसी या पिता, वावा, नाना आदि आकर उसके सामने रोने-धोने लग जाएं, 
उसके सामने करुणापूर्ण वचन वोलने लगें अथवा कोई करुणाजनक ऐसा कार्य कर 
बैठे, जिससे साधु झटपट पिघल जाए और अपने सावुजीवन से अप्ट होकर पुन 
गृहस्थजीवन मे चला जाए । किन्तु परिपक्व एवं सावधान साधु ऐसे करुणाजनक 
प्रसगो मे मन को कठोर वनाकर हढता से प्रतिकार करता है। अगर उस सुति की 


३१२ सुत्रकृतांग सूचर 


गृहस्थपक्षीय पत्नी आकर कहे---“हे कनन्‍्त । हे नाथ ! हे स्वामित्त ! हे अतिप्रिय 
प्राणवललभ, आप तो इतने निष्ठुर हो गए कि घर भी नही चलते। आपके बिना 
मुझे सारा घर सूना-सूता लगता है। बच्चे आपके बिना रो रहे है, उन्हे कुछ भी 
अच्छा नही लगता | मुझ पर नही तो, उन बच्चों पर दया करके ही घर चलो । 
आपके घर आ जाने से घर मे चहल-पहल हो जायगी । मेरा भी जीवन आनन्द से 
बीतेगा । अपने बूढे माता-पिता की ओर देखो । वे आपके विना बेचैन है। आपके 
घर आने से उनका भी मन हरा-भरा रहेगा |” अथवा उक्त साधु के स्वजन आकर 
रोते-विलाप करते कहे--“एक बार तो घर चलो । कुलदीपक पुत्र के विना सारा 
कुल, घर या वश सूना है । और कुछ नही तो कम से कम अपनी वशबुद्धि के लिए 
एक पुत्र उत्पन्न करके फिर तुम पुन सयम पालन करना । हम फिर तुम्हे रोकेगे नही । 
सिर्फ एक पुत्र की हमारी प्रार्थता स्वीकार कर लो ।” 

ऐसे अनुकूल उपसर्ग के समय ही सयमी साधु की हृढता और परिपकक्‍्वता की 
परीक्षा होती है। जो परिपक्व एवं सुहढ श्रमण होता है, उसके सामने उसके भ्ृहस्थ- 
पक्ष के घरवाले आकर चाहे जितने रोयें-घोये, चाहे जितना करुण विलाप करे, 
चाहे श्तिना अनुनय-विनय करके उसे अपने घर ले जाने की कोशिश करे, यहाँ तक 
कि वे उसके सामने यह कहे कि तुम घर नही चलते हो तो हम तुम्हारे सामने यही 
प्राण-त्याग कर देंगे, यह नरह॒त्या का पाप तुम्हे लगेगा । चलो, उठो, जिद मत करो, 
हमारी बात मान जाओ, हम तुम्हारे लिए सब तरह की सुख-सामग्री जुटा देंगे। 
तुम्हारी सेवा मे कोई कसर नही छोडगे । परन्तु वह जरा भी विचलित नही होता, 
न पिघलता है और न उसके झासे मे आकर अपना बाना छोडकर घर शलने को 
तैयार होता है। ऐसे परिपक्व साधु के सामने चाहे जितने अनुकूल उपसर्ग देने वाले 
वा जाएँ, वे उसे अपनी साधना से एक इच भी इछर उघर नही कर सकते, न ही 
उससे वेप-परिवरत्तन करा सकते है। 


हक झरे 
जइ वि य कार्मेह लाविया, ज३ णेज्जाहि " बघिउ पर । 
जइ जीविय नावकखए णो लब्भति ण सठवित्तए ॥ १८॥। 


|। 
यद्यपि च कामैलावियेयु , यदि नयेयुबंध्वा ग्रहम्‌ | 
यदि जीवित नावक __ , नो लप्स्पन्ति न सस्थापयितुम्‌ ॥ १८॥। 
अन्वयाय॑ 
(जद वि य) चाहे साधु के पारिवारिकजन (कार्मेहि साथिया) उसे काममोगो 
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का प्रलोभन दे, (ज३) यदि वे (बघिउ) उसे बाँघकर (घर) धर पर (णेज्जाहि ण) 
क्यों न ले जाएँ, (जद) यदि वह साधु (जीविय नावकल्नए) वैसा असयमी जीवन 
नही चाहता है तो, (णो लब्भति) वे उसे अपने वश मे नहों कर सकते, 
(ण सठवित्तए) न उसे पुन गृहवास या ग्रहर्थभाव मे रख सकते हे । 


| 


थ 


साधु के परिवार के लोग उसके पास आकर उसे विपयभोगों का 
तरह-तरह से प्रलोभन दे, अथवा वे उसे जबरन वाँधकर घर ले जाएं, 
परन्तु वह साधु असयमी-जीवन नही चादृता है तो कोई भी शक्ति उसे वश 


में नही कर सकती, और न ही उसे गृहस्थभाव या गृह॒वास मे पुन स्थापित 
कर सकती है । 


व्यास्या 


भय और प्रलोभन मे भी मविचल साधक 

सयमपालन मे तत्पर साधु के स्वजन उसे मनोज्ञ प्रिय शब्द, रूप, रस, गन्ध 

और स्पशे से परिपूर्ण काम-भोगो का प्रलोभन दें । वे उससे कहे “चलो, अब हम 
तुम्हें वढिया-बढिया गाने सुनाएँगे, नृत्य, गीत आदि 


राग-रग से तुम्हे तृप्त कर देंगे, 
पुन्द्र-सुन्दर रूपचती नारियाँ तुम्हारी सेवा मे तत्पर रहेगी, उत्तमोत्तम सरस 


स्वादिष्ट पदार्थ तुम्हे खाने को देंगे, मनचाहे सुगन्धित पदार्थों से तुम्हारे मन को 
तृप्त कर देंगे और सुकोमल स्पर्श से तुम्हारा हृदय प्रसन्न कर देगे । इत्तना सब कुछ 
प्रलोगन देने पर भी यदि वह साधु घर चलने को तैयार न हो तो शायद उसके 
स्वजन सम्बन्धी उसे मारे-पीटें मौर जबरदस्ती रस्सी से वाधकर घर ले जाएँ | 
परन्तु यदि उस साधु को अपना सयमी जीवन प्रिय है, वह असंयमी जीवन को नरक 
के समान मानकर बिलकुल नही चाहता है और ऐसे अनुकल 


जल था प्रतिकूल उपसर्ग के 
समय भी अपने साधुत्व मे हृढ रहता है। ऐसी दशा मे घर वाले 


ले चाहे लाख कोशिश 
कर लें, वे उसे अपने वश से नही कर सकते, और न 


ही उसे घर मे या गृहस्थभाव 
मे रखने मे समर्थ हो सकते हैं। परमानन्ददायक, चन्द्रसम निर्मल, सुधातुल्य सुस्वादु 
क्षीरसागर के जल के समान सयम जल को पीकर भला 


कौन ऐस/ भूखे होगा, जो 
खारे और गदे कामभोगरूपी वैष म्प जल को पीना साहेगा ? 
भूल 
सेहंँति य ममाइणो मायपिया य सुया य भारिया | 
पोसाहि ण पासओ, तुम लोग पर पि जहासि पोस णो।। १ ॥ 


र१४ सूत्रकृतांग सुन 


सरक्ृत छाया 
शिक्षयन्ति च ममत्ववन्त , माता पिता चसुताइच भार्या । 
पोपय न दर्शकस्त्व, लोक पर च जहासि पोषय न ॥१६॥ 
अन्वयार्थ 

(भसमाइणो) “यह साधु मेरा है,, ऐसा जानकर साधु से स्नेह करने वाले 
उसके (सायपिया य सुया य भारिया) माता, पिता, पुत्र और पत्नी (सेहति य) 
साधु को शिक्षा भी देते हैं कि (तुम) तुम (पासओ) हमारी परिस्थिति को देख रहे 
हो, प्रत्य 7 हो, अथवा तुम दूरदर्शी हो, सुक्ष्मदर्शी हो (पोसाहि ण) हमारा 
भरण-पोषण करो । ऐसा न करके (तुम) तुम (लोग पर षि) इस लोक और परलोक 
को भी (जहासि) बिगाड रहे हो या कत्तेंब्य छोड रहे हो, अत (णो पोस) हमारा 
पालन-पोषण करो । 


पथ 


साधु को ममत्ववश अपना जानकर उसके माता, पिता, पुत्र और स्त्री 
आदि स्वजन (कभी-कभी ) ऐसी शिक्षा भी देने लगते है कि तुम हमारी 
परिस्थिति को देख रहे हो, या जानते हो, प्रत्यक्षद्शी हो, अथवा तुम 
द्रदर्शी या सृक्ष्मदर्शी हो, अब हमारा भरण-पोषण करो । अन्यथा तुम इस 
लोक और परलोक दोनो के कत्तंव्य को छोडते हो, दोनो को बिगाड रहे 
हो । अत सौ बात की एक बात है, जिस किसी तरह से भी हमारा पालन- 
पोषण करो । 

व्याच्या 


ओर भी अनुकूल गे 

जब ममत्वग्रस्त स्वजनो के पूर्वोक्त दाँव नही चलते और वे साधु को पुन 
ग्रहवास भे लाने असमर्थ हो जाते है, तब एक नया दाँव और चलाते हैं। वे भमोह- 
ममता से लवालव भरे स्वजन (माता-पिता, पुत्र-स्त्री आदि) साधु को नवंदीक्षित 
(अपरिपक्व) जानकर उसे सयमी जीवन से भ्रष्ट करने हेतु बहुत ही मघुर शब्दों मे 
स्नेहपूर्वक कहते हैं--“देखो, हम तुम्हारे बिना अत्यन्त दु खी हैं। तुम्ही हमारे 
एकमात्र आधार हो । तुम्हारे सिवाय हमारा कोई पालन-पोपण करने वाला नहीं 
है । तुम हमारी परिस्थिति को जानते हो, तुमने हमारी स्थिति देखी है, तुम हमारी 
स्थिति के प्रत्यक्षदरर्शी हो । अथवा तुम स्वय दूुरदर्शी या सुक्ष्मदर्शी हो । अत घर 
चलकर हमारा मरण-पोषण करो । अन्यथा, श्रन्नज्या लेकर तुमने इस लोक को तो 
विगाड ही लिया, अब हमे छोडकर परलोक को भी वियाड रहे हो । हमारा पालन- 
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पोषण करना तुम्हारा धर्म हैं। अपने दु खी परिव[र के पालन से पुण्यलाम होता 
है। इसी दृष्टि से किसी ने कहा है-- 


या गति क्लेशदग्घाना गृहेषु गृहसेधिनाम्‌ । 
विश्ञता पुत्रदारास्तु ता गति प्र, पुत्र॒क | 


“हे पुत्र ! स्त्री, पुत्र आदि का पालन करने में क्लेश सहने वाले गृहस्थों का 
जो भाग है, उसी से तुम चलो ।” 


निष्कर्ष यह है कि इस प्रकार की युक्तियो, सूक्तियों और तर्को से युक्त 
उलटी-सीधी शिक्षा की बाते कहकर भोह-ममता मे लिपटे हुए स्वजन अपने ग्रूहस्थ- 
पक्षीय सम्बन्ध के कारण आक्ृष्ट करके अपने पालन-पोपण की वात्त को वार-वार 
दोहराते हैं। परन्तु साधक को अपने सयममार्ग पर हढ रहना चाहिए । 


किन्तु जो अपरिपवव एवं सम मे शिथिल साध होता है, वह सयम से कैसे 
लुढक जाता है, इसे आगामी गाथा मे देखिए--- 


मूल पाठ 
अन्ने अन्नेंहि मुच्छिया मोह जति नरा असंचुडा । 
विसम॑ विसमेंह गाहिया, ते पार्वेहि पुणो पगष्मिया ॥२०।। 


सस्कृत छाया 
अन्येज्यैमू च्छिता , मोह यान्ति नरा असव॒ता । 
विपम विषमैग्राहिता , ते पापै पुन प्रगल्भिता ॥२०॥ 


अन्वयाय्॑ 


( <«) सर्वविरतिरुप सयमभाव से रहित (अन्ने धरा) दुस रे---अपरिपक्व 
मनुष्य--साधक (अल्नेंह मुच्छिया) माता-पित्ता, स्त्री-पुत्र आदि अस्यास्य पदार्थों मे 
मूच्छित---आसक्त होकर (सोह जति) मोहमूढ हो जाते हैं । (विसमेहि ६ 

५ पहिया) संयमहीन पुरुपो द्वारा असयम ग्रहण कराये हुए थे पुरुष (परुणों पर्वेहि 
पगव्भिया) फिर पापकर्म करने मे घृष्ट हो जाते हैं। 


भावार्थ 
कोई सयमहीन साधक स्वजन-सम्बन्धी जनो के उपदेद से माता- 
पिता आदि अन्यान्य पदार्थों भे 2४4 होकर मोहमृढ वन जाते है! असयमी 
बेल असयम ग्रहण करा ये 
222 पापकर्म करने मे जुट जाते है। ४७४७ ७४७ 
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व्याब्पा 
फायर असयमियो का पतन 


साधुजीवन मे आने वाले उपसर्गों और परीषहो से घबराकर असयम की 
ओर झुक जाने वाले कायर साधक सुख-सुविधाएँ दूंढते रहते है, जब माता-पिता 
आदि स्वजनवर्ग उसके समक्ष जरा सी भी ग्रहवास मे चलने और विषयभोगो के 
सेवन करने की प्रार्थना करते हैं, तब वे आगे-पीछे का विचार किये बिना फौरन 
लुढक जाते है, अपने जीवन मे अपनाये हुए सर्वेविरति-सयम से पतित हो जाते है 
और माता-पिता आदि द्वारा किये गये उक्त अनुकूल उपसर्ग के सामने धुटने टेक देते 
है। उसके बाद वे अल्पपराक्ममी, साधुता से अपरियक्व, असयमरुचि व्यक्ति ग्रहवास 
मे जाकर अपने माता-पिता, स्ची-पुत्र आदि में अत्यन्त मोहित एवं असक्त हो जाते 
है। अथवा वे फिर धमञनुष्ठान करने मे मृढ (विवेक ) हो जाते हैं। इसी बात 
को शास्त्रकार कहत॑ हैं --“अन्ने अन्नेहि घुच्छिया मोह जति नरा अप्तवुडा ।” 


अन्य शब्द का बहुवचनान्तरूप “अन्ने! शब्द सयमी जीवन से विहीन होने वाले 
सांघको के लिए प्रयुक्त किया गया है। साधक के लिए सम्यग्दशेन-शान-चारित्र के 
अतिरिक्त ससार के सभी पदार्थ-- यहाँ तक कि भोह-माया, लोभ, काम, आदि 
भावात्मक एवं माता-पिता आदि स्वजन तथा शरीर, घन, धाम आदि द्रव्यात्मक 
सभी पदार्थ-- अन्य है। उन अन्य पदार्थों--यानी सयमी जीवन से असम्बद्ध पदार्थों 
को जो अपने मान लेता है वह भी अन्य है। वास्तव मे साधक के लिए सम न 
आदि आत्मग्रुण ही अपने हैं, उनसे भिन्न सभी दुर्गुग या सभी पदार्थ अन्य हैं । अन्यो 
को अपने मानने वाले भूतपूर्व सपममी--वतंमान मे सयमी जीवन से च्युत लोग अन्यो 
यानी पूर्वोक्त श्रकार के असयमी ग्रहस्थो मे मुक्छतत---आसक्त होकर मोहबश विवेक- 
भ्रष्ट हो जाते हैं । 


विसम विसमेहि गाहिया--यहा विषम शब्द असयम का वाचक है, क्योकि 
साधक के लिए सयम सम है, असयम विपम है। उस विषम---असयम को अपनाने 
वाले भी “विषम कहलाते है। अत विषमो--असयमीजनो हारा विपम---असयम 
ग्रहण कराये हुए वे सयमअ्रष्ट पुरुष अठारह ही प्रकार के पापकर्म करने मे धुृष्ट 
हो जाते हैं। यानी वे फिर बे-लगाम (सिरकुश) होकर बेखटके पापकर्म करते 
रहते हैं । 

शास्नकार का आशय सबंविरति-सयममार्ग के पथिका को अनुकूल उपसर्ग 
आने पर फिसल जाने वाले सयमअ्रष्टो की वास्तविक दशा बताकर सावधान 
करना है। 
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इसी गाथा के सन्दर्भ मे शास्त्रकार पापकर्मो से विरत होने का उपदेश 
अगली गाथा मे देते है--- 


मल 
तम्हा दवि इक्ख पंडिए पावाओ विरते$शिनिव्वुडे १ 
पणए वीरे महावीहि, सिद्धिपह णेआउयं धुव. ॥२१॥ 


सस्कृत छाया 
तस्माद्‌ द्रव्य ईक्षस्व पण्डित , पापाद विरतोडभिनिवृत । 
प्रणता वीरा महावीथी, सिद्धिपथ नेतार श्र वम्‌ ॥२१॥ 


अन्नवयायें 


(तम्हा) इसलिए (दवि) भव्य--मोक्षगमन के योग्य अथवा राग-द्वे परहित 
होकर (इक्ख) विचार करो--अल्तनिरीक्षण करो । (पडिए) हे पुरुष ! सदु-असद्‌- 
विवेक से युक्त तथा (पावाओ बिरते) पापकर्म से निवृत्त होकर (अभिनिव्युडे) शान्त 
हो जाओ । (बीरे) वीर--कर्मो को विदारण करने मे समर्थ पुरुष (महावीहि) मोक्ष 
की महान्‌ पगडडी--महामार्ग को (पणए) प्राप्त करते है, जो (सिद्धिपह) ज्ञानादि 


से युक्त सिद्धि का पथ, (णेंआउय) सोक्ष की ओर ले जाने वाला और (घुव) निश्चल 
अथवा निश्चित है । 


भावार्थ 

माता-पिता आदि के मोह मे फंसकर सयमपथ से भ्रष्ट जीव पाप्‌ 
करने भे धृष्ट हो जाते हैं, इसलिए हे पुरुष । तुम मुक्तिगमन के योग्य अथवा 
रागढ षरहित होकर विचार करो। हे पुरुष | सत्त्‌ असत्‌ के विवेक से युक्त, 
पापो से विरत और शान्त हो जाओ। कर्मों को विदारण ( नष्ट) करने मे 


समर्थ पुरुष मुक्ति के उस महामार्ग को प्राप्त करते है, अथवा उस महापथ 


पर चलते है, जो मोक्ष के पास ले जाने वाला सिद्धिमार्ग और भव है। 


वष्पास्या 


भीर ही मोक्ष के महापथ को पाते हैं ! 


पूर्वंगाथा मे बताया गया था कि जो साधक माता-पिता आदि कुटुम्वीजनो 
के स्नेहवन्धन मे पढ़कर सयमञष्ट हो जाते है, और फिर वे वेघडक होकर पापकर्म 


१ किसी-किसी प्रति मे “विरतेषमिनिय्वुडे' के बदले 'विरए अभिनिज्युडे' पाठ है । 
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करते हैं, ऐसी स्थिति मे मोक्ष का महापथिक साधू क्‍या सोचे, क्‍या करे ? इसे 
शास्त्रकार उपदेश की भाषा में कहते हैं--हे साधक पुरुष [! मुक्तिगमन के योग्य 
भव्य पुरुष ! राग और दृ ष से परे होकर जरा ठण्डे दिल-दिमाग से उन पापकर्मो 
के परिणामों पर विचार करो । वास्तव में जब मनुष्य पक्षपात, मोह, राग और 
6 ष, अपने-पराये के विचार को छोडकर तटस्थ एवं निष्पक्ष होकर विचार करता 
है, तभी उसे तथ्य-सत्य के दर्शन होते है । इसीलिए इस सूत्र के प्रारम्भ मे कहा,है-- 
'तम्हा दबि इक्ख पडिए । पापकर्म के परिणामो और अपने जीवन के कार्यो पर 
पर्यालोचन करो, तभी तुम्हे असलियत का पता लगेगा | 


प्रश्त होता है कि इस प्रकार के पर्यालोचन के बाद वह सयमी साधक क्‍या 
करे ? इसी के समाधानार्थ इस गाथा के दूसरे चरण मे कहा है--“पावाओ विरए 
अभिनिव्व॒डे ।” पापकर्मो की इन सब अ्रक्रियाओ तथा उनके परिणामों पर विचार 
करके शीघ्र ही साधक को पापकर्मों से विरत हो जाना चाहिए, आरम्भ-समारम्भ 
के या हिंसा आदि के जो भी स्थान या कार्य हो, उनसे अपना हाथ खीच लेना 
चाहिए और कोब, मान, माया, लोभ, मोह, राग, है प, अहकार आदि से तथा इनके 
उत्पन्न करने वाले कार्यो से भी निवृत्त होकर शान्ति से आत्मा की उपासना, 
परमात्मा के स्मरण एवं आत्मस्वभाव मे रमण करना चाहिए । इस शभ्रकार शान्त 
होकर वीतरागता की उपासना मे लगने से क्या होगा ? इसके उत्तर मे कहते हैं-- 
'"पणया वीरे महावोहि घुव ।” इस प्रकार कमेविदारण मे समर्थ वीर पुरुषो 
ने ही मोक्ष के इस महामार्ग को प्राप्त किया है। “'वणया' का अर्थ जैसे श्राप्त किया 
है' होता हे, वैसे 'पणया' का अर्थ 'प्रणत--झ्रुके हुए! है । यानी ऐसे वीर ( ब्मेवीर) 
पुर॒प ही मोक्षमहामार्ग की ओर झुके हुए हैं । 'महावीहिं शव्द के यहाँ तीन विशेषण 
दिये है---'सिद्धिपह णेंयाउय घुव ।” यही सिद्धि का पथ है, यही न्याययुक्त हें अथवा 
मोक्ष की ओर ले जाने वाला है, यही निश्चल है । 


आशय यह है कि शास्त्रकार ने यहाँ स्पप्ट बता दिया है कि “प्रीपहो एव 
उपसभों के समय इस प्रकार का कदम उठाना वीरो, धीरो तथा परीयह-उपसर्ग के 
सहने मे मेरुसम स्थिर पुरुषों या कमलल्‍सी सिंह को विदारण करने मे समर्थों का हें, 
साक्षारिक सुखो की आशा करने वाले कायरो का नहीं है । इसलिए तुम भी परिवार 
का मोह छोडकर परीपहो एवं उपसर्गो के सहने में धीर-वीर बनकर सबभपथ्े पर 
विचरण करो ।* 

पुन उसी उपदेश को दोहराकर इस उद्दं शक का उपसहार करते हुए 


शास्त्रकार कहते है--- 


वैतालीय द्वितीय अध्ययन---प्रथम उद्देशक ३१६ 


सूल पाठ 
वेयालियमग्गमागभो मणवयसा कायेण सवुडों | 
चिज्चा वित्त व णायओ आरंभ च सुसवुड़े चरे ॥|२२॥ 


--त्ति बेमि 
सः्छाया 


छ 


वैदारक्मागगंमागत सनसा वचसा कायेन सबुत । 
त्यक्त्वा वित्त च ज्ञातिश्व आरम्भज्च सुसवृतश्चरेत्‌ ॥२२।॥। 


-इति गिसि 


अन्बयायरथे 


(वेयालियममा) कर्मो को विदारण करने मे समथे मार्ग मे (आगओ) आया 
हुआ साधक (सणवयसाकायेण सवुदो) मत, वचन एवं काया से सवृत भ्रुप्त होकर 
(बित्त ) पन-सम्पत्ति, जमीन-जायदाद, (णायओ) कुटुम्ब-कबीले या ज्ञातिवगे 
(आरभ च) और आरम्भ-सावद्य अनुष्ठान को (चिच्चा) छोडकर सुसवुद्धे चरे) 
उत्तम इन्द्रियसयमी होकर विचरण करना चाहिए | 


भावाये 


“हे साधको | कर्मबन्धनो को विदारण--नप्ट करने में समथथे वीरो के 
मार्ग में आ गये हो, इसलिए अब मन, वचन और काया तीनो से गुप्त होकर 
यानी तीनो को सबृत करके तथा घन-सम्पत्ति, जमीन-जायदाद, कुट्म्ब- 
फबीला या जाति के स्वजनों को एवं पापकर्मेजनक आरम्भकार्यो को तया 
उनके प्रति आसक्ति को सर्वथा छोडकर इन्द्रियो से सवृत--सयमी होकर 
विचरण करो। ऐसा मैं कहता हूँ । 


च्यास्या 


बेंदारफ पथ पर आने वालो से ! 


पूर्वोक्त गायाओो मे कंमबन्धन के कारणों तथा अनुकल-प्रतिकूल 
उपसरगों तथा परीपहो के विभिन्न प्रसगो मे सावधान रहने का जो उपदेश भगवान्‌ 


ऋषभदेव ने अपने पुत्रो के बहाने समस्त साधकों को दिया था, उसी उपदेश का सार 
इसे गाथा में दोहराकर इस उद्द शक का उपसहार करते है। इस उद्द शक का नाम 
'वेबालिय' है, जिसका एक रूप होता है, वेदारक | वैदारक मार्ग उसे कहते हैं, जो 
फर्मशत्रुओ को विदारण करने मे समर्थ भार्ग हो। भगवान्‌ ऋपभदेव के शब्दों मे 
उपदेश का सार यह है कि “साधको ! अब तुम कमेवन्धन का मार्ग छोडकर 
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करते है, ऐसी स्थिति मे मोक्ष का महापथिक साधु क्या सोचे, कया करे ? इसे 
शास्त्रकार उपदेश की भाषा मे कहते है--हे साधक पुरुष ! मुक्तिग्रमन के योग्य 
भव्य पुरुष ! राग और द्व ष से परे होकर जरा ठण्डे दिल-दिमाग से उन पापकर्मो 
के परिणामो पर विचार करो | वास्तव में जब मनुष्य पक्षपात, मोह, राग और 
ढं ष, अपने-पराये के विचार को छोडकर तटस्थ एवं निष्पक्ष होकर विचार करता 
है, तभी उसे तथ्य-सत्य के दर्शन होते है। इसीलिए इस सूत्र के प्रारम्भ मे कहा.है-- 
'त्तम्हा दवि इक्सख पडिए ।' पापकर्म के परिणामो और अपने जीवन के कार्यो पर 
पर्यालोचन करो, तभी तुम्हे असलियत का पता लगेगा । 


अश्न होता हे कि इस प्रकार के पर्यालोचन के बाद वह सयमी साधक क्‍या 
करे ? इसी के समाधानाथ इस गाथा के दूसरे चरण मे कहा है--“पावाओ बिरए 
अभिनिब्व॒डे ।” पापकर्मो की इन सब प्रक्रिवाओ तथा उनके परिणामों पर विचार 
करके शीक्ष ही साधक को पापकर्मो से विरत हो जाना चाहिए, आरम्भ-समारम्म 
के या हिंसा आदि के जो भी स्थान या कार्य हो, उनसे अपना हाथ खीच लेना 
चाहिए और क्ोव, मान, माया, लोभ, मोह, राग, द्व प, अहकार आदि से तथा इनके 
उत्पन्न करने वाले कार्यों से भी निवृत्त होकर शान्ति से आत्मा की उपासना, 
परमात्मा के स्मरण एवं आत्मस्वभाव मे रमण करना चाहिए । इस अकार शान्त 
होकर वीतरागता की उपासना भे लगने से क्या होगा ? इसके उत्तर मे कहते हैं-- 
“पणया वीरे महावीह. घुब ।” इस प्रकार कर्मविदारण मे समर्थ वीर पुरुषो 
ने ही मोक्ष के इस महामार्ग को प्राप्त किया है। “वणया' का अर्थ जैसे प्राप्त किया 
है! होता है, बैसे 'पणया' का अर्थ 'प्रणत--झुके हुए! है | यानी ऐसे वीर (घर्मवीर) 
पुरुष द्वी मोक्षमहामार्ग की ओर झुके हुए हैं । 'महावीहि' शब्द के यहाँ तीन विशेषण 
दिये है--“सिडिपह णेयाउय घुव ।” यही सिद्धि का पथ है, यही न्याययुक्त है अथवा 
सोक्ष की ओर ले जाने वाला है, यही निश्चल है । 


आशय यह है कि शास्त्रकार ने यहाँ स्पप्ट बता दिया हैं कि “परीपहो एव 
उपसरों के समय इस प्रकार का कदम उठाना वीरो, घीरो तथा परीयह-उपसर्ग के 


सहने मे मेरुसम स्थिर पुरुषो या कर्मर्पी सिंह को विदारण करने में समर्थों का 
साक्षारिक सुखो की आशा करने वाले कायरो का नही है ) इत्तलिए तुम नी परिवार 
का मोह छोडकर परीपदो एव उपसर्गो के सहने में धीर-वीर वनकर सयभपथ पर 


विचरण करो ।” 
पुन उसी उपदेश को दोहराकर इस उद्देशक का उपसहार करते हुए 


शास्त्रकार कहते हैं--- 


बैतालीय द्वितीय अध्ययत--अ्रथम उद्देशक ३१६ 


सूल पाठ 
वेयालियमग्गमागओ मणवयसा कायेण सबुडो | 
चिल्चा वित्त व णायओ आरंभ च सूसव॒ुड्ड चरे ॥२२॥। 


“-त्ति बेसि 
स छाया 
वैदारक्मागंमागत मनसा वचसा कायेन सवृत्त । 
त्यवत्वा वित्त च ज्ञातिइ्च आरम्भव्न्च सुसवुत्तश्चरेत्‌ ॥२२॥। 
“दति गीसि 


अच्वयार्थ 


(वेघालियसम्ग) कर्मो को विदारण करने मे समर्थ मार्ग मे (आगओ) आया 
हुआ साधक (सणवयसाकायेण सबुडो) मन, वचन एव काया से सवृत भुप्त होकर 
(बित्त ) धन-सम्पत्ति, जमीन-जायदाद, (णायओ) कुटुम्ब-कबीले या ज्ञातिवर्गे 
(आरभ च) और आरणम्म-सावच्च अनुष्ठान को (लिच्चा) छोडकर सुसवड़े चरे) 
उत्तम इन्द्रियसयमी होकर विचरण करना चाहिए | 


्ू 


भसावाथ 


“हे साधको | करमेबन्धनो को विदारण--नप्ट करने मे समर्थ वीरो के 
मार्ग मे जा गये हो, इसलिए अब मन, वचन और काया तीनो से गुप्त होकर 
यानी तीनो को सबृत करके तथा घन-सम्पत्ति, जमीन-जायदाद, कुट्म्ब- 
फबीला या जाति के स्वजनो को एवं पापकर्मजनक आरम्भकार्यों को तया 
उनके प्रति आसक्ति को सर्वेथा छोडकर इन्द्रियो से सवृत--सयमी होकर 
विचरण करो । ऐसा मैं कहता हूँ । 


च्धचार्पा 


वेदारक पथ पर भाने वालो से ! 

पूर्वोक्ते गाथाओ मे कर्मबन्धन के कारणों तथा अनुकल-प्रतिकूल 

उपत्यों तथा परीपहो के विभिन्न प्रसगो मे सावधान रहने का जो उपदेश भगवान्‌ 
ऋषपनभदेव ने अपने पुत्रों के वहाने समस्त साधको को दिया था, उसी उपदेश का सार 
इस गाया मे दोहराकर इस उद्दं शक का उपसहार करते हैं। इस उदंशक का नाम 
विषालिय' है, जिसका एक रूप होता है, बेदारक । वैदारक मार्ग उसे कहते हैं, जो 
कर्मशत्रुओ को विदारण करने में समय मार्ग हो। भगवान्‌ ऋषभदेव के शब्दों में 
उपदेश का सार यह है कि “साधको ! अब तुम कर्मबन्धन का मार्ग छोडकर 
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करते है, ऐसी स्थिति में मोक्ष का महापथिक साधु क्‍या सोचे, क्‍या करे ? इसे 
शास्त्रकार उपदेश की भाषा मे कहते हैं--हे साघक पुरुष । मुक्तिगमन के योग्य 
भव्य पुरुष राग और ढ्व प से परे होकर जरा ठण्डे दिल-दिमाग से उन पापकर्मो 
के परिणामों पर विचार करों । वास्तव मे जब मनुष्य पक्षपात, मोह, राग और 
दे ष, अपने-पराये के विचार को छोडकर तटस्थ एवं निष्पक्ष होकर विचार करता 
है, तभी उसे तथ्य-सत्य के दर्शन होते हैं । इसोलिए इस सूत्र के प्रारम्भ मे कहा.है-- 
तम्हा दवि इक्ख पडिए ।” पापकर्म के परिणामो और अपने जीवन के कार्यों पर 
पर्यालोचन करो, तभी तुम्हे असलियत का पता लगेगा । 


प्रश्न होता है कि इस प्रकार के पर्यालोचन के बाद वह सयमी साधक क्‍या 
करे ? इसी के समाधानार्थ इस गाथा के दूसरे चरण मे कहा है--“पावाओ विरए 
अभिनिव्युडे ।” पापकर्मो की इन सब प्रक्रिओं तथा उनके परिणामों पर विचार 
करके शीघक्ष ही साधक को पापकर्मो से विरत हो जाना चाहिए, आरम्भ-समारम्भ 
के या हिंसा आदि के जो भी स्थान या कार्य हो, उनसे अपना हाथ खीच लेना 
चाहिए और क्रोव, मान, माया, लोभ, मोह, राग, दे प, अहकार आदि से तथा इनके 
उत्पन्न करने वाले कार्यो से भी निवृत्त होकर शान्ति से आत्मा की उपासना, 
परमात्मा के स्मरण एवं आत्मस्वमाव मे रमण करना चाहिए। इस अकार सान्‍्त 
होकर वीतरागता की उपासना मे लगने से क्या होगा ? इसके उत्तर मे कहते हैं-- 
“पणया बोरे महावीहि घव ।” इस प्रकार कर्मविदारण मे समर्थ वीर पुरुषो 
ने ही मोक्ष के इस महामागं को प्राप्त किया है। “वणया' का अर्थ जैसे प्राप्त किया 
है' होता है, वैसे 'पणया' का अर्थ 'प्रणव--अुके हुए' है । यानी ऐसे वीर (वर्मेवीर) 
पुरुष ही मोक्षमहामार्ग की ओर झुके हुए हैं । 'महावीहि' शब्द के यहाँ तीन विशेषण 
दिये है--'सिद्धिपह णेंयाउय धुव ।” यही सिद्धि का पथ है, यही न्याययुक्त है अथवा 
मोक्ष की ओर ले जाने वाला है, यही निश्चल है! 


आशय यह है कि शास्त्रकार ने यहाँ स्पप्ट बता दिया है कि “परीपहो एव 
उपसर्गो के समय इस प्रकार का कदम उठाना वीरो, धीरो तथा परीपह-उपसगर्गे के 
सहने मे मेरुसम स्थिर पुरुषों या कमल्पी सिंह को विदारण करने मे समर्थों का हं, 
साधषारिक सुखो की आशा करने वाले कायरो का नही है | इसलिए तुम भी परिवार 
का मोह छोडकर परीपहो एवं उपसर्गो के सहने मे घीर-वीर वनकर सयमपथ पर 
विचरण करो ।” 

पुन उसी उपदेश को दोहराकर इस उदंणक का उपमहार करते हुए 


शास्थकार कहते है--- 


दैतालीय द्वितीय अध्ययत--अ्रथम उद्देशक ३१६ 


सूल पाठ 
वेयालियमस्गमागओ मणवयसा कायेण सवुडो | 
चिच्चा वित्त च णायओ आरंभ च सुसवुडे चरे ॥२२॥ 


“त्ति वेमि 
सस्कत छापा 
वैदारक्मा्गं मागत मनसा वचसा कायेन सवृत । 
त्यवत्वा वित्त च ज्ञातिश्व आरम्भञ्च सुसवृतश्चरेत्‌ ।२२।॥। 


“इत्ति एसि 
अन्वयार्थ 
(चैयालियमग्ग) कर्मों को विदारण करने मे समर्थ मार्ग मे (आगमो) भाया 
हुआ साधक (मणवयसाकायेण सबुडो) मन, वचन एवं काया से सवृत गुप्त दोकर 
(बिच ) घन-सम्पत्ति, जमीन-जायदाद, (णायओऔ) कुटुम्ब-कवीले या ज्ञातिवर्गं 
(आरभ उ) और जारम्म-सावद्य अनुष्ठान को (चिच्चा) छोडकर सुद्बुड़े चरे) 
उत्तम इन्द्रियसयमी होकर विचरण करना चाहिए ! 


भाव 


“हे साधको ! कर्मंबन्धनो को विदारण--नप्ट करने भे समर्थ वीरो के 
मार्ग में आ गये हो, इसलिए अब मन, वचन और काया तीनो से गुप्त होकर 
यानी तीनो को सबृत करके तथा घन-सम्पत्ति, जमीन-जायदाद, कुटम्व- 
कबीला हे ।- 2993 को हे पापकर्मजनक आरम्भकायों को तया 
उनके प्रति आस सर्वेथा र इन्द्रियो से सवृत--सयमी 
विचरण करो | ऐसा मैं कहता हूँ । ध्अ होकर 


व्यास्या 


वेदारफ पथ पर जाते वालो से! 
पूर्वोक्त गाथामों में कमवन्चन के कारणों तथा 


उपत्त्गों तथा परीपहो के विभिन्न प्रसगो मे सावधान रहने कॉल 

ऋषमदेव ने अपने पुज्नो के चहाने समस्त साधको को दिया था, उसी ही को भगवान्‌ 

इस गाया में दोहराकर इस उहं शक का उपसहार करते है के का का स्षार 

वियालिय' है, जिसका एक रूप होता है, चैदारक | वैदारक मार्ग उत्े शक का नाम 

कर्मेशगुओं को विदारण करने मे समर्थ #र्ग हो। भगवान कर कहते हैं, जो 

उपदेश का सार यह है कि “साधको! जब हुम कमेव्पन का हक क्यो गे 
| रग 
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करते है, ऐसी स्थिति में मोक्ष का महापथिक साधु क्‍या सोचे, क्या करे ? इसे 
शास्त्रकार उपदेश की भापा भे कहते हैं-- हे साघक पुरुष ! मुक्तिगमन के योग्य 
भव्य पुरुष | राग और हृ ष से परे होकर जरा ठण्डे दिल-दिमाग से उन पापकर्मो 
के परिणामों पर विचार करो। वास्तव मे जब मनुण्य पक्षपात, मोह, राग और 
ढ ष, अपने-पराये के विचार को छोडकर तटस्थ एवं निष्पक्ष होकर विचार करता 
है, तभी उसे तथ्य-सत्य के दर्शन होते है । इसोलिए इस सूत्र के प्रारम्भ में कहा.है--- 
'तम्हा दवि इकख पडिए । पापकर्म के परिणामों और अपने जीवन के कार्यो पर 
पर्यालोचन करो, तभी तुम्हे असलियत का पता लगेगा । 


प्रश्न होता है कि इस प्रकार के पर्यालोचन के बाद वह सयमी साधक क्‍या 
करे ? इसी के समाधानाथें इस गाथा के दूसरे चरण मे कहा है--“वाधाओ विरए 
अभिनिव्वड ।” पापकर्मो की इन सब प्रक्रिओो तथा उनके परिणामों पर विचार 
करके शीघ्र ही साधक को पापकर्मो से विरत हो जाना चाहिए, आरम्भ-समारम्म 
के या हिंसा आदि के जो भी स्थान या कार्य हो, उनसे अपना हाथ खीच' लेना 
चाहिए और क्ोव, मान, माया, लोभ, मोह, राग, हं प, अहकार आदि से तथा इनके 
उत्पन्न करने वाले कार्यों से मी निवृत्त होकर शान्ति से आत्मा की उपासना, 
परमात्मा के स्मरण एव आत्मस्वमाव मे रमण करना चाहिए | इस प्रकार शान्त 
होकर वीतरागता की उपासना मे लगने से क्या होगा ? इसके उत्तर मे कहते हैं-- 
“पणया वबोरे महावीहि धव ।” इस प्रकार कर्मविदारण मे समर्थ वीर पुरुषो 
ने ही मोक्ष के इस महामार्ग को प्राप्त किया है। 'वणया' का अर्थ जैसे 'प्राप्त किया 
है! होता हे, चैसे 'पणया' का अर्थ 'प्रणत--झुके हुए! है । यानी ऐसे वीर (घर्मवीर) 
पुरुष ही मोक्षमहामाग की ओर झुके हुए है । 'सहावीहिं' शब्द के यहाँ तीन विशेषण 
दिये है---'सिद्धिपह णेयाउय घुव ।” यही सिद्धि का पथ है, यही न्याययुक्त है अथवा 
सोक्ष की ओर ले जाने वाला है, यही निश्चल है | 


आशय यह है कि शास्त्रकार ने यहाँ स्पप्ट चता दिया है कि “परीषहो एव 
उपसरों के समय इस श्रकार का कदम उठाना वीरो, धीरो तथा परीपह-उपसर्ग के 


सहने मे मेरुसम स्थिर पुरुषो या कर्म्पी सिंह को विदारण करने मे समर्थों का दे, 
साक्षारिक सुखो की आशा करने वाले कायरो का नही है । इसलिए तुम भी परिवार 
का मोह छोडकर परीपहो एवं उपसर्गों के सहने में धीर-वीर बनकर सयमपथ पर 


विचरण करो 7” 
पुन॒ उसी उपदेश को दोहराकर इस उद्द शक का उपसहार करते हुए 


शास्तकार कहते हँ--- 


द्वितीय अ« न॒ द्वितीय उद्दे 
अभिमानादि-त्याग का उपदेश 


द्वितीय अध्ययन के प्रथम उद शक को समाप्त करके अब द्वितीय उहं शक 
प्रारम्भ किया जा रहा है। प्रथम उदंशक मे आदितीर्थकर भगवान्‌ ऋपषभदेव ने 
अपने पुत्रो को परीषह, उपसर्ग आदि पर विजय प्राप्त करने का जो वोघ दिया था, 


उसका वर्णन है, अब दूसरे उहे शक मे उसी सन्दर्भ मे जाति आदि के मद एवं मान के 
त्याग का उपदेश है । 


ध्तीय अध्ययन के प्रथम उ्ू शक्त की अन्तिम गाथा मे कहा गया था कि 
वैदारकपथ पर चलले वाला सयमी पुदप घन, स्वजन एवं आरम्म का त्याग करे 
अत उसी सन्दर्भ मे अब इस द्वितीय उद्द शक मे साधना के आन्तरिक शत्र अभि- 


समान के त्याग का निरुपण किया गया है। अत शास्त्रकार इस सम्बन्ध मे 
द्वितीय उ् शक की प्रथम गाथा का आरम्भ करते है--- 


पूल 
तयस॑ व जहाइ से रय॑, इति संखाय मुणी ण सज्जई । 
गोयज्नतरेण साहणे, अह सेयकरी अन्नेसी इखिणी ॥१॥ 
स॒. छाया 
त्वचमिव जहाति स रज , इत्ति सख्याय मुनिने मायति । 
गोज्ान्यतरेण साहनोष्थाश्र यस्कय्पेन्येषामी क्षिणी ॥१॥ 
अन्वयार्थ 


ही (तथस व) जैसे साँप अपनी त्वचा (केंचुली) को (जहाइ) छोड देता है, 
हा ही (से) वह साधु भी (रघ) भाठ प्रकार के कर्मेरूपी रज-मल को छोड देता 

। (इति सलाय) यह जानकर (माहणे मुणी) अहिसाप्रधान (माहन) सुत्ति 
(गोयन्नतरेण) गोत्र तथा दूसरे मद के कारणों से (ण भज्जई) मद नही करता है। 
(अन्नेसी) दूसरो की (इ खिणी) निनन्‍्दा 


। (असेयकरी) कल्याण का नाश करने दाली 
है । अत साधु दूसरे किसी की निन्‍दा नही करता । 
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वीरतापूर्वक कर्मंविदारण करने मे समर्थ (वैदारक) मार्ग पर चल पडे हो । अब तुम्हे 
सर्वेप्रथम' अपने पास मन, वचन, काया, ये तीन जो उत्तम साधन है--सयमपालन' 
करने के, उन पर नियनण रखना है। अर्थात्‌ मन को सावद्य--पापयुक्त विचारों से 
रोकना है, और निरव, मोक्ष एव सयम के विचारो मे, आत्मभावों मे लगाना है, 
बचन को पापजनक वचनों को प्रगट करने से रोकना है और घर्मयुक्त सवरनिजंरा- 
जनक वचनो को अभिव्यक्त करने मे लगाना है, अथवा मौन रचना है, एवं काया 
को भी पापकारी सावच्य आरम्भ-समारम्भ आंदि कार्यो या प्रवृत्तियों मे जाने से 
रोकना है, तथा घर्मानुष्ठान मे लगाना है। इसके साथ ही घनसम्पत्ति, स्वजनवगे 
एवं आरम्भज सावद्य कार्यो के प्रति साधक का भूतपूर्व जीवन मे जो लगाव ससर्ग 
या मोह रहा है, उसे अब स्वंधा छोड देना है, उसे बिलकुल भूल जाना है और 
मनोविजयी, जितेन्द्रिय एवं जागरूक सयमी रहकर इस वैदारकमार्ग पर विचरण 
करना है ।” यही इस गाथा का आशय है । 

'त्ति बरेमि' (इति भ्रवीसि) का अर्थ पूर्ववत्‌ है। श्री गणधर सुघर्मास्वामी 
अपने शिव्य जम्बूस्वामी आदि से कहते हैं--“ऐसा मैं कहता हूँ ।” 

इस प्रकार बेतालीय नामक द्वितीय अध्ययन का प्रथम उद्दे शक अमरसुख- 
वोधिनी व्याय्या सहित सम्पूर्ण हुआ । 


॥ हितीय अध्ययन का प्रथम उद्देशक समाप्त ।) 


९ गीख अ«& न. $ गैय उद्देशक 
अभिमानादि-त्याग का उपदेश 


द्वितीय अध्ययन के प्रथम उद शक को समाप्त करके अब द्वितीय उद्दे शक 
प्रारम्भ किया जा रहा है। प्रथम उदं शक मे आदितीर्थकर भगवान्‌ ऋपभदेव ने 
अपने पुत्रो को परीपह, उपसर्ग आदि पर विजय प्राप्त करने का जो बोध दिया था, 


उसका वर्णन है, अब दूसरे उद शक मे उसी सन्दर्म मे जाति आदि के मद एवं मान के 
त्याग का उपदेश है । 


प्वतीय अध्ययन के प्रथम उहँ शक की अत्तिम गाथा भे कहा गया था कि 
वैदारकपण पर चलने वाल! सयमभी पुरुष घन, स्वजन एवं आरण्म का त्याग करे 
अत उसी सन्दर्भ मे जब इस द्वितीय उ्े शक से साधना के आन्तरिक शत्र अभि- 


मान के त्याग का निर्षण किया गया है। अत शास्त्रकार इस सम्बन्ध मे 
द्वितीय उह शक की प्रथम गाथा का आरम्भ करते है--- 


पूल 
तयस॑ व जहाइ से रय॑ं, इति स॑खाय मुणी ण मज्जई । 
गोयझतरेण साहणे, अह सेैयकरी अन्नेसी इखिणी ॥१॥ 
स॒. छाया 
त्वचशिव जहाति स रज , इति सख्याय मुनिर्न माग्वति । 
गोत्रान्यत्रेण माहनो5्थाश्रे यस्कय्पेन्येषामी क्षिणी ॥१॥। 
अन्वयार्थ 


हल (तयस व) जैसे साँप अपनी त्वचा (केंचुली) को (जहाइ) छोड देता है, 
हे ही (से) वह साधु भी (रम) आाठ प्रकार के कर्मरूपी रज-मल को छोड देता 

। (इति सखाय) यह जानकर (माहणे घुणी) अहिसाप्रधान (माहन) सुत्ति 
(गोयन्नतरेण) गोत्र तथा दूसरे मद के कारणो से (ण मज्जई) मद नी के | 
(अ्नेसी) दूमरो की (इ सिणो) निनदा (अप्तेबकरी) कल्याण का नाश करने बाली 
है। अत साथ दूसरे किसी की निल्‍दा नही करता । 
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भावाथे 


जैसे सर्प अपनी कंचुली को एकदम छोड देता है, वैसे ही श्र यस्कामी 
साधु आवरण की तरह लगे हुए अष्टकर्मरूपी मल का त्याग कर देता है | 
ऐसा जानकर अहिसाब्रती (माहन) सयमी मुनि कर्मंवन्ध के कारण गोत्र, 
जाति आदि अप्टविष मद नही करते । तया वे दूसरो की निन्‍्दा भी नही 
करते है, क्योकि दूसरों की निन्‍दा वल्याण का नाश करती है। 


ब्याप्या 


फर्मादानरूप भद एव निन्‍दा का त्याग आवश्यक 

इस शास्त्र का प्रारम्भ से ही कमव धतनो के कारणो को जानकर उभवा 
त्याग करने की शिक्षा देना उहंश्य रहा हैं। प्रथम अध्ययन मे भी कर्मंबन्धन के 
कारण जानकर उनका निवारण करने का स्वर प्राय प्रत्येक गाथा मे मुखरित रहा 
है और इस दूसरे अध्ययन मे भी यही स्वर मुख्य रहा है। दूसरे अध्ययन के द्वितीय 
उहँ शक मे भी सद एवं निन्‍दा को भी कमवबन्धघन के विशिष्ट कारण बताकर उनका 
त्याग केरने की प्रेरणा दी है । उसके लिए गाथा के प्रारम्म में उपमा देकर समझाया 
0 कि जैसे सॉप अपनी कंचुली को एकवम छोड देता हे, फिर उसकी ओर झाँकता 
भी नही, वैसे ही मोक्षाभिलापी सयमी साधक अष्टविध कर्मो (कर्मबन्धनो) का 
सहंसा त्याग कर दे, पुन उनकी ओर झाँके भी नही । किन्तु मुनि वन जाने, घर- 
वार छोड देने और घनसम्पत्ति आदि का त्याग कर देने के वाद भी पूर्वंसस्कारवश 
वह अपने द्वारा त्यक्त जाति, कुल, गोत्र, वश, घन वैभव, रूप, शरीरबल आदि 
अनित्य और कमंवन्ध के कारणभत पदार्थों का अनित्य और कमंवन्ध के कारणभूत 
पदार्थों का मद करता रहता हैँ । साथ ही मुनि वन जाने पर शास्त्रजान पाण्डित्य, 
लाभ, तपस्या, अथवा ज़ज्चपद, लब्घि या वौद्धिक ऋद्धि आदि का अहकाररूपी सर्प 
उसके दिलदिमाग मे फुफकारता रहता है । इन मदो के आवेश भर आकर वह अपने 
से किसी प्रकार की शक्ति में न्‍्यून या दुर्वेल व्यक्ति को अथवा दुसरों को नीचा 
दिखाकर अपना उच्चत्व स्थापित करने की घुन मे दूसरो की नित्दा, बदनामी 
करता रहता है । दूसरो को नीचा दिखान या लोगो की हृष्टि मे उन्हे गिराने की 
वृत्ति, या दूसरो से ईर्ष्या करने, छूसरो को तरक्की या यशकीति फैलती देखकर 
मन ही मन कुटना, जलना, दूसरो पर मिथ्यादोपारोपण करना, दूसरों की चुगली 
करना आदि सब निन्दा के अन्तर्गत हैं। किसी भी प्रकार की निन्‍दा पाप उत्पन्न 
करती है। क्सी भी प्रकार की निन्‍दा करना मयकर कर्मबन्चन का कारण है । 
साधक को आत्मकल्याण के बाबर निनन्‍्दा की वृत्ति से सर्देच दूर रहना चाहिए । 
निन्‍दा मो अभिमानजनित होने के कारण मान कथाय के अन्तगंत है । कपाय का 


वैतालीय द्वितीय अध्यण्न--द्वितीय उह शक ३२५४ 


अभाव ही कमे के अभाव का कारण है। इसलिए क्या मद और कया निन्‍्दा इन 


सभी कपशयोत्तेजक एवं तत्पश्चात्‌ कमेंबन्धक वृक्तियो से साधक को बचना चाहिए। 
इसी सम्बन्ध मे निर्यक्तिकार दो गाथाओ हारा कहते है--- 


तवसजमणाणेसुचि जद माणो वज्जिकों महेसीहि । 

अत्तसमुक्करिसत्थ. कि पुण होला उ अन्‍्नेसि १? ॥४३॥। 

जद्द ताव निज्जरमओ पदित्तिडों अद्ठमाणमहर्णाह । 

अविसेसमयट्ठाणा परिहरियव्वा पयत्त ण ४ ४॥॥ 
अर्थात्‌--अपने उत्कर्प को बढानेवाले तप, सयम और ज्ञान के मान का 
भी जब महंपियो ने त्याग कर दिया है, तव दूसरो को निन्‍्दा छोडने की बात ही 
क्या है” उसको तो वे त्याग ही देते हैं । मोक्षप्राप्ति का एकमात्र साधन निजेरा है, 
उसका मद भी अरिहन्तों ने वर्जित किया है, फिर शेप जाति आदि मदो की तो 
बात ही क्‍या है ? उनको तो प्रयत्नपृ्वक छोड ही देना चाहिए । 


अत शपरिज्ञा से मद एवं निन्‍दा का स्वरूप जानकर, प्रत्याख्यानपरिज्ञा से 
इनका त्याग ही साधु के लिए श्रेयस्कर हे । 


इसी बात को दूसरे शब्दों मे फिर अगली गाथा मे दोहराते है--- 


सल पाठ 
जो परिभवई पर जण संसारे परिवत्तई मह 
अदु इखिणिया उ पाविया, इति सखाय मुणी ण मज्जई ॥ रा 


सस्कृत छाया 
य परिभवति पर जन, ससारे परिवतेते महत्‌ । 
अथ ईक्षणिका तु पापिका, इति सख्याय मुनिने मायति ॥२॥ 
अन्चयार्थ 
(जो) जो पुरुण (पर जण ) दूसरे व्यक्ति का (परिभवई) तिरस्कार करता है, 
(ससारे) वह ससार मे (सह) चिरकाल तक (परिवत्तई) परिभ्रमण करता है। 
(अदु इसिणिया उ) अथवा या क्योकि परनिन्‍्दा (पाविया) पापोत्पादक है, (इति) 
यह (दरलाय) जानकर (सुणी) मुनिवर (ण मज्जई) मद नही करता । 
भावार्थ 
जो साधफ़ दूसरे व्यक्ति का तिरस्कार करता है, प्रत्यक्ष या परोक्षरूप 
से निन्‍दा करता है, वह दीर्घकाल तक जन्ममरण के चकरूप ससार में 


३०२ सुन्रकृताग सूत्र 


भावार्थ 
जैसे सर्प अपनी केचुली को एकदम छोड देता है, वैसे ही श्र यस्कामी 
साधु आवरण की तरह लगे हुए अष्टकर्मपी मल का त्याग कर देता है । 
ऐसा जानकर अहिसाब्नती (माहन) सयमी मुनि कर्मंबन्ध के कारण गोत्र, 
जाति आदि अप्टविध मद नही करते । तथा वे दूसरो की निन्दा भी नही 
करते है, क्योकि दूसरो की निन्‍्दा कल्याण का नाश करती है। 
ग्यास्या 


कर्मादानरूप मद एवं निनन्‍वा का व्याय आवश्यक 
इस शास्न्न का प्रारम्भ से ही कमवबघनों के कारणो को जानकर उथवका 
त्याग करने की शिक्षा देना उदहदं श्य रहा है। प्रथम अध्ययन मे भी कर्मबन्धन के 
कारण जानकर उनका निवारण करने का स्व॒र प्राय प्रत्येक गाथा मे मुखरित रहा 
है और इस दूसरे अध्ययन मे भी यही स्वर मुख्य रहा है। दूसरे अध्ययन के द्वितीय 
उह शक मे भी मद एवं निन्‍दा को भी कमबन्धन के विशिष्ट कारण बताकर उनका 
त्याग करने की प्रेरणा दी है । उसके लिए गाया के प्रारम्भ मे उपमा देकर समझाया 
0 कि जैसे सॉप अपनी केचुली को एक*म छोड देता है, फिर उसकी ओर झाँकता 
भी नही, वैसे ही मोक्षामिलापी सयमी साधझ अप्टविध कर्मों (कर्मबन्धनों) का 
सहंसा त्याग कर दे, पुन उनकी ओर झाँके भी नही । किन्तु भुनि बन जाने, घर- 
वार छोड देने और घनसम्पन्ति आदि का त्याग कर देने के वाद भी प्ूर्वंसस्कारबश 
वह अपने द्वारा त्यक्त जाति, कुल, गोत्र, वश, धन-वैभव, रूप, शरीरबल आदि 
अनित्य और कमंबन्ध के कारणभत पदार्थों का अनित्य और कर्मंबन्ध के कारणभूत 
पदार्थों का मद करता रहता है । साथ ही मुनि बन जाने पर शास्त्रज्ञान पाण्डिरय, 
लाभ, तपस्या, अथवा उच्चपद, लब्धि या वौद्धिक ऋद्धि आदि का अहकारखूपी सर्प 
उसके दिलदिमाग मे फ़ुफकारता रहता है। इन मदो के आवेश भ आकर वह अपने 
से किसी प्रकार की शक्ति मे न्‍्यून या दुर्बल व्यक्ति को अथवा दूसरों को नीचा 
दिखाकर अपना उच्चत्व स्थापित करने की धुन मे दूसरो की नित्दा, बदनामी 
करता रहता है । दूसरो को नीचा दिखान या लोगो की दृष्टि में उन्हे गिराने की 
वृत्ति, या दूसरो से ईर्ष्या करने, दूंसरो की तरक्की या यशकीति फैलती देखकर 
मन ही मन्त कुटना, जलना, दूसरो पर मिथ्यादोपारोपण करना, दूुसरो की चुगली 
करना आदि सब निन्‍्दा के अन्तर्गत है। किसी भी प्रकार की निन्‍दा पाप उतन्न 
करती है। विसी भी प्रकार की निन्‍न्दा करना भयकर कमंबन्धन का कारण है। 
साधक को आत्मकल्याण के वबाघ+ऊः निन्‍दा की वृत्ति से संदेव दूर रहना चाहिए ! 


| 


निन्‍दा भी अंभिमानजनित होने के कारण मान कथाय के अन्तदगत है। कपाय का 


बैतालीय द्वितीय अध्यण्न--ह्विंत्तीय उद्दे शक १५६ 


अभाव ही कमे के अमाव का कारण हे । इसलिए क्‍या मद और क्या निन्‍्दा इन 
सभी कपायोत्तेजक एवं तत्पश्चात्‌ कमेंबन्धक वृत्तियों से साधक को बचना चाहिए । 
इसी सम्बन्ध मे निर्युक्तिकार दो गाथाओ ढ्वारा कहते हे--- 

तवसजमणाणेसुधव जद साणो वज्जिआओ महेसीहि । 

अत्तसमुक्करिसत्थ कि पुण हीला उ अन्‍्नेसि ? ॥४३॥ 

जद ताव निज्जरभओ पडितिडो अद्ठमाणमहण्णेहि । 

अविसेसमयद्ठाणा परिहरियिव्वा पयत्त ण ॥४४॥। 
अर्थात्‌--अपने उत्कर्प को बढानेवाले तप, संयम भर ज्लान के मान का 
भी जब महपिणे ने त्याग कर दिया है, तव दूसरो को निन्‍्दा छोडने की वात ही 
क्या है ” उसको तो वे त्याग ही देते है। मोक्षप्राप्ति का एकमात्र साधन निजेरा है, 
उसका मद भी अरिहन्ता ने वर्जित किया है, फिर शेप जाति आदि मदो की तो 
बात ही कया है ” उनको तो प्रयत्नपृर्वक छोड ही देना चाहिए । 


अत ज्ञपरिन्ना से मद एवं निन्‍दा का स्वरूप जानकर, प्रत्याख्यानपरिज्ञा से 
इनका त्याग ही साधु के लिए श्रेयस्कर हू । 


इसी बात को दूसरे शब्दों मे फिर अगली गाथा मे दोहराते हें--- 


मूल पाठ 
जो परिभवई पर जण संसारे परिवत्तई मह । 
अदु इसिणिया उ पाविया, इति सखाय मुणी ण मज्जई ॥३२५॥ 
सस्क्त छाया 
य परिभवति पर जन, ससारे परिवतंते महत्‌ | 
अथ ईक्षणिका तु पापिका, इति सख्याय मुनिर्न माद्यति ॥२॥। 
अन्वयार्थ 


(जो) जो पुरुष (पर जण) दूसरे व्यक्ति का (परिभवई) त्तिरस्कार करता है, 
(ससारे) वह ससार मे (मह) चिरकाल तक (परिवत्तई) परिभ्रमण करता है। 
(अवबु इसिणिया उ) अथवा या क्योकि परनिन्दा (पाविया) पापोत्पादक है, (इति) 
यह (सखाय) जानकर (प्ुणी) सुनिवर (ण सज्जई) मद नही करता । 


भावार्थ 


. जो साधफऊ़ दूसरे व्यक्ति का तिरस्कार करता है, प्रत्यक्ष या परोक्षरूप 
से निन्‍दा करता है, वह दीर्घकाल तक जन्ममरण के चक्ररूप ससार मे 


३२४ सूत्रक्ृताग सूत्र 


परिभ्रमण करता रहता है । अथवा या क्योकि परनिन्दा पापो की जननी 
है यह जानकर मुनिवर किसी प्रकार का अहकार (मद) नही करता । 
व्यास्या 


परतिरस्कार-परनिन्‍्दा दोषो की जननो 


पूर्वंगाथा मे परनिन्दा और मान से बचने का उपदेश दिया गया था। इस 
गाया मे भी यह उपदेश है । परन्तु इसमे इन दोनो से होने वाले अनन्तर क॒दु परि- 
णाम और परम्परागत अनिष्टफल बताकर इन दोनो से मुनि को बचने का उपदेश 
दिया है। “जो परिभवई ससारे परिवत्तई भहूं' इसके द्वारा शास्त्रकार ने परपरि- 
भव एवं परनिन्दा का परम्परागत फल दीरघकाल तक ससार मे परिभ्रमण करना 
बताया है तथा 'अदु इसिणी उ पाविया' कहकर परनिन्दा का अनन्तर फल उसे अनेक 
पापो की जननी बताया है । अथवा इन दोनो प्रकार के कटुफलो का शास्त्रकार ने 
काय-कारणभाव सम्बन्ध बताया है। 'अदु' और '3' शब्द कारणवाचक हैं। अनेक 
पापो का उपार्जन कारण है और उससे दीर्घकाल तक ससार परिभ्रमण काय॑ है। 
सचमुच परनिन्दा या दूसरे की वदनामी, तिरस्कार, अपमान, लाछित करना, चुगली 
आदि सव 'परपरिवाद” नामक पापस्थान के अन्तर्गंत है। साधु बनकर यदि कोई 
सावक दूसरे की निन्‍दा करता है या दूसरे से असूया-ईर्ष्या करता है तो समझना 
चाहिए उसके मन मे किसी न किसी प्रकार का जाति आदि का अहकारखूपी सर्प फन 
फैलाये बैठा है। इस प्रकार निन्‍्दा या तिरस्कार करना भी अपने आप में असत्य 
की पाप है, फिर निन्‍दक के मन से मानकपाय, अपने आपको अधिक ग्रुणी समझते 
का मोह (राग) और दूसरो को अपमानित्त-तिरस्कृत करने का दे परूप दोप उत्पन्न 
होता है । फिर ऐसा साधक अपने आपको उच्च और उत्कृष्ट सिद्ध करने के लिए 
दूसरों को वदनाम करता फिरता है, स्वय मे गुण न होते हुए भी ग्रुण का प्रदर्शन 
करता है, दूसरे से जलकर उसको जनता की दृष्टि मे गिराने का प्रयत्त करता है । 
इस प्रकार अपना स्वाब्याय, ध्यान, अध्ययन-मनन, आत्मचिन्तन, परमात्मस्मरण 
वर्गरह आत्मकल्याण की चर्या का अधिकाश समय वह परनिन्‍दा आदि में ही विता- 
क्र तीर्थंकर भगव्गन्‌ की आज्ञा का उल्लघनकर्ता होने से अदत्तादानलप पाप का 
भागी तथा आज्ञाविराधक बनता है। कपटक्रिया करने से दाम्मिक और मायी 
भिथ्याहृष्टि बनता है। इस प्रकार रातदिन दूसरों की निन्‍्दा करने की नये-तये 
दोपो को--छिद्रो को देखने की फिराफ में लगा रहता है, यह रीौद्रध्यानरुप महा- 
भयकर पाप है। यो परपरिवाद या परपरामव नामक पाप के साथ-साथ साधक 
के जीवन में असत्य, दम्म, साया (पपट), मान, ईप्या, ६ंप, अमसुया, रौद्रब्यान, 
भगवदाशाविराबना, परदोपदष्टि, सयम का नाण आदि अनेकों पाप जुड जाते हैँ । 


बैतालीय द्वितीय अध्ययन---द्वितीय उद्देशक ३२४ 


और इन्ही पापकर्मो के बोझ से भारी बनकर वह साधक फिर मोक्ष की ओर गति- 
प्रगति करने के बजाय दीघेकाल तक ससार की ओर ही गति करता है, इसलिए 
प्रपरिभव एवं प्रनिन्दा को अनन्तकाल जन्म-मरणरूप चक्र मे भ्रमण कराने वाली 
तथा अनेक पापो की जननी बताया है। पाप मनुष्य को अपने स्थान से अधम स्थान 
मे गिरा देता है। परनिन्दा भी अनेक पापो की कारण है। यूहाँ अदु शब्द 
अथवा और 'उ' शब्द 'ही अर्थ मे है। अर्थात्‌ परतिनत्दा अवश्य ही पापो की 
कारण है। इस सम्बन्ध मे अन्य ग्रन्थों मे भी कहा है -रपरपरिवादात्‌ खरो भवत्ति, 
श्या थ॑ भवत्ति निन्दक / अर्थात्‌ 'दूसरो का तिरस्कार करने से मनुष्प गधा बनता 
है और निन्‍दा करने वाला कुत्ता वनता है ॥| वृत्तिकार बताते है कि परनिन्दारूप 
पाप के फलस्वरूप परमव में सूअर फी योनि मे जन्म मिलता है, परमव मे पुरोहित 
कुत्ते की योनि मे जन्म लेता है । अत भुनि चाहे कितना ही बडा शास्त्रज् हो, 
आचारवान हो, तियाकाण्डी हो, विशिष्ट कुलोत्पन्न हो या तपस्वी आदि हो, फिर 
भी उसे दूसरे किसी भी व्यक्ति का अपमान, तिरस्कार नहीं करना चाहिए, और न 
ही किसी की निन्‍्दा, चुगली, ईर्ष्या, असूया आदि मे पडना चाहिए। साधक को 


दूसरे की पचायत में पडने से हानि ही है, लाभ कुछ भी नही है। यही इस गाथा 
का आशय है | 


जैसे मद (उत्कर्ष ) के त्याग का उपदेश विया है, वैसे अपकर्प (हीनमावना) 
का भी त्याग करे, इस बात को आगामी गाथा मे व्यक्त करते है-- 


सूल पाठ 
जे याँव अणायगे सिया, जे विय पेसगपेसए सिया । 
जे मोणपय उवटिठए, णो लज्जे समय सया चरे ॥।३॥ 


ससकत छाया 

यद्चाध्प्यनाथक स्यादु, योधपि च॒ प्रेष्यप्रेप्प स्थात्‌! 

यो मौनपदमसुपस्थितो, नो लज्जेत समता सदा चरेत ॥शा। 

अन्चयार्थ 

(जे यावि) जो कोई (अणायग) नायक से रहित है--अर्थात्‌ जिस पर कोई 
नेता या नायक नहीं है, स्वय सर्वेसर्वा अधिनायक है, या चक्नवर्ती आदि है तथा 
(जे थिय) जो (पेसगपेसए) दास का भी दास है, किन्तु अब यदि (जे) वह (मोणपय ) 
मुनिपद-- सयम साग में (उचदिठए) दीक्षित है, या उपस्थित है तो उसे (णो लल्ले) 


किसी प्रकार से लज्जित नही होना चाहिए, सथा ) उसे सदा (समय) समता «-- 
सममाव का आचरण करना चाहिए । १३७५ 3७७ 


३२४ सूत्रकृताग सुत्र 


परिभ्रमण करता रहता है । अथवा या क्योकि परनिन्दा पापों की जननी 

है यह जानकर मुनिवर किसी प्रकार का अहकार (मद) नही करता । 
व्याख्या 

परतिरस्कार-परनिन्दा दोधो की जननी 


पूरवंगाथा में परनिन्दा और मान से बचने का उपदेश दिया गया था। इस 
गाथा में भी यह उपदेश हे । परन्तु इसमे इन दोनो से होने वाले अनन्तर कंटु॒ परि- 
णाम और परम्परागत अनिष्टफल बताकर इन दोनो से मुनि को बचने का उपदेश 
दिया है। "जो परिभवई ससारे परिवत्तई सह' इसके द्वारा शास्त्रकार ने परपरि- 
भव एवं परनिन्दा का परम्परागत फल दीर्घकाल तक ससार मे परिभ्रमण करना 
बताया है तथा 'अदु ६खिणी उ पाविया' कहकेर परनिन्दा का अनन्तर फल उसे अनेक 
पापो की जननी बताया है। अथवा इन दोनो प्रकार के कटुफलो का शास्त्रकार ने 
कार्य-कारणभाव सम्बन्ध बताया हैं। 'अदु' और “उ' शब्द कारणवाचक है। अनेक 
पापो का उपाजेन वारण है और उससे दीघंकाल तक ससार परिभ्रमण कार्य है! 
सचमुच परनिन्दा या दूसरे की वदनामी, तिरस्कार, अपमान, लाछित करना, चुगली 
आदि सब “'परपरिवाद” नामक पापस्थान के अन्तर्गत है । साधु बनकर यदि कोई 
साधक दूसरे की निन्‍्दा करता है या दूसरे से असुया-ईर्ष्या करता है तो समझना 
चाहिए उसके मन मे किसी न किसी प्रर्गर का जाति आदि का अहकाररुपी सर्प फन 
फलाये बैठा है। इस प्रकार निन्‍्दा या तिरस्कार करना भी अपने आप मे असत्य 
का पाप है, फिर निनदक के मन मे मानकयाय, अपने आपको अधिक गुणी समझने 
का मोह (राग) और दूसरो को अपमानित-तिरस्कृत करने का ह्वं परुपष दोप उत्पन्न 
हीता है । फिर ऐसा साधक अपने आपको उच्च और उत्कृष्ट सिद्ध करने के लिए 
दूसरों को बदनाम करता फिरता हे, स्वय में गुण न होते हुए भी गुण का अदर्शन 
करता है, दूसरे से जलकर उसको जनता की दृष्टि मे गिराने का प्रयत्न करता है | 
इस अ्रकार अपना स्वाध्याय, ध्यान, अध्ययन-मनन, आत्मचिन्तन, परमात्मस्मरण 
वर्गरह आत्मकल्याण की चर्या का अधिकाश समय वह परनिन्‍्द आदि मे ही बिता- 
कर तीर्थंकर भगव्गन्‌ की आज्ञा का उल्लघनकर्त्ता होने से अदत्तादानरुप पाप का 
मांगी तथा आज्ञाविराघक वनता है। कपटक्रिया लरने से दास्मिक और मायी 
मिथ्यादृष्टि बनता है। इस प्रकार रातदिन दूसरो की निनन्‍्दा करने की नय-सर्ग 
दोपों को--छिद्रों को देखने की फिराक में लगा रहता है, यह रौद्रध्यानरूप महा- 
मयकर पाप है । यो परपरिवाद या परफप्राभव नामक पाप के साथ-साथ साधक 
के जीवन में असत्य, दम्म, साया (7पट), मान, ईप्या, &प, असूया, रोद्रध्यान, 
भगवदाज्ञाविरावना, परदोपहप्टि, सयम का नाश जादि अनेकों पाप जुड जाते हैं । 


दैत्तालीय द्वितीय अध्ययन--द्वितीय उदँ शक ३२७ 


हीनजातीय मुनियो का सम्मान एवं विनय करने से कंतराए नहीं, इसी प्रकार 
अपने जापको हीन या तुच्छ मानकर मन ही मन कुढता न रहे, शमिन्दा न हो, क्योकि 
मुनिपद प्राप्त कर लेने के बाद भतपूर्व सभी गोत्र, जाति, कुल आदि खत्म हो जाते 
हैं। मुनिषद विश्ववन्ध पद है। इन्द्र भी मुनि के चरणों मे वन्दन करता है। 
मानलो, भूतपूर्व हीनजातीय मुनि की कोई निन्‍्दा, आलोचना या तिरस्कार करता 
है तो भी उसे अपने मन मे कुढना न चाहिए, और न ही लज्जित होना चाहिए। 
उसे यही सोचना चाहिए कि दूसरा कोई कुछ भी कहे, म॑ मानव-जीवन के सर्वोच्च 
पद पर हूँ, मैं हीन, नीच या तुच्ठ नही हूँ । परन्तु अपना यह उत्कर्प दूसरो के 
सामने प्रकट करने या निनदा या अपमान करने वालो से चिढकर उनको नीचा 
दिखाने, बदला लेने या अभिमान प्रदर्शित करने की जरूरत नही है। ऐसा करने से 
तो कर्मबन्ध अधिक होगा । इसीलिए शास्त्रकार समभाव में विचरण करने का 
निर्देश करते है। निष्कर्ष यह है कि साधु को ऐसे समय मे न मान करना चाहिए 
और न अपमान करना चाहिए, क्षम रहना चाहिए। यही शास्त्रकार का 
आशय हे | 


समभाव से युक्त साधक क्या करे ? इसके सम्बच्ध मे अगली गाथा मे 
कहते है--- 

मूल पाठ 
ससे अन्नयरमि सजमे, ससुद्ध समणे परिव्वए । 


जे आवकहासमाहिए दविए कालमकासी पडिए ॥४॥ 
सस्कत छाया 
समोध्त्यतरस्मिनू सयमे सशुद्ध श्रमण परिब्रजेत्‌ । 
यावत्कथा समाहितो द्रव्य कालमकार्बीत्‌ पण्डित ॥४॥ 
जन्वयाथे 
(ससुद्ध ) सम्यकृप्रकार से शुद्ध (समणे) तपस्वी साधु (जे आवकहा) 
जीवनपय॑न्त (अन्नयरपत्ति) कसी भी (सजमे) सयमस्थान मे स्थित होकर (समे) 
सममाव के साथ (परिव्वए) भ्रत्नज्या का पालन करे, (दविए) वह द्रव्यभूत 
(पडिए) सद्‌-असद्‌ के विवेकवाला पुरुष (सप्राहिए) शुभ अध्यवसाय रखता हुआ 
(कफालमकासी ) मरणपयंनन्‍त सयम का पालन करे । 
भावार्थ 


सम्यक्‌ प्रकार से शुद्ध तपस्वी साधु जीवनपयेन्त किसी भी एक सयम- 
स्थान मे स्थित होकर सम भावपूर्वक प्रत्नज्या का पालन करे। वह भव्य 


३२६ सुत्रकृताग सुन 


भावाथे 


जिस पर कोई भी अधिनायक नही था, अर्थात्‌ जो एक दिन स्वय- 
प्रभु चक्रवर्ती आदि था, अथवा जो एक दिन दासो का भी दास था, किन्तु 
अगर उसने मुनिपद ग्रहण कर लिया और वह दीक्षित होकर सयम-मार्ग में 
उच्यत है तो उसे लज्जित--हीनभावना से भ्रस्त नही होना चाहिए, अपितु 
समभाव में विचरण करना चाहिए । 
अथवा इस गाथा का यह अर्थ भी सम्भव है--जो एक दिन अधिनायक 
चक्रवर्ती आदि था, या दासो का भी दास था, किन्तु यदि वह वर्तमान मे 
मुनिपद मे स्थित है तो दुसरे मुनि को उन दोनो को समानभाव से वन्दन 
करने से लज्जित नही होना चाहिए। उसे सदा समत्व की पगडडी पर 
चलना चाहिए । 
व्याख्या 
,उत्कर्ष और अपकर्ष मे सम रहे 
जैसे उत्कपं के कारण मनुष्य मे अभिमान जागृत होता है, वैसे ही अपकर्ष 
के कारण उसमे हीनभावना, अपने आप को नीचा-तुच्छ मानने की वृत्ति और 
तज्जनित लज्जा उत्पन्न होती है। समत्व-साधक के लिए ये दोनो भनोवृत्तियाँ 
है। साधु बनने से पहले कोई अगर अविवायक या स्वयम्प्रभु चन्र्वर्ती आदि 
था, और दीक्षित होन के वाद अपने यहाँ जो राज्य कर्मचारी का नौकर था, उसे 
भवंदीक्षित देराकर उसे वन्दन करने मे अपकर्प या हीनभावनां महसूस करता है, 
चेज्जा का अनुभव फरता है तो यह ठीक नही । इसी प्रकार कोई व्यक्ति दीक्षित 
होने से पूर्व किसी के नौकर के यहाँ नौकर था, लेकिन अब अपने समकक्ष उस पूर्वे- 
दीक्षित नौकर (जो मुनिपद पर है) को वन्दना करने मे कतराता है, हीनता का 
अनुभव करता हे, अयवा कोई चक्रवर्ती आदि अविनायक था, फिन्तु अब साधु बन 
जाने के वाद अपने से पूवदीक्षित साघुओ को जाति आदि के मद के कारण उतका 
सम्मान या विनय करने मे लज्जा महसूस करता है या दासा का दास था, किन्तु 
मुनि बन जाने पर भी पूर्वकालिक हीनता की मनोवृत्ति लिए बैठा रहता हे । “मैं तो 
-एैचछ हूँ, नीच जातीय हूँ, हीन हूँ' ऐसा सोचता रहता है, यह भी उचित नहीं। 
शास्त्कार कहते ह--..जे मोणपद उबदिठए, णो लज्जे, घ्य सया चरे।' जो 
मुनिपद पाकर सयम पालन मे उद्यत है, बह अपने आपको न उच्च माने और न ही 
नीच माने | स्वय वो उच्च या उत्कृष्ट मानकर वह अपने से पुर्बंदीमित भूवपृव 


उरकक-क७.. अलनमगड्लकमनभ, 


१ आचाराण सूत्र में साथु के लिए वताया है-- नो हीणे नो अइन्‍्तिि! (वहन 
हीन है, न अतिरिक्त--उत्क्ृष्ट हैं ) । 





वैतालीय द्वितीय अध्ययन---द्वितीय उ् शक ३२७ 


हीनजातीय मुनियो का सम्मान एवं विनय करने से कतराए नहीं, इसी प्रकाद 
अपने आपको हीन या तुच्छ मानकर मन ही मन कुढता न रहे, शमिन्दा न हो, क्योकि 
मुनिपद प्राप्त कर लेने के वाद भतपूर्वे समी योत्र, जाति, कुल आदि खत्म हो जाते 
हैं। मुनिपद विश्ववन्य पद है। इन्द्र सी सुनि के चरणों मे वन्दन करता है। 
मानलो, भूतपूर्व हीनजातीय मुनि की कोई निन्‍्दा, आलोचना या त्तिरस्कार करता 
है तो मी उसे अपने मन में कुढना न चाहिए, और न ही लज्जित होना चाहिए। 
उसे यही सोचना चाहिए कि दूसरा कोई कुछ भी कहे, मैं मानव-जीवन के सर्वोच्च 
पद पर हूँ, मैं हीन, नीच या तुल्छ नही हूं । परन्तु अपना यह उत्कपप दूसरो के 
सामने प्रकट करने या निनदा या अपमान करने वालो से चिढकर उनको तीचा 
दिखाने, बदला लेने या अभिमान प्रदर्शित करने की जरूरत नही है। ऐसा करने से 
तो कर्मबनन्‍्ध मधिक होगा । इसीलिए शास्त्रकार समभाव में विचरण करने का 
निर्देश करते हैं। निष्कर्ष यह हे कि साधु को ऐसे समय मे न मान करना चाहिए 
ओर न अपमान करना चाहिए, सम रहना चाहिए। यही शास्त्रकार का 
आशय है। 


समभाव से युक्त साधक क्या करे ? इसके सम्बन्ध मे अगली गाथा मे 
कहते है-- 


सूल पाठ 
समे अन्नयरमि सजमे, ससुद्ध समणे परिव्त्रए | 


जे आवकहासमाहिए दविए कालमकासी पडिए ॥॥४॥। 
ससस्‍्कृत छाया 

समोथ्न्यतरस्मिन्‌ सयमे सशुद्ध श्रमण परित्रजेत्‌ । 

यावत्कथा समाहितो द्रव्य कालमकार्षीत्‌ पण्डित ॥४॥ 


अन्वयार्थ 
(ससुद्ध ) सम्यकप्रकार से शुद्ध (समणे) तपस्वी साधु (जे आवकहा) 
जीवनपर्यन्त (अन्नयरप्ति) कसी भी (सजमे) सयमस्थान में स्थित होकर (सम्े) 
समसाव के साथ (परिव्वए) प्रव्नज्या का पालन करे, (दबिए) वह द्रव्यभूत 
(पडिए) सदू-असदु के विवेकवाला पुरुष (सप्ताहिए) शुम अध्यवसाय रखता हुआ 
(काल मकासी ) मरणपयंन्त सयम का पालन करे | 


भमावाथ 


सम्यक्‌ प्रकार से शुद्ध तपस्वी साधु जीवनपर्यन्त किसी भी एक सयम- 
स्थान में स्थित होकर सम मावपूर्वक प्रव्ज्या का पालन करे। वह भव्य 


२२६ सूनकृताग सूज 


भावशथे 


जिस पर कोई भी अधिनायक नही था, अर्थात्‌ जो एक दिन स्वय- 
अभु चक्रवर्ती आदि था, अथवा जो एक दिन दासो का भी दास था, किन्तु 
अगर उसने मुनिपद ग्रहण कर लिया और वह दीक्षित होकर सयम-मार्ग मे 
उद्यत है तो उसे लज्जित--हीनभावना से ग्रस्त नही होना चाहिए, अपितु 
समभाव मे विचरण करना चाहिए | 

अथवा इस गाथा का यह अर्थ भी सम्भव है--जो एक दिन अधिनायक 
चक्रवर्ती आदि था, या दासो का भी दास था, किन्तु यदि वह वर्तमान में 
मुनिपद भे स्थित है तो दूसरे भुनि को उन दोनो को समानभाव से वन्दन 
करने से लज्जित नही होना चाहिए। उसे सदा समत्व की पगडडी पर 
चलना चाहिए । 


व्याख्या 

उत्कषं और अपकर्ष मे सम रहे 
जैसे उत्कर्प के कारण मनुष्य मे अभिमान जागृत होता हे, वैसे ही अपकर्ष 
के कारण उसमे हीनभावना, अपने आप को नीचा-तुच्छ मानने की वृत्ति और 
तज्जनित लज्जा उत्पन्न होती है। समत्व-साधक के लिए ये दोनो मनोवृत्तियाँ 
है। साधु बनने से पहले कोई अगर अधिनायक या स्वयम्प्रभु चत्नवर्ती आदि 
था, और दीक्षित होन के बाद अपने यहाँ जो राज्य कर्मचारी का नौकर था, उसे 
पूर्वदीक्षित देशकर उसे वन्दन करने में अपकर्प या हीनभावना महसूस करता है, 
जज्जा का अनुभव करता है तो यह ठीक नही । इसी प्रकार कोई व्यक्ति दीक्षित 
होने से धूर्व किसी के नौकर के यहाँ नौकर थआ, लेकिन अब अपने समकक्ष उस पूर्व॑- 
दीक्षित नौकर (जो मुनिपद पर है) को वन्दना करने भे कतराता है, हीनता का 
अनुभव करता हे, अचवा कोई चकतती आदि भविनायक था, किन्तु अब साधु बन 
जाने के बाद अपने से पूवदीक्षित शाघुओ को जाति आदि के मद के कारण उनका 
सम्मान या विनय करने मे लज्जा महसूस करता है या दासा का दास था, किन्तु 
मुनि वन जाने पर जी पूर्वफालिक हीनता की मनोवृत्ति लिए बैठा रहता हैं। 'में वो 
तुचछ हूं, नीच जातीय हूं, हीन हैं" ऐसा सोचता रहता है, यह भी उचित नहीं। 
शास्त्रकार कहते ह---.'ज्े मोणपद उवदिठए, णो लज्जे, प्रमथ सया चरे। जो 
मुनिपद पाकर सयम पालन मे उद्यत है, वह अपने आपको न उच्च माने और न ही 
' नीच माने ।* स्वय को उच्च या उत्कृप्ट मानकर वह अपने से पूर्वदीक्षित भूतपूर्व 


१ आचोराग सूत्र मे साथु के लिए बताया है --'नो ठीणे नो अइ्ग्त्ति” (वहन 
हीन है, न अतिरिक्त--उत्कृप्ट हूँ )। 


। 


बैतालीय द्वितीय अध्ययन--ट्वितीय उद्दँ शक ३२७ 


हीनजातीय मुनियों का सम्मान एवं विनय करने से कतराए नहीं, इसी प्रकार 


अपने आपको हीन या तुच्छ मानकर मन ही मन कुढता न रहे, शमिन्दा न हो, क्योकि 


मुनिपद प्राप्त कर लेने के वाद भंतपूर्व सभी गोत्र, जाति, कूल आदि खत्म हो जाते 
है। मुनिपद विश्ववन्ध पद है। इन्द्र भी मुनि के चरणों मे वन्दन करता है । 
मानलो, भूतपूर्व होनजातीय मुनि की कोई निन्‍्दा, आलोचना या तिरस्कार करता 
है तो भी उसे अपने मन में कुढता न चाहिए, और न ही लज्जित होना चाहिए । 
उसे यही सोचना चाहिए कि दूसरा कोई कुछ भी कहे, में मानव-जीवन के सर्वोच्च 
पद पर हूँ, मैं हीन, नीच या तुन्ठ नही हूँ । परन्तु अपना यह उत्कर्प दूसरो के 
सामने प्रकट करने या निन्‍दा या अपमान करने वादों से चिंढकर उनको नीचा 
दिखाने, वदला लेने या अभिमान प्रदर्शित करने की जरूरत नही है। ऐसा करने सै 
तो कर्मबन्ध अधिक होगा । इसीलिए शास्त्रकार ममरभाव से विचरण करने का 
निर्देश करते है। निष्कर्ष यह है कि साधु को ऐसे समय मे न मान करना चाहिए 
और न अपमान करना चाहिए, सम रहना चाहिए। यही शास्त्रकार का 
आशय है। 


समभाव से युक्त साधक क्या करे ? इसके सम्बन्ध में अगली गाथा मे 
कहते है-- 


सूल पाठ 
समे अन्नयरमि सजमे, ससुद्ध) समणे परिव्वए । 
जे आवकहासमाहिएु दविए कालमकासी पडिए ॥४॥ 


ससस्‍्कत छाया 
समोउन्यतरस्मिन्‌ सयमे सशुद्ध श्रमण परिबत्रजेतू । 
यावत्कथा समाहितो द्रव्य कालमकार्षीत्‌ पण्डित ॥४ी। 
अन्चयायें 
ससुर्डध) सम्यकृप्रकार से शुद्ध (समण) तपस्वी साधु (जे आवकहा) 
जीवनपय॑न्‍्त (अन्नयरप्ति) कसी भी (सजमे) सयमस्थान मे स्थित होकर (समे) 
सममाव के साथ (परिव्वए) प्रन्नज्या का पालन करे, (दिए) वह द्रव्यभूतत 
(पद्चिए) सदु-असद्‌ के विवेकवाला पुरुष (समाहिए) शुम अध्यवसाय रखता हुआ 
(फालमकासी) मरणपरयेनत सयम का पालन करे | 
भावधर्थ 


सम्यक्‌ प्रकार से शुद्ध तपस्वी साधु जीग्नपयेन्त किसी भी एक सयम- 
स्थान में स्थित होकर समभावपूर्वक प्रत्॒ज्या का पालन करे। वह भव्य 


३२८ सुभ्रकृताग सूत्र 


(मुक्ति गमन के योग्य) सदु-असदु-विवेककुशल, शुभ अध्यवसाय से युक्त होकर 
मृत्युपय॑न्त सयम में तत्पर रहे । 
व्याख्या 


समता का आराधक वया फरे 7 

पूवंगाथाओ मे मद और निन्‍्दा का त्याग करने का उपदेश दिया गया है, 
परन्तु वह उपदेश तभी टिक सकता है, जब जीवन मे सममाव हो। इसलिए इस 
गाथा भे समभाव या उपदेश दिया है) सामायिक, छेदोपस्थानीय, परिहारविशुद्धि, 
सुक्ष्ससम्पराय एव. यथाख्यातचारित्र ये पाँच प्रकार के सयम हैं। इन पाँचो में से 
किसी एक सयमस्थान में स्थित होकर द्रव्य और भाव दोनो से शुद्ध (यानी व्यवहार 
एवं निश्चय दोनो से जुद्ध) श्रमण आजीवन समभाव मे गति-प्रगति करे । जब वह 
सममाव मे सुहृढ रहेगा तो स्वाभाविक रूप से ही मद और नित्दा दोना ही प/प 
छुट जाएँगे । 
जे आवकहा--समभाव का पालन कितने समय तक करे, इसके समाधानार्थ 
यहाँ 'यावत्कथा' (जे आवकहा) शब्द का प्रयोग किया गया है। यावत्कथा की 
मतलब जीवनपयंन्‍्त है, अर्थात्‌ जहाँ तक देवदत्त यज्ञदत्त इस प्रकार के नाम की 
कथा चर्चा लोगो मे ६। जब शरीर या जीवन छूट जाएगा, तव अमुक नाम की चर्चा 
(कथा) भी समाग्त हो जाएगी । अत यावज्जीवन समभाव मे स्थित रहना है। 
समभाव का आचरण किस प्रकार ठीक हो सकता है ”? इसके लिए यहाँ साधु के 
विशेषण प्रयुक्त किए गये हैं--(१) समाहित होकर (२) भव्य बनकर (३) 
पडित---सद्‌ असद्‌ विवेकशील होकर । भ्रथम तो जीवनपय॑न्‍त वह समाधिभाव मे 
रहे । समाधिभावयानी आत्मा को ज्ञान-दर्शन-चारित्र मे सम्यक्‌ प्रकार से स्थापित 
करे । तत्पश्चात मोक्षममन के योग्य हृढड स्थिति मन की रखें तथा सतू-असत्‌ हेय- 
उपादेय, हितादहित का सम्यक्रूप से विवेक हो । ये तीनो गुण शुभ अध्यवसायशील 
साधु मे म्रत्युपय त रहे, तभी वह समगाव मे लीन रह सकता हैं। 'दबिए' के दो अर्थ 
वृत्तिकार ने किये है---रागढ परहित और मोक्षणगमन के योग्य--भव्य । यही इस 
गाथा का निष्कर्ष है। 

अब आगामी गाया मे साबु पर उपसर्ग आ जाने पर वह क्‍या करे 
इस सम्बन्ध में मास्त्रकार कहते है--- 

मल 
टूर अणुपस्सिया मुणी, तंत घम्ममणागय तहा । 
पुटठे परुसेह माहणे, अबि हण्णू समयमि रीयइ ॥५॥॥ 


वैत्तालीय छितीय अध्ययन--द्वितीय उद्देशक ३२६ 


ससू छाया 


दूरमनुहृबुय मुनिरतीत धर्ममनागत तथा | ॥ 
स्पृष्ट परुषैर्माहन अपि हन्यमान समये रीयते ॥५॥। 


अन्वयार्थ 


(मुणी) तीनो काल की गतिविधि पर मनन करने या गास्त्रादि द्वारा 
जानने वाला मुनि, (दूर) मोक्ष को तथा (तीत) अतीत--भ्रूत तहा) तथा (अणागय) 
भविष्यकालीम (धम्म) प्राणियों के घर्मे--स्वभाव को (अणुपस्सिया) जान-देखकर 
(परुसेहि) कठोर वचनो अथवा लाठी आदि के प्रहारों का (पुदुठई) स्पणे होने पर 
अथवा (अधिहृण्णू) हनन किये जाने पर भी (समयम्मि) अपने छधिद्वान्त अथवा 
सयम पर (रीयइ) डटा रहे या गति करे | 


भावार्थ 


त्रिकालदर्शी अथवा त्रिलोक मननशील अहिसा मे हृढ साधु दूर यानी 
मोक्ष को या दूर-दूर तक दीघेहृष्टि से भूत और भविष्य का जीवो के स्वभाव 
का अवलोकन करके कठोर वचन या लाठी आदि के द्वारा स्पर्श किये जाते 
हुए प्रहार को अथवा जान से मार डालने तक को भी समभाव से सहे, 
अपने समत्व सिद्धान्त पर डटा रहे, सयम-मार्गे मे स्थिर रहे । 


ग्यास्या 


समभावपूर्वक सयस से स्थिर रहने का उपाय 
जो मुनि समभाव एवं सयम में स्थित रहना चाहता है, उसकी प्रजा स्थिर 
होनी चाहिए। अगर उसकी प्रज्ञा जरा-जरा से उपसर्ग या परीषह को देखकर 
विचलित हो जाएगी, सुख-दु ख, मान-अपमान, सर्दी-गर्मी, आदि हन्हो का वास्ता 
पडते ही डगमगा जाएगी, कठोर वचन या प्रशसात्मक वचन, प्रहार या उपहार के 
प्रसगो मे हप-शोक या राग-द्वेप की ओर झुककर अस्थिर हो जायगी, तो वह 
समभाव व सयम मे मजबूती से अपने कदम स्थिर नही रख सकेगा, इन्द्रियो और 
मन पर सयम नहीं रख सकेगा, इस प्रकार कर्मक्षयः निर्जंरा) के अवसरो को खो 
कर वह उन्हें कर्मबन्‍्धन (जास्तव और वन्ध) मे वदल देगा । कितनी बडी हानि 
है यह मोक्षमार्गी साधक के लिए ? इसीलिए शास्त्रकार इस ग्राथा मे समभाव मे 
स्थिर रहने का उपाय बताते हुए उपदेश देते है---बूर अणुपत्सिया घुणी 
तहा / यहाँ 'दूर' शब्द के दो अयये सम्भव है--एक तो मोक्ष, क्योकि मोक्ष दूरवर्ती 
है, इसलिए इसे “दूर कहा गया है, इसी प्रकार दूसरा अर्थ है--सुदुर अत्तीत और 
सुदूर भविप्य क्योकि अतीतकाल और भविष्यकाल भी बहुत दूर हैं। यहाँ 'धुणो' 


रेर८ सुत्रकृतांग सूत्र 


(मुक्ति गमन के योग्य) सदु-असदु-विवेककुहल, शुभ अध्यवसाय से युक्त होकर 
मृत्युपयेन्त सयम मे तत्पर रहे । 
व्याख्या 

समता का आराधक क्या करे ! 

पर्वेगाथाओ में मद और निन्‍्दा का त्याग करने का उपदेश दिया गया है, 
परन्तु वह उपदेश तभी टिक सकता है, जब जीवन मे सममाव हो। इसलिए इस 
गाथा मे समभाव या उपदेश दिया हे । सामायिक, छेदोपस्थानीय, परिहारविशुद्धि, 
सुक्ष्मसम्पराय एवं यथाख्यातचारित्र ये पाँच प्रकार के सयम हैं। इन पॉँचों मे से 
किसी एक सयमस्थान मे स्थित होकर द्रव्य और माव दोनो से शुद्ध (यानी व्यवहार 
एवं निश्चय दोनो से जुद्ध) श्रमण आजीवन समभाव मे गत्ति-प्रगति करे । जब वह 
समभाव मे सुदृढ रहेगा तो स्वाभाविक रूप से ही मद और निन्‍्दा दोना ही पाप 
झछुट जाएँगे । 
जे आवकफहा--समभाव का पालन कितने समय तक करे, इसके समाधानार्थ॑ 
यहाँ 'यावत्कथा! (जे आवकहा) शब्द का प्रयोग किया गया है। यावत्कथा का 
मतलव जीवनपयंन्त हे, अर्थात्‌ जहाँ तक देवदत्त यज्ञवत्त इस प्रकार के नाम की 
कथा चर्चा लोगो मे है। जब शरीर या जीवन छूट जाएगा, तब अमुक नाम की चर्चा 
(कथा) भी समाप्त हो जाएगी | अत यावज्जीवन सममाव मे स्थित रहना है। 
समभाव का आचरण किस प्रकार ठीक हो सकता है ” इसके लिए यहाँ सामु के 
विशेषण प्रयुक्त किए गये है--(१) समाहित होकर (२) भव्य बनकर (३) 
पडित--सद्‌ असदु विवेकशील होकर | प्रथम तो जीवनपर्यन्त वहू समाधिभाव मे 
रहे । समाधिभावयानी आत्मा को श्ञान-दश्शन-चारित्र मे सम्यक्‌ प्रकार से स्थापित 
करे । तत्पश्चात मोक्षगमन के योग्य हढ स्थिति मन की रखे तथा सत्‌-असत्तु हैय- 
उपादेय, हिताहित का सम्यक्छप से विवेक हो । ये तीनो गुण शुभ अध्यवसायशील 
साधु मे मृत्युपयं त रहे, तभी वह समगाव मे लीन रह सकता है | “दबिए' के दो अर्थ 
वृत्तिकार ले किये है--रागढ़ परहित और मोक्षगमन के योग्य--भव्य | यही इस 
गाथा का निष्कर्ष है । 

अब आगामी गाथा में साधु पर उपसर्ग आ जाने पर वह क्‍या करे ? 
इस सम्बन्ध मे शास्त्रकार कहते है--- 


सूल 
दूर अणुपस्सिया मुणी, तीत घम्ममणागय तहा । 
पुटठे परसेहि माहणे, अबि हण्णू समयमि रीयइ ॥५॥।. 
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सर छाया 


दूरमनुह॒ृश्य मुनिरतीत घर्ममनागत तथा _ 
स्पष्ट परुषैर्माहन अपि हन्यमान समये रीयते ॥श।। 


अन्चयाथ 


(मुणी) तीनो काल की गतिविधि पर मनन करने या शास्त्रादि द्वारा 
जानने वाला मुनि, (दूर) मोक्ष को तथा (तौत) अतीत--भूत तहा) तथा (अणागय) 
भविष्यकालीन (धम्म) प्राणियों के धर्म--स्वभाव को (अणुपस्सिया) जान-देख कर 
(परसेहह) कठोर वचनो अथवा लाठी आदि के प्रह्मरो का (पुद्ठ) स्प्णं होने पर 
अथवा (अविहृण्णू) हनन किये जाने पर भी (समयम्मि) अपने सिद्धान्त अथवा 
सयम पर (रीयइ) डटा रहे या गति करे। 


भावार्थ 


त्रिकालदर्शी अथवा त्रिलोक मननशील अहिसा में हुढ साधु दूर यानी 
मोक्ष को या दूर-दूर तक दीधेहृष्टि से भूत और भविष्य का जीवो के स्वभाव 
का अवलोकन करके कठोर वचन या लाठी आदि के द्वारा स्पर्श किये जाते 
हुए प्रहार को अथवा जान से मार डालने तक को भी समभाव से सहे, 
अपने समत्व सिद्धान्त पर डटा रहे, सयम-मार्ग मे स्थिर रहे । 


व्यास्या 


समभावपूर्वक सयम से स्थिर रहने का उपाय 

जो मुनि समभाव एवं सयम मे स्थित रहना चाहता है, उसकी प्रज्ञा स्थिर 
होनी चाहिए। अगर उसकी प्रज्ञा जरा-जरा से उपसर्ग या परीपह को देखकर 
विचलित हो जाएगी, सुख-दु ख, मान-अपमान, सर्दी-गर्मी, आदि इन्द्रों का वास्ता 
पडते ही डगमगा जाएगी, कठोर वचन या प्रशसात्मक वचन, प्रहार या उपहार के 
प्रसगो भे हर्प शोक या राग-ह ष की ओर झूककर अस्थिर हो जायगी, तो वह 
समभाव व सयम मे मजबूती से अपने कदम स्थिर नही रख सकेगा, इन्द्रियो और 
मन पर सयम नही रख सकेगा, इस प्रकार कर्मक्षय निर्जेरा) के अवसरो को यो 
कर वह उन्हे कर्मबन्धन (जास़व और वन्ध) मे बदल देगा। कितनी बडी हामि 
है यह मोक्षमार्गी साधक के लिए ? इसीलिए शास्त्रकार इस गाथा मे समभाव मे 
स्थिर रहने का उपाय बताते हुए उपदेश देते है--“दुर अणुपत्सिया मुणी 
तहा ।' यहाँ 'दूर' शब्द के दो अर्थे सम्भव है--एक तो मोक्ष, क्योकि मोक्ष दूरवर्ती 
है, इसलिए इसे “दूर कहा गया है, इसी प्रकार दूसरा अर्थ है--सुदुर अतीत और 
सुदूर भविष्य क्योकि अतीतकाल और भविष्यकाल भी बहुत दूर हैं। यहाँ 'घुणी' 


कैब सूत्रकृताग सूत्र 


शत्द भी बहुत गम्भीर अथे को सूचित करता है । 'मन्ता शास्त्रार्थतत्वावगन्ता घुनि 
सन्‍्यते थो जगत्‌ सर्व, 'मनुते यो उभे लोके' ये तीन व्युत्पत्तियाँ मुनि की होती है । 
मुनि का अर्थ ह--शास्त्र मे उल्लिखित तत्त्वो पर मनन-चिन्तन करने वाला, जो 
जगत्‌ की समस्त गतिविधियों पर मनन करता है, जानता है, अथवा दोनो लोको 
(इहलोक और परलोक) को जानता है, अयवा जो शास्त्रल्पी नेत्नो द्वारा तीनो 
काल की वाते जानता हे। दूरदर्शी बनकर अतीतकाल मे परीपहो और उपसर्गो के 
समय सुहृड और सहिप्णु और क्षमाशील बनकर समभाव मे स्थिर रहने वाले मुनि 
पु गवो (अजु नमुन्रि, गजसुकुमार मुनि आदि) के जीवन पर हृष्टिषात करके तथा 
भविष्य मे मुझे भी ऐसे कठोर प्रसगो पर क्षमाभाव रखने का प्रयत्न करना चाहिए 
तथा वतंमान मे अपनी दुबंशलताओ को झाडकर समभाव रे स्थिर रहना है, ममुक्ष 
बनना है। इस प्रकार त्रिकालदर्शी मुनि जगत्‌ के आणियो के भूतकालीन एवं 
भविष्यकालीन स्वभाव का मन ही मन विश्लेपण करे। अर्थात 'प्राणी ऊँची-नीची 
गतियो मे क्यो जाते हैं ? कमंबन्धनो के कारण ही कर्मंबन्धन क्यो होते है ? उन्हे ये 
जीव क्यो नही रोक पाते ? मैं तो मुनि हूँ, मैंने शास्त्रों से समस्त तत्त्वों को छान 
डाला हैं, मुझे करमंवन्‍्धन और उनके कारणो से दूर रहना चाहिए |” ये और इस 
प्रकार के दीघंदर्शी विचारो के प्रकाश भे मुनि कठोर परीपहो, प्रहारों या उपसर्गो 
के स्पशे के अथवा मारे-पीटे जाने के समय अपने समय (ममत्व या सामायिक) मे 
अथवा सिद्धान्त पर स्थिर रहे, सयमम-पथ पर ही चले। यहाँ 'समयमि रीयइ” के 
बदले 'समयाइहियासए' पाठान्तर भी मिलता है, जो अधिक उपयुक्त जचता है। 
उसका अर्य है---समभावपूर्वक पूर्वोक्त आपत्तियो को सहन करे । 

यही समभाव मे स्थिर रहने का ठोस उपाय शास्त्रकार ने भगवान ऋषभदेव 
के शब्दो मे बताया है | 

अगली गाथा मे पुन इसी से सम्बन्धित उपदेश है--- 


सूल 
पण्णासमत्त सया जए समताधम्ममुदाहरे मुणी । 
मुहुमे उ स॒या अलूसए, णो कुज्के णो माणी माहणे ॥६॥ 
<त छाया 
प्रशासमाप्त सदा जयेत्‌ समताषर्ममुदाहरेन्मुनि । 
सूक्ष्म तु सदाइ्तुषक नो क्र ध्येन्नों मानी माहन ॥द्दा। 
अन्वयार्थ 
(प त्त॑) प्रज्ञा मे परिपूर्ण अथवा स्थितप्रज्ञ (मुणी) मुनि (सया) सदा 
(जए) कपायो को जीते । और (समयाधम्म उदाहरे) समतारप धम का उपदेश दे, 
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अयवा समताधम को अपने जीवन से प्रगट करे। (सुहुमे ठ3) सयम की सूक्ष्मता-- 
गहराई के सम्बन्ध मे (सया) सदेद (अलूसए) अविराधक होकर रहे । (णो छुज्झे) 


तथा क्रोध न करे, (णों माणी माहणे) एवं अहिसाधर्मी (माहन) भुनि मानी 
नबने। 


भावाये 
स्थितप्रज्ञ या प्रज्ञा से परिपूर्ण साघक सदा कषायो पर विजय प्राप्त 
करे, और समताधम का आदर स्थापित करे, समताधम का ही उपदेश दे । 


सूक्ष्म से सुक्म सथम के प्रति सदा अविराधक होकर रहे | अहिसाधर्मी मुनि 
किसी पर कोप न करे और न ही अहकार करे | 


ज्याथ्या 


स्थितप्रज्ञ समताधर्मो घुनि का धर्म 

( शास्त्रों का अध्ययन-मनन एन अनुशीलन-परिशीलन करने तथा साधु-जीवन 

के आचार-विचार के परिपालन एवं रत्नत्रय के अभ्यास से जिसकी प्रज्ञा उन्नत, 

स्थिर एवं परिपूर्ण हो गई है, उस स्थितप्रज्ञ समताधर्मी मुनि को कपायो एवं इन्द्रिय- 

विपयो के प्रसग उपस्थित होने पर क्या करना चाहिए ? यही इस गाया मे शास्त्र- 

कार ने बताया है---“पण्णासमत्त सया जए समताधस्ममुवाहरे घुणी । आशय यह है 

कि शास्त्रो के अभ्यास से परिपक्वमति एवं नौ तत्त्वों के ज्ञाता समताधर्मी मुनि 
कंपायो के विपय में भगवदुवाणी के प्रकाश मे चिन्तन करे--- 


फोहो य माणो थे अणिग्गहीया, माया य लोभो य प्रवडृदमाणा । 
चत्तारि एए कलिणा फसाया, सिचति भूलाई पुणब्भवस्स ॥ 


अर्थात्‌ृ- -कोध और मान पर यदि अकुश न रखा जाय तथा माया और शोभ 
बढते जाएँ तो ये चारो कपाय अपने आप मे परिपूर्ण होकर पुनर्भव (बार-बार 
जन्ममरण ) के मूल को सीचते हैं । 


इप प्रकार कपायो को ससार के वीज समझकर इन पर सदा विजय प्राप्त 
करनी च.हिए। हमेशा जापरूक रहना चाहिए कि कही कपाय आकर सेरे जीवन 
पर हावी न हो जाए। और केवल कपाय ही नही, विषयो--पाँचो इन्द्रियो और 
मन के विपयो से भी सदा सावधान रहना चाहिए | वे भी साधक पर कही हावी 
न हो जाएँ, साघक को पछाड न दे। भनोज्ञ विपयो पर राग, आसक्ति या मोह 
तथा अमनोञ विपयो पर हु प, घृणा या अरुचि न करे। अर्थात उन पर विजय 
- पाने की कोशिश करे । कैसे विजय पाए ? इसके उत्तर में शास्त्रकार स्वय कहते 
है--समताधर्म का उदाहरण (नमूना) अस्तुत करे ।) यद्यपि वृत्तिकार 'समत।धम्भ- 
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शतद भी बहुत गम्भीर अर्थ को सूचित करता हे । 'मन्ता शास्त्रार्थतत्वावगन्ता मुनि ' 
मन्‍्यते यो जगत सर्व', 'मनुते यो उभे लोके' ये तीन व्युत्पत्तियाँ मुनि की होती है । 
समुनि का अर्थ ह--शास्त्र मे उल्लिखित तत्त्वो पर मनन-चिन्तन करने वाला, जो 
जगत्‌ की समस्त गतिविधियों पर मनन करता है, जानता है, अथवा दोनो लोको 
(इहलोक और परलोक) को जानता हैं, अथवा जो शास्त्ररूपी नेत्रो द्वारा तीनो 
काल की वाते जानता है। दुरदर्शी बनकर अतीतकाल मे परीषहो और उपसर्गो के 
समय सुहृढ और सहिष्णु और क्षमाशील बनकर समभाव मे स्थिर रहने वाले मुनि 
पु गदो (अजु नमुनि, गजसुकुमार मुनि आदि) के जीवन पर हृष्टिपात करके तथा 
भविष्य मे मुझे भी ऐसे कठोर प्रसगो पर क्षमाभाव रखने का प्रयत्न करना चाहिए 
तथा वतंमान में अपनी दुबंलताओ को झाडकर समभाव मे स्थिर रहना है, ममुक्ष 
बनना है। इस प्रकार त्रिकालदर्शी मुनि जगत्‌ के प्राणियों के भूतकालीन एवं 
भविष्यकालीन स्वभाव का मन ही मन विट्लेपण करे । अर्थात 'प्राणी उँची-तीची 
गतियो में वयो जाते है ? कमंवन्धनो के कारण ही कर्मवन्धन क्यो होते है ? उन्हे ये 
जीव क्यो नही रोक पाते ? मैं तो मुनि हूँ, मैंने शास्त्रों से समस्त तत्त्वों को छान 
डाला है, मुझे कर्मंवन्‍्धचन और उनके कारणो से दूर रहना चाहिए ।' ये और इस 
प्रकार के दीघंदर्शी विचारो के प्रकाश मे मुनि कठोर परीषहो, प्रहारो या उपसर्गो 
के स्पश के अथवा मारे-पीटे जाने के समय अपने समय (ममत्व या सामायिक) मे 
अथवा सिद्धान्त पर स्थिर रहे, सयम-पथ पर ही चले । यहाँ 'समयमि रोयइ” के 
बदले “समया5हियासए' पाठान्तर भी मिलता है, जो अधिक उपयुक्त जचता है। 

उसका अर्य है--समभावपूर्बक पूर्वोक्त आपत्तियो को सहन करे । 


यही समभाव मे स्थिर रहने का ठोस उपाय शास्त्रकार ने भगवान ऋषभदेव 
के शब्दो मे बताया है । 


अगली गाथा मे पुन इसी से सम्बन्धित उपदेश हे--- 


सुल 
पण्णासमत्त सया जए समताघम्ममुदाहरे मुणी । 
सुहुमे उ सया अलुसए, णो कुज्के णो माणी माहणे !॥६॥। 
सस्कृत छाया 
भ्ज्ञासमाप्त सदा जयेत समताधर्ममुदाहरेन्मुनि । 
सूक्ष्मे तु सदाइ्लुषक नो क्र घ्येन्‍्नो मानी माहन ॥द। 
अन्वयार्थ 
(प से) शज्ञा मे परिपूर्ण अथवा स्थितश्रज्ञ (सुणी) मुनि (सथा) सदा 
(जए) कपायो को जीते । और (समयाधम्म उदाहरे) समतार॒प घम का उपदेश दे, 
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अयवा समताधर्म को अपने जीवन से प्रगट करे । (सुहुसे उ) सयम की सूक्ष्मत/-- 
गहराई के सम्बन्ध मे (सया) सदैव (अलूसए) अविराधक होफर रहे । (णो छुज्झे) 


तथा क्रोध न करे, (णों माणी माहणे) एवं अहिसाधर्मी (माहन) भरुनि मानी 
न बने । 


ण्थं 
स्थितप्रज्ञ या प्रज्ञा से परिपूर्ण साधक सदा कषायो पर विजय प्राप्त 
करे, और समताधमं का आदरशों स्थापित करे, समताधमम का ही उपदेश दे । 


सूक्ष्म से सूक्ष्म सयम के प्रति सदा अविराधक होकर रहे । अहिसाधर्मी मुनि 
किसी पर कोप न करे और न ही अहकार करे | 


व्याल्या 


स्थितप्रज्ञ समताधर्सो मुनि का धर्म 

( शास्त्रों का अध्ययन-मनन एव अनुशीलन-परिशीलन करने तथा साथु-जीवन 

के आचार-विचार के परिपालन एवं रत्नत्रय के अभ्यास से जिसकी प्रज्ञा उन्नत, 

स्थिर एवं परिपृर्ण हो गईं है, उस स्थितप्रज समताधर्मी मुनि को कपायो एव इन्द्रिय- 

विपयो के प्रसंग उपस्थित होने पर क्या करना चाहिए ” यही इस गाया मे शास्त्र 

कार ने बताया है---'पण्णाससत्त सया जए समताधस्ममुदाहरे घुणी ।' आशय यह है 

कि शास्त्रो के अभ्यास से परिपक्वमति एवं नौ तत्त्वों के ज्ञाता समताधर्मी मुनि 
कंपायो के विपय मे भगवदुवाणी के प्रकाश में चिन्तन करे-- 


फोहो य साणो य अणिर्महीया, माया य लोभो य परवड्ढमाणा । 
चत्तारि एए कसिणा फसाया, सिचति भुलाई प्रुणब्भवस्स ॥| 
अर्थात्‌- क्रोध और मान पर यदि अकुश न रखा जाय तथा माया और भोभ 


बढते जाएँ तो ये चारो कपाय अपने आप मे परिपूर्ण होकर पुनर्भव (बार-बार 
जन्ममरण) के मूल को सीचत्े है । 


इप प्रकार कपायो को ससार के वीज समझकर इन पर सदा विजय प्राप्त 
करनी च'हिए। हमेशा जागरूक रहना चाहिए कि कही कपाय आकर मेरे जीवन 
पर हावी न हो जाए। और केवल कषाय ही नही, विषयो--पाँचो इन्द्रियो और 
मन के विपयो से भी सदा सावधान रहना चाहिए । वे भी साधक पर कही हावी 
न हो जाएँ, साधक को पछाड न दे । मनोज्ञ विपयो पर राग, आसक्ति या मोह 
तथा अमनोज्ञ विपयो पर ह्व प, घृणा या अरुचि न करे | अर्थात उन पर विजय 
हु पाने की कोशिण करे । कैसे विजय पाए ? इसके उत्तर मे शास्त्रकार स्वय कहते 
ह---समताधमम का उदाहरण (नमूना) प्रस्तुत करे |) यद्यपि वृत्तिकार 'समताधम्भ- 


प्र 
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सुदाहरे' का अर्थ 'समतारूपी धर्म का उपदेश करे , करते है, परन्तु इसकी अपेक्षा 
ससमताधर्म का उदाहरण (भमूना) प्रस्तुत करे,' यह अर्थ अधिक सगत लगता है । 
उपदेश तो तभी दिया जा सकता हे, जब व्यक्ति स्वव उसका आचरण कर ले। 
इसलिए उपदेश की अपेक्षा पहले स्वयं सुनि समताधर्म का आदर्श प्रततुत करे, यही 
अभीष्ट है। उसके पश्चात समता का वातावरण तैयार करने के लिए भले ही वह 
उपदेश दे । उसके पश्चात स्वय इन्द्रियों और मन पर कडा पहरा रखे। जरान्सी 
भी इन्द्रिय-मन सयम की विराधना न हो, इसकी सावधानी रखे। कोई कुछ भी 
प्रतिकूल कहे अथवा अनुकूल (प्रशसात्मक) कहे दोनो ही अवस्थाओ मे सम रहे । न 
तो प्रतिकल कहने वालों या करने वालो पर क्रोध करे और न अनुकूल कहने या 
अपनी प्रशसा करने वालो की बात सुनकर मन मे फूले, गरव॑ न करे। मुनियों के 
अहिंसाधर्म का यही तकाजा है | यही इस गाथा का तात्पयं है। 
अब अगली गाथा मे शास्त्रकार साधक को विश्ववन्य साधुधमें मे सावधान 
रहने का उपदेश देते है-- 
मूल पाठ 
बहुजणणमणमि सब॒डो सव्वदर्ठह णरे अणिस्सिए । 
हद इव सया अणा बिले धम्म पादुरकासी कांसव ||७॥। 
सस्कृत 
वहुजन-तमने सवृत स्र्थनिरोइनिश्चित ह 
हूद इव सदाब्नाविलो, धर्म प्रादुरकार्षीत्‌ काइ्यपम्‌ ॥७।॥। 
अन्वयार्थ 
(बहुनणणमणम्मि) अनेक लोगो के द्वारा नमस्करणीय-वन्दनीय, यानी धर्म 
मे (धबुडो) ओतप्रोत या सावधान रहने (णरे) मनुष्य---साघक (सब्वद्ठेहि 
अणिस्सिए) समस्त पदार्थों या इन्द्रियविपयो मे अनिश्चित- अनासक्त अथवा बेलाग 
रहकर (हद इव सया अणाविले) सरोवर की तरह सदा स्वच्छ, निर्मेल एवं प्रशान्त 
रहता हुआ (कासब धम्म्र) काश्यपगोत्री भगवान्‌ महावीर स्वामी के धर्म को (पादुर- 
कासी) प्रकट करे । 


श्् 


पथ 
वहुत से लोगो के द्वारा नमस्कार करने योग्य घर्मं मे सदा सावधान 
रहने वाला साधक (मानव) ससार के समस्त पदार्थों से अनासक्त रहकर 
सरोवर की तरह स्वच्छ एव प्रञान्त रहता हुआ काइयपगोत्री भगवान्‌ महा- 
वीर के धर्म को प्रकट करे | 
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ब्यावया 


बहुजन प्रशसनौय घर्म का आचरण कंसे करे ? 
धर्म मानवमान्र के द्वारा वन्दनीय एवं श्लाध्य है, क्योकि वह प्राणिमात्र के 
लिए उपकारक है। धमम अपने पालन एवं रक्षण करने वाले का पालन एव रक्षण 
करता है। घर्म के पालन से मानव-जीवन सुखी, शान्त और आननन्‍्दमय रहता है । 
जैनशास्त्रो मे बताया है कि धर्म उत्कष्ट मसल है ।" धर्म इस लोक और परलोक 
मे हित, सुख, निश्रेयस के लिए और समर्थ बनाने के लिए है।* जिस धर्म का 
पालन यहाँ किया जाता है, वह परलोक मे भी साथ जाता है। इतने महान्‌ उप- 
कारी धमम को भला कौन प्रशसनीय, वन्दनीय, नमस्करणीय, मगलमय और श्लाधघ्य 
तही कहेगा ? अत उक्त नमस्करणीय धर्म का पालन करने के लिए साधक को _ 
सदा सवृत रहना चाहिए । सबृत के यहाँ तीन अर्थ हो सकते है। एक अर्थ है--- 
सावधान रहना। दूसरा अर्थ है अपनी आत्मा को बाह्य विपया, कपायो से गुप्त- 
सुरक्षित रखना । तीसरा अर्थ है--अपने जीवन मे जाते हुए कर्मो (आखवो) का 
सवरण - निरोध वरके रहना, रोक कर रहना | यहाँ अभिप्रेत अरथ॑ यह हो सकता 
है कि साधक नमस्करणीय घमर्म मे आत्मा को सुरक्षित, निरुद्ध करके रखे । 


दूसरा उपाय धर्म मे ओतप्रोत या तल्‍्लीन रहने का यह बताया है कि 
'सब्वदर्ँशिहि णरे अशिस्सिएँ अरथत््‌--साधनाशील भानव ससार के समस्त 
मनोज्ञ-अमनोज्ञ पदार्थों का विपयो में अनिश्चित रहे, उनके मोह-ममत्व से दुर रहे । 
वास्तव में शुद्ध साधु-वर्म का आच रण तभी हो सकता है कि धर्माचरण मे उपयोगी 
उपकरणों या शरीर सच गुरु गादि के प्रति भी मोहासक्ति से रहित होकर विचरण 


करे तथा अन्य सासारिक या वैषयिक पदार्थों के प्रति तो बिलकुल लगाव न रखे । 
अपनी निश्राय मे उन पदार्थों को विलकुल न रखें । 


धर्म मे लीन और सुहढ रहने का तीसरा उपाय शास्त्रकार ने बताया है--- 
हद इव समा अणाविले' अर्थात्‌ हुद- तालाब की तरह सदा स्वच्छ, निर्मल रहे । 
तालाव इसलिए स्वच्छ जल से परिपूर्ण रहता है कि उसमे अतेक जलचरो का 
सचार होता रहता है । इसी प्रकार साधु भी सघरूपी तालाब मे अनेक प्राणियों के 
सम्पर्क मे आने पर या संघ मे अनेक साधुओ के सचार के कारण स्वच्छ सघ सरो- 
वर मे निर्मल रहे । क्योकि जब जीवन मे हिंसा, असत्य आदि अधर्मो से गदगी 
प्रविष्ट होगी, साधु-जीवन स्वच्छ नही रह सकेगा । साधु-जीवन स्वच्छ नही रहेगा 


१ “घम्मो भगलमुक्किट्ठ- दशवैकालिक सूत्र । 


३२ इहलोग-परलोग हियाए, निस्सेस्साए, सुहाए, खम्माए, अणुग़ामियत्ताए भवई। 


से सुत्रकृतांग सूत्र 


तो धर्म मे लीनता नही होगी । क्षमा आदि दशविध श्रमणधर्म जीवन मे आ नही 
सकेंगे । यह तीसरा उपाय बताया है । 

धस्म पादुरकासी कासब--धर्म मे लीनता के ये तीन उपाय बताने के वाद 
शास्त्रकार का उपदेश है कि इन तीनो उपायो के द्वारा शुद्ध धर्म मे लीनता करके 
अपने जीवन से काश्यपगोत्रीय श्रमण भगवान्‌ महावीर द्वारा प्ररूपित दशविध श्रमण- 
वर्म को प्रकट करे | साधक के जीवन मे जब धर्म रम जाता है, तभी वह अपने 
जीवन से धर्म को अभिव्यक्त कर सफत। है, उस झाधक का धर्मंमय जीवन ही स्वय 
बोलता हुआ होगा । इसीलिए आचायं समन्तभद्र ने कहा था- 'त् धर्मों धार्मिक 
विना' धामिक बने बिना धर्म का प्रकटीकरण या घर्मे-प्रचार-प्रसार नही हो सकता । 
इस गाथा मे वर्तमान में भूतकाल के अकासी शब्द का प्रयोग छन्दोभग न हो, इसलिए 
किया गया है । न 

यही इस गाया का आशय है। हु 

पूर्वेंगाथा के अन्तिम चरण में अपने जीवन से घर्मं को अग्रट करने की बात 
कही थी, किन्तु सानक किस धर्म को प्रगट करता है ? इसके लिए अगली गाथा में 
शास्त्रकार कहते है-- 


मूल पाठ 


बहवे पाणा पुढो सिया, पत्त य समय समीहिया ॥ 
जो मोणपद उवदिठए विरति तत्थ अकासी पडिए ॥८॥ 
ससस्‍्कत छाया 
बहव प्राणा पृथक श्रिता , प्रत्येक समता समीक्षिय । 
यो मौनपदमुपस्थितो विरति तन्नाकार्षीत्‌ पण्डिंत ॥८ा।। 
अन्ययाय 
(बह॒चे) वहुत-से (पाणा) प्राणी (पुढो) प्रथक्‌ू-पृथक्‌ (सिया) इस जगतू में 
निवास करते हे, (पत्ते थ) प्रत्येक प्राणी को (समय) समभाव से (समीहिया) देखकर 
(सोणपव) सयम मे--मुनिपद में (उबदिठिए) उपस्थित (जो) जो (पडिए) पण्डित 
है वह (तत्य) उन प्राणियों के घात से (विर्रात) विरति (अकासी) करे । 
थे 
इस जगत्‌ मे बहुत-से प्राणी पृथक-पृथक्‌ निवास करते हैं। उन सब 
प्राणियों मे से प्रत्येक प्राणी को पमभाव से देखने वाला मुनिपद मे उपस्थित 
सदु-असद्‌ विवेकी साधक उन प्राणियों के घात से विरत रहे । 


बवैतालीय द्वितीय अध्ययन--ह्वितीय उद्द रुक ३३५ 


व्याख्या 


प्रथम धर्म प्राणिघात से विरति 
साथुजीवन मे प्रथम धर्म, जो प्रकट करना है, वह है प्राणिधात से विरति । 
जिसके लिए इस गाथा में सक्रेत किया गया हं | प्राणिधात से विरति होने से पूर्व 
शास्त्रकार प्राणियो का स्वरूप वताते है-- बहने पाणा पुढो सिया ।' यहाँ प्राणो के 
साथ अभेंद आरोप करके प्राणियो को प्राण कहा है। कक्‍्याकि प्राणी दशविध प्रागों 
को घारण करता है | इस जगत्‌ मे अनेक प्राणी हे। उनमे से कोई त्रस हे तो कोई 
स्थांवर है | त्रस प्राणियों मे भी कोई द्वीन्द्रिय है तो कोई त्रीन्द्रिय, कोई चतुरिन्द्रिय 
है तो कोई पड्चेन्द्रिय । फिर पचेन्द्रिय मे भी कोई सज्ञी है, कोई असज्ञी है, कोई 
पर्याप्तक है तो कोई अपर्याप्तफ, कोई गर्भज है तो कोई सम्मूच्छिम, कोई मनुष्य है 
तो कोई देव, कोई तियंज्च है तो कोई नारक। तियंण्चों मे भी कोई जलचर है, 
कोई खेचर, कोई स्थलचर है, कोई उरपरिसपं है तो कोई भुजपरिसपं | 


स्थावर मे सभी प्राणी एकेन्द्रिय होते हैं, उनमे भी कोई पृथ्वीकायिक हैं तो 
कोई जलकायिक कोई त्तेजस्कायिक है, तो कोई वायुकायिक और कोई वनपस्ति- 
काथिक है। उनमे भी कोई सूक्ष्म है, कोई बादर है। यो ४ गति और ८४ लाख 
जीवयोनियो के अनन्त-अनन्त प्राणी इस जगत्‌ मे निवास करते है! पृथक्‌-पृथक्‌ 


आत्मा एव प्राणो वाले इन सभी प्राणियो को सुख और जीवन समानरूप से प्रिय है, 
दुख और मरण अप्रिय है । 


यहाँ तक प्राणियो का स्वरूप और स्वभाव बताने के बाद शास्त्रकार उनके 
प्रति मुनिधर्म बताते हुए कहते है--'जो मोणपद उवदिठिए पत्तेय समय ससमोहिया 
विर्रति तत्थ अकासी पडिए ।” आशय यह है कि जो साधनाशील व्यक्ति मुनिधमं- 
पालन के लिए उद्यत हुआ है, उस सदुअसद्‌ विवेकशाली पण्डित साधक को उन 
प्राणियों को समभाव से यानो आत्मौपम्य भाव से देखना चाहिए। अर्थात्‌-- 
'जह मम न पिय दुकख एमेव सन्वजोवःण '---जैसे मुझे दु ख (हिंसा आदि का) प्रिय 
नही है, वेंसे समी जीवो को प्रिय नही है । मुझे सुख प्रिय 


य है, वैसे सभी प्राणियों को 
भी प्रिय है। इस प्रकार समत्ववृत्ति से आत्मवत्‌भाव से सभी प्राणियों को देखना- 


समझना चाहिए । यहाँ समय शब्द का 'समता' रूप भी होता है और 'स्वमय' रूप 
भी होता है, जिसका अर्थ--“आत्ममय'---अपने तुल्य होता है । 

हाँ तो, साधक इस प्रकार अपनी आत्मा के तुल्य पट्कायिक जीवो को देख- 
कर उन प्राणियों की हिंसा से दूर रहे । न उन्हे मारे-पीटे, सताए, न उन पर बोझ 
डाले, न उन्हे कुचले, न कैद करे या बन्धन मे डाले 


» ने डराए-धमकाएं, न उन 
उच्चाटन-मारण का भ्रयोग करे और न ही जीवन से रहित करे | ष़े 


गज सुत्रकृतांग सूर्य 


तो धर्म मे लीनता नही होगी | क्षमा आदि दशविध श्रमणधर्मं जीवन मे आ नही 
सकेंगे । यह तीसरा उपाय बताया हे । 

घस्स पावुरकासी कासव--घर्म मे लीनता के ये तीन उपाय बताने के वाद 
शास्त्रकार का उपदेश है कि इन तीनो उपायो के द्वारा शुद्ध धर्में मे लीनता करके 
अपने जीवन से काश्यपगोत्रीय श्रमण भगवान्‌ महावीर द्वारा प्ररूपित दशविध श्रमण- 
धर्म को प्रकट करे | साधक के जीवन मे जब धर्म रम जाता है, तभी वह अपने 
जीवन से धर्म को अभिव्यक्त कर सफता है, उस साधक का घर्मेमय जीवन ही स्वय 
बोलता हुआ होगा । इसीलिए आचाय समनन्‍्तभद्र ने कहा था- 'न धर्मो धािक 
बिना धार्मिक बने बिना धर्म का प्रकटीकरण या धर्मे-प्रचार-प्रसार नही हो सकता | 
इस गाथा मे वतमान में भुतकाल के अकासी शब्द का प्रयोग छत्दोभग न हो, इसलिए 
किया गया है । हू 

यही इस गाथा का आशय हे । ह 

पूर्वंगाथा के अन्तिम चरण में अपने जीवन से धर्म को प्रगट करने की बात 
कही थी, किन्तु साधक किस धर्म को प्रगट करता हे ? इसके लिए अगली गाथा मे 
शास्त्रकार कहते है -- 

सूल पाठ 
बह॒वे पाणा पुढो सिया, पत्ते य समय समीहिया । 
जो मोणपद उबटिठिए विरति तत्थ अकात्ती पडिए ॥5॥! 
सस्कत छाया 
बहव प्राणा पृथक श्रिता , प्रत्येक समता समीदेय । 
यो मौनपदमुपस्थितो विरति तत्राकार्षीतू पण्डित ॥5॥ 
अन्वयार्थ 

(चहचे) वहुत-से (पाणा) प्राणी (पुढो) प्रृथक्‌-पृथक्‌ (सिया) इस जगत्‌ मे 
निवास करते है, (फत्तेय) प्रत्येक प्राणी को (समय) सममाव से (समोहिया) देखकर 
(सोणपद) सयम मे--भुनिपद में (डवटिविए) उपस्थित (जो) जो (पडिए) पण्डित 
है वह (तत्थ) उन प्राणियों के घात से ( विर्रत) विरति (अकासी) करे | 

भावार्थ 


इस जगत्‌ में बहुत-से प्राणी पृथक्‌ू-पृथक निवास करते हैं। उन सब 
प्राणियो मे से प्रत्येक प्राणी को प्मभाव से देखने वाला मुनिपद मे उपस्थित 
सदु-असदु विवेकी साधक उन प्राणियों के घात से विरत रह । 


वैतालीय द्वितीय अध्ययन---द्वितीय उ््दें शक ३३५ 


व्यास्या 


प्रथम धर्म प्राणिघात से चिरति 

साथुजीवन मे प्रथम धर्म, जो प्रकट करना है, वह है प्राणिधात से बिरति | 
जिसके लिए इस गाया में सकरेत किया गया हूं । प्राणिधात से विरति होने से पूर्वे 
शास्त्रकार प्राणियों का स्वरूप बताते है-- 'बहबे पाणा पुढो सिया ।' यहाँ प्राणों के 
साथ अभेद आरोप करके प्राणियों को प्राण कहा है। क्यांवि' प्राणी दशविध प्रागो 
को घारण करता है | इस जगत्‌ मे अनेक प्राणी है। उनमे से कोई तरस है तो कोई 
स्थांवर है । त्रस प्राणियों मे भी कोई दीन्द्रिय है तो वोई त्रीन्द्रिय, कोई चतुरिन्द्रिय 
है तो कोई पड्चेन्द्रिय | फिर पचेन्द्रिय मे भी कोई सज्ञी है, कोई असज्ञी है, कोई 
पर्याप्तक है तो कोई अपर्याप्तक, कोई ग भंज है तो कोई सरम्भुच्छिम, कोई मनुष्य है 
तो कोई देव, कोई तियंञ्च है तो कोई नारक । तिथेवरूचों मे भी कोई जलचर है, 
कोई खेचर, कोई स्थलचर है, कोई उरपरिसर्प हैं तो कोई भृजपरिसरप । 


स्थावर में सभी प्राणी एकेन्द्रिय होते हैं, उनमे भी कोई पृथ्वीकायिक हैं तो 
कोई जलकायिक कोई तेजस्कायिक है, तो कोई वायुकायिक और कोई वनपस्ति- 
कायिक है| उनमे भी कोई सूक्ष्म है, कोई वादर है। यो ४ गति और ८४ लाख 
जीवयोनियो के अनन्त-अनन्त प्राणी इस जगत्‌ में निवास करते है | पृथक्‌-पृथक्‌ 


आत्मा एव प्राणो वाले इन सभी प्राणियों को सुख और जीवन समानरूप से प्रिय है, 
दुख और मरण अप्रिय है । 


यहाँ तक प्राणियों का स्वरूप और स्वभाव बताने के बाद शास्त्रकार उनके 
प्रति मुनिधर्म बताते हुए कहते हैं--'जो मोणपद उबदिठए पत्तेय समय समोहिया 
विर्रत तत्थ अकासी पढिए ।” आशय यह है कि जो साधताशील व्यक्ति मुनिधम- 
पालन के लिए उद्यत हुआ है, उस सदअसद्‌ विवेकशाली पण्डित साधक को उन 
प्राणियों को समभाव से यानो आत्मौपम्य भाव से देखना चाहिए। अर्थात-- 
'जह सम न पिय ढुक्‍्ख एमेघ सब्वजीवाण ---जैसे मुझे दु ख (हिंसा आदि का) प्रिय 
नही है, वैसे सभी जीवों को प्रिय नही है । मुझे सुख प्रिय है, वैसे सभी प्रतणियों को 
भी प्रिय है। इस प्रकार समत्ववृत्ति से आत्मवत्‌भाव से सभी प्राणियों को देखना- 
समझना चाहिए । यहाँ 'समय' शब्द का 'समता' रूप भी होता है और 'स्वसय' रूप 
भी होता है, जिसका अर्थ--'भात्ममय'--अपने तुल्य होता है । 

हाँ तो, साधक इस प्रकार अपनी आत्मा के तुल्य पट्कायिक जीवो को देख- 
कर उन प्राणियों की हिंसा से दूर रहे | न उन्हे मारे-पीटे, सताए, न उन पर बोह् 
डाले, न उन्हे कुचले, न कद करे या वन्धन मे डाले, न डराए-धमकाएं, न उन पर 
उच्चाटन-मारण का प्रयोग करे और न ही जीवन से रहित करे | 
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यही मुनिपद में स्थित साधक का प्रथम धर्म है, जो शास्त्रकार ने इस गाथा 
मे सूचित किया है । 
मूल पाठ 


धम्मस्स य पारए मुणी आरभस्स य अंतए ठिए | 
सोयति य ण॑ ममाइणो, णो लब्भंति णिय परिग्गह ॥।६॥। 


सस्कृत छाया 
धर्मेस्य च पारगो मुनि , आरम्भस्य चान्तके स्थित । 
दशोचन्ति च ममतावन्त नो लभन्‍्ते निज परिग्रहम ॥श। 
अन्चयार्थ 
(धम्मस्स) श्रुत-चारित्ररूप धर्म का (मे) (पारगो) पारगत (य) और 

(आरभरस) आरम्म के (अन्तए) अन्त मे - परे (ठिए। स्थित पुरुष ही वास्तव मे 
(मुणी) मुनि है। (मसाइणो) जो पदार्थों पर ममता रखते है, वे (सोयति) शोक- 
चिन्ता करते है, फिर भी (णिय परिग्गह) अपने मनमाने परियग्रहरूप पदार्थ को 
(णो लब्भति) प्राप्त नही करते । 


हू 


रथ 

जो व्यक्ति श्र्‌ त-चारित्ररूप धर्म (धर्मसिद्धान्त) मे पारगत है, और 

आरम्म (हिंसाजनक प्रवृत्ति) से दूर रहता है, वही वास्तव मे मुनि है। 

पदार्यो पर ममता रखने वाले व्यक्ति उनको पाने को तथा प्राप्त के 

वियोग की चिन्ता करते रहते है, फिर भी वे अपने मनोवाडि्छत पदार्थों 
(परिग्रह) को प्राप्त नही कर पाते । 


व्यास्पा 


से परे घमंपारगत सुनि परियग्रह से दूर 

पू्वंगाथा में मुनि को सर्वप्रथम हिंसा से विरतिरूप धर्म का उपदेश दिया 
गया है, अब इस गाया मे मुनि के दूसरे घर्म--परियग्रह से विरति--का उपदेश दिया 
गया है| सर्वप्रथम शास्त्रकार मुनि का लक्षण देते है । मुनि वह नही है, जो मनमाना 
निरकुश चलता हो, वेश पहन लिया, किन्तु जिसे श्रुत-चारित्र रूप मुनिधर्म का ज्ञान 
ही न हो, आरम्भ मे पडा हो । किन्तु मुनि वही जाएगा--जो श्रुत-चारित्र 
रूप मुनिधर्म के सिद्धान्त और व्यवहार का पूर्ण ज्ञाता हो, पारगामी हो । जिसका 
धर्म सम्बन्धी अध्ययन-मनवन और आचरण-ज्नान तलस्पर्शी हो, साथ ही जो हिसा- 


वैतालीय द्वितीय अव्ययन---द्वितीय उद्देशक 8३७ 
जनक आरम्म के कार्यो से सदा दुर रहता हो | इसी बात को शास्त्रकार कहते है -- 
“चम्मस्स य प्रए मुणी, आरभस्स य अतए ठिए। आरम्भ का अर्थ सावच्य अनुष्ठान 
(कार्य ) भी है। इस दृष्टि से अर्थ होता है--आरम्भ के अन्त में अर्थात्‌ जो अभाव 
मे स्थित रहता है, वह मुनि है। 

जो साधक मुनिधर्म के सिद्धान्तों से अनभिज्ञ हे, और आरम्भ-परिग्रह मे 
आसक्त रहता है, धर्माचरण करने मे अत्यन्त मनन्‍्द रहने वाला है, इृष्टपदार्थों अथवा 
व्यक्तियों के वियोग मे झूरता रहता हैं, रुूदन और शोक करता हे, इसके सिवाय 
साधनाकाल मे भी जो तथाकथित साधक, 'यह मेरा है, “मै इस पदार्थ का मालिक 
हुँ' इस प्रकार का ममत्व रखता है, वह मृत्युकाल निकट आने पर उन सजीव-निर्जीव 
पदार्थों से वियोग की सम्भावना को सोच-सोचकर बिलाप करता है, शोकमग्न हो 


जाता है। परन्तु इस प्रकार की हायतोबा के बावजूद भी वह उस ममत्व स्थापित 
पदार्थ को प्राप्त नहीं कर पाता । 


अथवा 'सोयति य ण समाइणो णो लब्भन्ति णिय परिग्गह' इस पत्ति का यह 
अर्थ भी सम्भव है, जो मुनि धर्म से पारयत और आरम्म से परे है, उसके प्रति 
ममत्व और आसक्ति से युक्त स्वजन उसके पास आकर शोक, विलाप और रुदनत 
करते है, उसे ले जाने के लिए भरसक प्रयत्न करते है, वे उस मुनि को परियग्रह 
(ममत्ववश होने के कारण) समझने के बावजूद भी वे उसे प्राप्त नही कर पाते । 
अर्थात वह मुनि धर्म मे इतना सुइृद और घर्मेंसिद्धान्त मे पारगत है त्तथा समस्त 
आरस्म से दूर है कि सस्‍्वजनों का उसके प्रति ममत्व और ममत्व के कारण उसे 
अपने वश मे करके ले जाने का उनका मनोरथ किसी भी प्रकार से सफल नही होता । 


इहलोग दुहावहं विऊ परलोगे य दुहं दुह्वह । 
विद्धसणघम्मसेव त इति विज्ज कोश्गारसावसे ॥१०॥ 


इंदलोकदु खावह विद्या , परलोके च॒ दुख दु खावहम । 
विध्वसनधमंमेच तद इति विद्वान्‌ कोध्यारमावसेत्‌ ? ॥१०॥ 
अन्वयाथ॑ 
(इहलोगडुह्मवह ) सासारिक पदार्थ और स्वजनवग्ग के प्रति परिग्रह (ममत्व) 
इस लोक मे दुख देने वाला है, (परलोगे यथ) और परलोक मे भी (बृह बृह्मयह ) 
दु ग देने बाला है। (विऊ) यह जानो । (त्) वह--परियग्रहजन्य पदार्थेसमूह 
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(विद्ध सणधस्मसेव) नश्वर स्वभाव है, (इति विज्ज) ऐसा जानने वाला (को) कौन 
साधक पुरुष (अगरार) गृहवास में (आवसे) निवास कर सकता ह । 


धू 


सावाथ 


ममत्व किये हुए सासारिक सजीव निर्जीव पदार्थ एवं स्वजनवर्गेरूप 
परिग्रह इस लोक मे दु खप्रद हैं और परलोक मे भी अत्यन्त दु खदायक है, 
यह समझ लो | वह परिग्रहजन्य पदार्थें्रमुह नश्वरस्वभाव है, ऐसा जानने 
वाला कौन विशपुरुष परिग्रह के भण्डार गृहवास मे निवास कर सकता है ? 


व्याख्या 
उभयलोक दु खश्नद परिभ्रह मे अनासक्ति ही हितावह 


पूर्वंगाथा में ममत्वस्याग का उपदेश दिया गया है । इस गाथा में ममत्वयुक्त 
सांसारिक पदायें और स्वजतवर्ग आदि को इहलोक-परलोक मे दढु खावह बताकर 
उनसे दूर, निलिप्त एवं अनासक्त रहने का उपदेश दिया गया है। सासारिक पदार्थ 
घन, स्वर्ण, चाँदी आदि पदार्थ इस लोक मे क्यो दु खप्नद है, उनसे तो अनेक प्रकार 
की सुख-नुविधाएँ जुटाई जा सकती है ? इसके उत्तर मे नीतिकार कहते ह-- 


अर्थानामजने दुखमजिताना च रक्षणे। 
आये दुख व्यये दु ख धिगर्या दु खभाजनम्‌ ॥ 


अर्थात्‌--धन या सामारिक पदार्थों को प्राप्त करने मे दुख होता है, फिर 
प्राप्त किये हुए धन और पदार्थों की रक्षा करने मे दु ख होता है । घन की आय होने 
पर भी अनेक चिन्ताएँ और भय लग जाने के कारण दु ख होता है, तथा उपार्जित 
घन या पदारयों के व्यय--खर्च हो जाने या नष्ट हो जाने पर दुख होता हं। 
घिक्रकार है ऐसे सासारिक पदार्थों को, जो कप्ट के भाजन है| 
यथा ह्यामिषमाकाशे पद्षचिसि श्वापदंभुंवि । 
भदयते सलिले सर्वत्र चित्तवान्‌ ॥। 


राजत सलिलादवमतेश्चौरत स्वजनादपि । 

नित्य भ भीतिद श्यते भुवि सदंदा।। 
अर्थात्‌--जैसे आकाश मे पक्षिगण, पृथ्वी पर सिंह आदि दित्र प्राणी, आर 
पानी में मगरमच्छ आदि भार देखते ही उस पर टूट पढते ह और खा जाते हं, 
ही धनवान्‌ को भी लोग सव जगह निगल जाना चाहते है | इस भृखण्ड पर धनवानों 
को शासनकरता से, जल से, अग्नि से, चोर से, और स्वजनों से नित्य मय बना 
रहता हैं । उस प्रकार घन, स्वर्ण, रजत, रत्न आदि सासारिक पदाफं का परियग्रह 
इस लोफ में पद-पद पर दु खदायक है । परिय्रही मनुष्य को सुख से नींद नी नहीं 
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आती । जिन पदार्थों को लेकर मनुष्य अपने मन में सुख की कल्पना करता हे, वे 
ही पदार्थ उसके लिए अत्यन्त दुं खदायी एवं शोक-चिन्ता के आगार वन जाते है । 


इसी प्रकार माता-पिता, भाई-बहन, पत्नी-पुत्न आदि जितने भी स्वजन- 
सम्बन्धी हैं, उनके प्रति ममत्व भी मयकर दु खंदायक वनता है । मनुष्य अपने स्वजन 
से आशा लगाए रहता है कि रोग, कष्ट, आफत, निर्धनता के समय ये सेरी सहायता 
करेंगे, मेरी सेवा करेंगे, मुझे मौत से बचा लेंगे, आफत से उबार लेगे, मेरे धन-माल 
की रक्षा करेंगे, परन्तु स्वजनवर्ग भी समय आने पर आँखे फेर लेते है वे तर्ज वदल 
देते हैं। जब तक घन रहेगा, तव तक स्वजन भीठे-मीठे बोलेगे, परन्तु जहा धन 
खत्म हो गया, स्वार्थ की पूर्ति की कोई आगा न रही, वहाँ स्वजनवर्ग तुरन्त छोडकर 
चले जाएँगे । इसलिए स्वजतवर्ग के प्रति ममत्व--परियग्रह भी इस लोक मे दु खदायक 
होता है | 

इहलोक मे ममत्व किये हुए सासारिक पदार्थ, धन तथा स्वजन आदि का 
मोह परलोक मे भी दु खकारक होता है । क्योकि इन पर किये हुए ममत्व से हुए कर्म- 
वन्धन के फलस्वरूप परलोक मे नाना प्रकार के दु ख भोगने पडते है । उन दु खो को 
भोगते समय फिर नवीन कर्मबत्धन करना पडता है, पुन दुख पाता पडता हे । इस 
भकार दु ख की परम्परा बढती ही जाती है। उसका अन्त दोर्धकाल तक नही आता | 
अत शास्त्रकार इस गाथा के चतुर्थ पाद मे कहते है--'इति बिज्ज फोडगारभावसे ?” 
इस श्रकार के क्षणभगुर उभयलोक-दु खावह परियग्रह के भण्डार ग्रृहवास को दु खाबह 
(8 अल कौन जान-वूझ कर उसमे फेंसेगा ? यह ग्रहवास नही, ग्रहपाश है । कहा 


दारा परिभवयकारा बन्धुजनो बन्धन विष विषया । 
फोष्प जनस्थ भोहो ? ये रिपवस्तेषु सुहृदाशा ॥। 


अर्थात्‌-दारा (स्त्री) अपमान करने वाली है, बन्धुजन बन्धनरूप है, विपय 


विपरूप है, तथापि मनुष्य का यह क्‍या मोह है कि जो शत्र्‌ तुल्य है, उनसे चह मित्रव॒त्‌ 
आचरण को आशा रखता हे ? 


इस बात को समझने वाला साधक समत्व को छोडकर सासारिक पदार्थों 
और स्वजनो के प्रति ममत्व के पाश मे क्‍यों चेंघेगा ?+ 





१ इस गाथा के बदले नागाजूनीय चाचना मे दूसरी गाथा मिलती है--- 
सोऊण तय उवट्ठिय केइ गिही विग्वेण उद्ठिया । 
घम्ममि अणुत्तरे भुणी, त पि जिणिज्ज इमेण पडिए ॥॥ 


॥॒ अर्थात्‌ कोई गृहस्थ मुनि को वहाँ आये हुए जानकर यदि विध्न करने 
के लिए जाएँ, तो अनुत्तरघर्म मे स्थित मुनि उनको इस रीति से जीत ले ।” 
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अगली गाथा मे शास्त्रकार सासारिक स्वजनो के परिचय तथा वन्दन-पूजन 
से होने वाले गव॑ के त्याग का उपदेश दे रहे है--- 


म्‌ल 
मह॒ठ परिगोब॑जाणिया जाबि य वदणपुयणा इह । 
सुहुमे सलल्‍ले दुष्द्धरे, विउमता पयहिज्ज सथव ॥११॥ 


ससरकत छाया 
महान्त परिगोप ज्ञात्वा याशपि च वन्दन-पूजनेह । 
सृक्मे शल्ये दुरुद्धरे, विद्वान परिजह्यात्‌ सस्तवम्‌ ॥११॥ 
अन्ययार्थ 


(सह॒व ) सासारिक परिजनो का परिचय---अतिससर्ग महान्‌ (परिगोव) पक 
--कीचड (जाणिया) जानकर (जाबि थ) तथा जो (इह) इस लोक मे (वन्दन- 
पूथणा) वन्‍दन और पूजन है, उसे भी कर्म के उपशम का फल जानकर (बिउमता) 
विद्वान पुरुष गव॑ न करे, क्योकि गव॑ (सुहुमे) सूक्ष्म (सल्ले) शूल अथवा काँडा 
है| (दुरुद्वरे) उसके चुभने के बाद मिकलना कठिन है। (सथव) अत परिचय का 
(पयहिज्ज) परित्याग कर दे । 

भावार्थ 

सासारिक जनो का साथ---परिचय महान्‌ कीचड है, यह जानकर 
मुनि उनके साथ परिचय न करे, तथा वन्दन-पूजन भी कर्म के उपशम का 
फल है, यह जानकर वन्दन-पुूजन पाकर गर्व न लाए, क्योकि गयें सूक्ष्म 
शल्य है । उसका उद्धार करना (निकालना) कठिन होता है । 

५ व्यास्या 
परिजन ससग एवं गव॑ मुनि के लिए त्याज्य 

इस गाथा मे साधक की मे विघ्नरूप दो वातो की ओर सकेत किया 
गया है--(१) सासारिक जनो का अतिपरिचय तथा (२) वन्दन-पूजन का गये । 

साधु के लिए सासारिक लोगो का परिचय पकरूप इसलिए बताया गया है 
कि जैसे कीचड में फेस जाने पर मनुष्य या हाथी आदि किसी भी प्राणी का 
निकलना मुश्किल होता है, वैसे ही जो साधक गृहस्थो के अतिपरिचय में आते है, 
वे 'ससगजा दोषगुणा भवन्ति” इस न्याय के अनुसार वे ग्रुण के बदले दोपो को ही 
अधिक बटोरते हैं । की कोठरी में चाहे जितनी सावधानी रसी' जाय, फिर 
भी कालिमा से बचना कठिन हैं, वैसे ही इस ससगंनपी कीचड मे पडने पर 
उससे बच निकलना कठिन है । इसीलिए “परिचय को कीचड कहा गया है-- 
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'मह॒व परिगोव जाणिया ४” वृत्तिकार ने परिगोव शब्द का अर्थ पक्का किया है। 
पक दो प्रकार का होता हे द्रब्ययक और भावपक । द्रव्यपक लग जाने पर तो उसे 
पानी आदि से धोया भी जा सकता है, परन्तु भावपक -सासारिक प्राणियों के साथ 
अतिससगं, परिचय या आसक्ति के लग जाने पर उसे तप, सयम आदि जन से 
घोने पर ही उसका रग छूट. _ ॥है। अतिससर्ग मुनि के ज्ञान-ध्यान, स्वाध्याय 
एवं मजन मे भग डालने वाला है। एक बार जिस साधक को अतिससर्ग का चस्का 
लग जाता है, फिर वह उस कीचड में फेस ही जाता है। और भुहस्थ लोग उसको 
अनेक प्रकार से प्रलुब्ध करके उसका पतन कर देते है अयवा वह स्वय युवतियों के 
मोह* जाल में फंसकर अपना पतन कर लेता है। इसीलिए दीघंदशों महापुरुपो ने 
कहा---'विउसता पयहिज्ज सथय' विहान्‌ साधु को दीघेहृष्टि से ग्रहस्थससग से होने 
वाली हानियो पर विचार कर उसका परित्याग कर देना चाहिए । 
साधना में दूसरा विध्न है--गर्व । जब किसी साधक फी प्रशसा होने लगती 
है, वाहवाही के कहकहे उसके मन को गशुदगुदाने लगते है, राजा, मत्री आदि बडे-बडे 
लोग उसे वन्दना करते है, वस्त्र-पात्रन्‍, आहार आदि से उसका मत्कार करते है, 
लोगो भे उसकी प्रतिष्ठा होने लगती है, तो वह गये से फूल जाता है । अपने आपको 
वह वहुत महान्‌ समझने लगता है। यह साधना के मार्ग मे बहुत बडा विध्न है। 
उसकी साधना, ज्ञान की वृद्धि वही झक जाती है। फिर वह हर प्रसग पर सत्कार- 
सम्मान पाने को लालायित रहता है। इसलिए शास्त्रकार कहते है--'सुहुमे सलले 
दुशद्धरे ।! वन्दनादि से होने वाला गवे इतना सूक्ष्म शल्य या तीक्षण काँटा है, कि चुम 
जाने पर निकलना कठिन है ।* यही इस गाथा का आशय है ॥) 


स्ल 
एगे चरे ठाणमासणे सयणे एगे समाहिए सिया | 
भिक्‍्खू उवहाणवीरिए, वहयगुत्त अज्भत्तसंबुडो ॥१२॥। 


१ इस गाथा के बदले नागार्जुनीय वाचना के अनुसार यहा निभ्न गाथा 
मिलती है -- 


पलिमथ भह वियाणिया, जा४विय वदण-पूथणा इह । 

सुहुम सल्‍ल दुरुद्धर, त पि जिणें एएण पडिए॥ 
अर्थाटू--स्वाध्याय, ध्यान मे तत्पर, एकान्त निस्‍्पृह्ठ विवेकी पुरुष दूसरे 
लोगो द्वारा किये जाते हुए वन्दन-पुजन आदि सरकार को सदनुष्ठान एवं सदगति 


में प्हान्‌ विध्म जानकर उसे छोड दे। जब वन्दनादि भी विध्नरूप है तो शब्दादि 
विपयासक्ति का तो कहना ही क्‍या ? अत ही आगे कहे जाने वाले 
उपाय से उस दुरुद्धर सूक्ष्म शल्य को निकाल दे | 020 के 


३४२ सुत्रकृतांग सूत्र 


से छ् 


एकश्चरेत्‌ स्थानमासने, शयन एक समाहित स्यात्‌ । 
भिक्षुरुपधानवीयें , वाग्गुप्तो5ध्यात्मसबवृत ॥१२॥। 


अन्वयार्थ 


(बहगुर्त) वचन से गुप्त, (अज्ञत्तसबुडोी) मन से भी सवृत - गुप्त, 
(3वहाणवीरिए) तपश्चर्या मे शक्ति लगाने वाला साथु स्थान, आसन और शयन मे 
एकाकी करता हुआ, धर्मध्यान से युक्त होकर अकेला विचरण करे | 


भावाथे 
वचन से गुप्त और मन से सवृत (रक्षित), तपदचर्या मे पराक्रम 
प्रकट करने वाला भिक्षाजीवी साधु द्रव्य से अकेला (सहायरहित) और 
भाव से रागह्ंघरहित एकमात्र आत्मा या आत्मभ्ाव को साथ लेकर 
एकाकी विचरण करे । तथा कायोत्सर्गादि स्थान, समाधियुक्त आसन तथा 
विविक्त स्थान मे शयन अकेला ही करे एवं धर्मध्यान से युक्त (समाहित) 


होकर रहे । 


योग्य मुनि को एकाकी चर्या से लाभ 


इस गाथा में साघुजीवन की मस्ती और सच्चे आनन्द से लाभ उठाने का 
सर्वोत्तम उपाय और उसके लिए योग्यता प्राप्त करने की श्रेरणा दी गयी है । 
पिछली गाथा मे ग्रहस्थो के ससर्ग से एवं उनके द्वारा प्राप्त मान-सम्मान से उत्पन्न 
गवे से दूर रहने का उपदेश दिया गया था। ससर्ग और गर्व॑ इन दो सांघनाविध्नो 
को साधु तभी मिटा सकता है, जब इन विध्नों के कारणो से दूर रहे । साधना मे 
इन विध्नो का सबसे बडा कारण है सभूह मे रहना, समूह के साथ विचरण करना, 
सामूहिक रूप से आसन, शयन एवं स्थान का उपयोग करना । क्योकि जब साधक 
समूह के साथ रहेगा तो उनकी नीति-रीति के अनुसार उसे चलना पडगा, उसमे 
ग्रहस्थो का सम्पर्क भी अधिक होगा और साधु को वे सम्मान, प्रतिष्ठा तथा सत्कार 
भी देंगे, उत्तम से उत्तम सुख-सुविधाएँ और साधन (जो कि मुनि के लिए कल्पनीय 
होगे) देंगे । उस अवसर पर उक्त मुनि का मन ससगंजनित दोपो एवं सत्कार- 
सम्मानजनित गर्वादि अनिष्टों से दर रहना अत्यन्त कठिन है । इसी इप्टि से उक्त 
दोनों दोपों से दूर रहने हेतु इस गाथा में एकाकी विचरण, आसन, स्थान एवं शयन 
का निर्देश पिया है --'एगे चरे ठाणवासण सयणे एगे समाहिए।” थर्थात्‌ मिक्षाणी7 
साथु इन दोनों दोपो से बचने के लिए द्रन्य से,एकाकी, दूसरे साबु-भ्रावकों से 
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सहायत। लेने मे निरपेक्ष, तथा भाव से रागद् पादि दोपो से रहित एकमात्र आत्म- 
भावों या आत्तमगृणो मे एकाकी स्थित रहकर विचरण करे | अपना स्थान भी स्थत्री- 
पुरुपी की जमघट से दूर ऐसा चुने, जो एकान्त, विजन, विविक्त और गान्त हो । 
'अरतिजेनससदि' (जनसमूह मे उसे अरति--अरुचि होनी चाहिए) इस सूत्र को 
लेकर चले । क्योकि अविकाश साधक सम्मान एवं प्रतिष्ठा के भूसे होते है, उन्हे 
भीड-भडबक्के में आनन्द आता है, जनता का जमधट अधिक हो, वही वे अपना आसन 
जमाते है, वही डेरा डालते है । परन्तु शास्त्रकार इन सव जनससर्थों से होने वाले 
दोपो से (पूर्वंगाथा मे) सावधान करके उनसे बचने हेतु एकाकी स्थान में निवास की 
सलाह देते हैं। जनाकीणं स्थान मे रहने से और भी अनेक दोपो के उत्पन्न होने की 
सम्भावत्ता है। मानलो, साधु एकान्त स्थान में भी रहा, फिर भी अपना आसन और 
शयन गृहस्थो के बीच रखेगा, तो उसे अपने कायोत्सग, घर्मध्यान, स्वाध्याय एवं 
साधना में अनेको विक्षेप पढेंगे, उसे उन्तके झमेले रे अवकाश ही नही मिल पाएगा, 
उक्त सावु को सासमारिक लोग अपने लौकिक स्वार्थ के लिए घेरे रहेगे । इसी प्रकार 
अनेक साधुओ के साथ निवास, शयन और आसन रखेंगा, तो भी उसकी साधना मे 
कई विध्त होने की सम्भावना रहेगी। वह निश्चिन्त नहीं रह सकेगा। जब उन 
साथी साधुओ से वह सहयोग लेगा तो बदले मे उत्ते अनेक प्रतिकत्तेंव्यो का निर्वाह 
भी करना होगा, उनके सुख-दु ख की चिन्ता भी करनी होगी। फिर भिन्न-भिन्न 
रुचि वाले सावुओो मे विभिन्न महत्त्वाकाक्षाएँ होती हैं, वे उक्त साथु को भी उचर ही 
झुकाना चाहेंगे, इस प्रकार जिन ससर्गंज दोपो से वह बचना चाहता है, बच नही 
सकेगा | इसलिए साधु को एकाकी विचरण, एकास्त एकाकी स्थान, आसन एच 
शयन को शास्त्रकार ने सलाह दी। और साथ ही यह भी कहा कि एगे समाहिए 


सिया बह विचरण, स्थात, शमनासनादि से एकाकी होकर समाधिस्य हो, समाधि 
मे रहे। समाधि और असमाधि के अनेक कारण दशाश्रुतस्कन्व मे बताए है। 
सक्षप मे असमाधि के शास्त्रोक्त २० स्थानों से बिलकुल दूर रहे, तथा 
भुत-वितय-व्गचार और तप, इत चार प्रकार की समाधि मे स्थित रहे । एकाकी 
विचशण का उद्दे श्य स्व॒च्छन्द और स्वैराचारी होना नही है। यदि एकलबिहारी 
होकर वह अपने आचरण से शिथिल हो गया, एक सब था स्थान को छोडकर 
अपना नया चौका जमा लिया, वहाँ जनता की भीरु लगाने लगा तो बिल्ली को 
निकालकर ऊँट को घुसाने के समान होगा, ससर्गज दोपो से एक जगह बचकर दूसरी 
जगह उनमे भी बढ़कर स्वेब्छाचार एवं मायाचार तथा नत्रीन स सर्गजनित दोपो मे 
बह माधव पह जाएगा । इसलिए शास्त्रकार का आशय यह है कि एकाकी विचरण, 


भयन, आसन एवं स्थान का सेवन करने चाला साधु धर्मध्यात मे लीन रहे तथा 


ममाधिस्थ “है, मसमात्रि के कारणो से सर्वथा दूर रहे। न नया चौका जमाए, न॑ 


इै४२ सूच्रकुताग सच 
सं. 
एकइचरेत्‌ स्थानमासने, शयन एक समाहित स्यथात। 
भिक्षरुषधानवीयें , वाग्युप्तोष्ष्यात्मसवृत ॥१ १॥। 
अन्वयायें 
(बइयुत्ते) वचन से गुप्त, (अज्ञत्तखबुडो) मन से भी सवृत्त -बुप्त, 
(3वहाणवीरिए) तपशण्चर्या मे शक्ति लगाने वाला साथु स्थान, आसन और झयने मे 
एकाकी करता हुआ, धमंध्यान से युक्त होकर अकेला विचरण करे ] 
भावाये 
वचन से गुप्त और मन से सवृत्त (रक्षित), तपच्चर्बा में पराक्रम 
प्रकट करने वाला भिक्षाजीवी साधु द्रव्य से अकेला (सहायरहित) और 
भाव से रागह परहित एकमात्र आत्मा या आत्मभाव को साथ लैकर 
एकाकी विचरण करे | तथा कायोत्पर्गादि स्थान, समाधियुक्त आसन तथा 
विविक्त स्थान मे जयन अकेला ही करे एवं घर्मेध्यान से युक्त (त्तमाहित) 


होकर रहे । 


योग्य सुनि को एक्की चर्या से लाभ 
इस गाथा में साधुजीवन की मस्ती और सच्चे आनन्द से सास उठाने का 
सर्वोत्तम उपाय और उसके लिए योग्यता प्राप्त करने की ओरणा दी पदी हैं। 
पिछली गाया मे ग्ृहस्यो के ससर्ग से एवं उनके हारा प्राप्त मान-सम्माव ने उत्पन्न 
गवे से दूर रहने का उपदेश दिया गया था। ससर्य और ये इन दो सांघनाविध्नो 
को साधु तमी मिटा सकता है, जब इन विध्नों के कारणो से दूर रहे। साधना ने 
इन विघ्यों का सचसे बडा कारण है समूह में रहना, समह के साथ विचरण करना, 
सामूहिक सर्प से जासन, शयन एवं स्थान का उपयोग करना । क्योंकि जब साधक 
समूह के साथ 'हेगा तो उनकी नीति-रीति के अनुत्ार उसे चलता पडेग, उनमे 
यूहस्थों का सम्पर्क भी जधिक होगा और साधु को वे सम्मान, प्रतिप्ठा तथा सत्कार 
भी देंगे, उत्तम से उत्तम सुख-सुविधाएँ भौर चाधन (जो कि मुनि के लिए कल्पनीय 
होंगे) देंगे । उन अवसर पर उक्त मुनि का मन ससर्गजनित दोपो एवं सन्‍्क्ार- 
सम्मानजनित गर्वादि अनिष्टों से दूर रहना अत्यन्त कठिन है। डमी दृष्टि से उत्त 
दोनों दोपो से दूर रहने हेतु इस गाथा में एक्ावी विचरण, बानन, स्यान एवं शयद 
का निर्देग किया हैं --एगे चरे ठाणमासणें सयणे एगे समाहिए।' बात निव्ाचील 
साधु इन दोनो दोषो से बचने के लिए द्रव्य से एकाकी, दूसरे साबु-आावको से 
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सहायत। लेने मे निरपेक्, तथा भाव से रागहई पादि दोपो से रहित एकमात्र आत्म- 
भावो या आत्मगुणों मे एकाकी सिथित रहकर विचरण करे । अपना स्थान भी स्‍्ती- 
पुरुषों की जमघट मे दूर ऐसा चुने, जो एकान्त, विजन, विविक्त और गान्त हो। 
'अरतिर्जनतसदि' (जनसमूह मे उसे अरति--अरुचि होनी चाहिए) इस सूत्र को 
लेकर चले । क्योकि अजिकाश साधक सम्मान एव प्रतिष्ठा के भूले होते है, उन्हे 
औड-भडनके मे आनन्द आता है, जनता का जमघट अधिक हो, वही वे अपना आसन 
जमाते हैं, वही डेरा डालते है। परन्तु शास्त्रकार इन सव जनससर्गों से होने वाले 
दोपों से (पूर्वंगाथा मे) सावधान करके उनसे बचने हेतु एकावी स्थान में निवास को 
सलाह देते है। जनाकीण्ण स्थान मे रहने से और भी अनेक दीपो के उत्पन्न होने की 
सम्मावना है। मानलो साधु एकान्त स्थान मे भी रहा, फिर भी अपना आसन और 
शयन गृहस्थों के बीच रखेगा, तो उसे अपने कायोत्सर्ग, धर्मध्यान, स्वाब्याय एव 
साधना में अनेको विक्षेप पडेंगे, उसे उनके झमेले रो अवकाश ही नही मिल पाएगा, 
उक्त साधु को सामारिक लोग अपने लौकिक स्वार्थ के लिए घेरे रहेगे। इसी प्रकार 
अनेक साथुओ के साय निवास, शयन और आसन रखेगा, तो भी उसकी साधना मे 
कई विध्न होने की सम्भावना रहेगी। वह निश्चिचल्त नहीं रह सकेगा। जब उन 
साथी माधुओ से वह सहयोग लेगा तो बदले मे उसे अनेक प्रतिकत्तेब्यो का निर्वाह 
भी करना होगा, उनके सुख-दु ख की चिन्ता भी करनी होगी। फिर भिन्न-भिन्न 
रुचि वाले साधुजी मे विभिन्न महत्त्वाकाक्षाएँ होती है, वे उक्त साधु को भो उधर ही 
शुकाना चाहेंगे, इस प्रकार जिन समगगंज दोषो से वह बचना चाहता है, बच नही 
सकेगा । इसलिए साधु को एकाकी विचरण, एकात्त एकाकी स्वान, आसन एव 
शयन को जास्त्रकार ने सलाह दी । और साथ ही यह भी कहा कि एगे समाहिए 
सिया वह विचरण, स्थान, शयनासनादि से एकाकी होकर समाधिस्य हो, समाधि 
मे रहे। समाधि और असमाधि के अनेक कारण दणाश्रुतस्कन्व मे बताए हैं। 
सक्षप में असमाधि के शास्त्रोक्त २० स्थानों से विलकुल दूर रहे, तथा 
अुत-विनय-व्गचार और तप, इन चार प्रकार की समाधि मे स्थित रहे । एकाकी 
विचर्ण का उद्दं श्य स्व॒च्छन्द और स्वैराचारी होना नही है। यदि एकलबिहारी 
होकर वह अपने आचरण से शिथिल हो गया, एक सघ था स्थान को छोरडकर 
अपना नया चौका जमा लिया, वहाँ जनता की भीढ लगाने लगा तो बित्ली कौ 
निकालकर ऊँट को घुसाने के समान होगा, ससर्गज दोपो से एक जगह बचकर दूसरी 
जगह उनसे भी बढ़कर स्वेच्छाचार एवं मायाचार तथा नवीन समगंजनित दोपो मे 
वह गाघक पड़ जाएगा । इसलिए शास्त्रकार का आशय यह है कि एकाकी पिचरण, 
सन, आसन एवं स्थान का सेवन करने वाला साधु धर्मेध्यात मे लीन रहे तथा 
समाधिस्व रहे, असमाधि के कारणी से सर्वया दुर रहे। ८ नया चौका जमाए, न 
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लोकसम्पर्क करे और न ही राग-हे पादि दोषो को उत्पन्न करने वाले अनुष्ठान करे | 
साथ ही एकाकी विचरण आदि के साथ शास्त्रकार ने कई शर्ते भी रखी हैं-- 
'भिक्‍्खू उवहाणवीरिए बइगुत्त अज्ज्त्तसबुडो । वह एकाकी विचरण आदि का 
प्रयोग करने वाला साथु अपनी भिक्षाचर्या न छोडे, भिक्षा अवश्य करे, किन्तु दूसरों 
मे सेवा या सहायता न ले। उपधानवीयय हो --यानी तपश्चर्या में अपनी भरसक 
णक्ति, लगाए। वह आहारपानी का गुलाम या शरीर या इन्द्रियो का ग्रलाम न रहे, 
यथालाभ सनन्‍्तोप की वृत्ति रखे, अधिकाश समय तपश्चर्या मे व्यतीत करे। तथा 
वचनगुप्ति से रहे अर्थात सम्मव हो तो मौन रखे । अधिक मापण-सम्भापण करने से 
फिर वही ससर्गजनित दोप आ घमकेंगे। भिक्षा आदि के समय बोलने की 
आवश्यकता हो तो बहुत नपा-तुला सयमयुक्त मापा मे बोले | तथा चौथी शर्त है - 
वह अध्यात्मसबृत हो । अर्थात्‌ अपनी आत्मा में ही लीन रहे, आत्मवह्िभू त विषयो, 
कषायो, भोहमाया, रागद्वेष आदि विकारो से दूर रहकर आत्मस्वभाव में या 
आत्मगुणो मे अपने को ओतप्रोत कर दे, अथवा अध्यात्मसवूत्र का अर्थ यह भो 
हैं कि मन को बहिर्मखी होने से रोककर आख्रवों से रोककर स्वर मे लगाए, मंतर 
को गुप्त रखें । एकाकी चर्या के साथ इतनी कडी शर्ते पालन करने की हिदायत 
शास्त्रकार ने दी है, उसे अवश्य ध्यान मे रखें ।* 
मल 
णो पीहे ण याब पशुणे, दार सुन्नचरस्स सजए । 
पुटुठ ण उदाहरे वय, ण समुच्छे, णो सथरे तण ॥१३॥।। 
स॒ तल छाया 
नो पिदध्यान्न यावत्‌ श्रगुणयेद्‌ द्वार शृन्यग्रहस्थ सयत । 
पष्टो नोदाहरेदु वाच, न सम्मुच्छेन्‌ (समुच्छिद्यान्‌) नो सस्तरेत्तृणम्‌ ॥१३॥। 
अन्यया थ॑ 
(सजए) साथु (स॒ुन्नधरस्स) सूने घर का (बार) द्वार (णो पीहे) बन्द न करे, 
(ण याव पणशुणे) और न ही बार बार हिलाए या खोले । (पुदुठे) किसी के हारा कुछ 
पूछे जाने पर (ण.,उदाहरे) बोले नही । (ण समुच्छे) अपने शरीर, इन्द्रिय, या मकान 
आदि मे मुच्८त न हो, अथवा बहुत दिनो से सुना पडे होने से उसमे अनेक जीवो 
की उत्पत्ति होने से विरांघना की सम्भावना के कारण उसका कूडा-कर्कंट झाड- 
बुहार कर निकाले नही, प्रमार्जनज न करे । (णों सथरे तण) उस मकान मे तुण आदि 
का सस्तारक (बिछौना) भी न विछाए । 
१ बारहवी और तेरहवी गाथा जिनकल्पित आचार से सम्बन्धित प्रतीत होती है । 
सूत्रकृतांग के वृत्तिकार शीशीलाकाचार्य का भी यही मअभिमत है। -- सम्पादक 
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भावाथ 


अहिसामहाब्रती साधु शृन्यगृह का द्वार न तो बन्द करे और न ही 
खोले । फिसी के पूछने पर कुछ भी न बोलने, तथा उस सूने घर का कूडा- 
कर्कट भी न निकाले और न तृण भी विछाए । 


व्पास्या 


शुन्यगृह मे निवास को साधुमर्यादा 

पूर्वोक्त गाथा मे एकाकी विचरण तथा एकाकी स्थान, शयन एवं आसन की 

समाधिवान्‌ साधक लिए प्रेरणा थी, किन्तु इन सबके साथ ज़ो कडी शर्ते रखी गयी 

थी, उनके सहित इस उपदेश के अनुसार आचरण करने पर एकान्त स्थान मे एकाकी 

निवास, आसन, शयन जादि को क्या मर्यादा होगी ? इसी के सम्बन्ध में शास्त्रकार 
इस गाया मे कहते हैं--'णो इीहे णो सथरे तण ।! 


आशय यह है कि कदाचित्‌ साथु एकान्त एकाकी स्थान, आसन या शयन 
आदि की दृष्टि से किसी सूने (जिस मकान मे कोई भी व्यक्ति न रहता हो, कोई 
पशु आदि वहाँ न रहते हो, ऐसे जनशून्य) मकान मे उसके मालिक या अधिकारी 
अयवा शक्रेन्द्र की अनुमति (आज्ञा) लेकर रहना चाहे, कायोत्सगं, स्वाध्याय आदि 
की दृष्टि से आसन या शयन जमाना चाहे तो वह निम्नोक्त मर्यादाओ का अहिसा 
की दृष्टि से पालन करे । कदाचित्‌ सर्दी या वर्षा के कारण उसे उक्त सूने महान 
का दरवाजा (खिडकी या कपाट) बन्द करने की इच्छा हो तो उसे रोके, यानी 
दरवाजा बन्द न करे, अगर दरवाजा बन्द हो और गर्मी आदि 
खोलना चाहे तो न खोले, न उसे हिलाए या बार-बार धक्का दे 
बन्द करने का निपेष इसलिए किया गया है कि वर्षोया 
सूना पडा रहता है, उसमे जाले जम जाते 


बसेरा कर लेते हैं, चिडिया, कबूतर आदि अपना घोसला बना लेते हैं, अन्य कई 
कीडे, सप, विच्छू आदि जन्तु भी वहाँ अपना डेरा जमा लेते है। ऐसी स्थिति मे 
साधु यदि उस जीवो से आकीर्ण मकान के हार को बन्द करने खोलने या हिलाने 
जाएगा, तो वहाँ बैठे हुए वहुत-से जीवो की विराघना (हिसा) होने की सम्भावना 
है। कदाचित्‌ किसी जहरीले जीव को आधात पहुँचे तो वह उसकी प्रतिक्रिया के 
फलस्वरूप उस साधु पर आक्रमण कर बैठे या उसे काट खाए तो अपने जीवन की 
पे सथमी जीवन की विराधना होनी सम्भव है। इस दृष्टि से साथु उक्त परीपह 
(सर्दी-गर्मी-वर्षा आदि) को सहन कर ले किन्तु अहिसाधर्म के पालन की हृष्टि से 
दार न बन्द करे, न खोले। सूने घर में साधु को कायोत्सर्ग मे खडे या बैठे 
देखकर बहुत-मे लोग गन्देहवण उसे चोर, डाकू, लुटेरा, गुण्डा या व्यभिचारी समझ 


के कारण साधु उसे 
। द्वार खोलने और 
काफी असे से जो मकान 
है, मकडी आदि कई जीव आकर चहाँ 
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बैठते है और उससे ऊटपटाॉग भ्रश्न पूछने लगते है, उस समय साधु क्या कहे, क्या न 
कहे ? इस सम्बन्ध में तो शास्त्रकार ने तो स्पष्ट कहा हे--'पुदुठ ण उदाहरे वय 
भर्थात्‌ किसी के द्वारा कुछ पूछे जाने पर वोले नही । किन्तु बिलकुल न बोलने पर 
कदाचिन्‌ लोग कुपित होकर उसे मारे, पीटे, सताएँ, उस समय समभाव से सहन 
करने की गक्ति न हो तो क्‍या करे ” इसी वात को हदृष्टिगत रखकर वृत्तिकार 
जिनकल्पिक साधु के लिए तो विलकुल न बोलने को उचित कहते हं, किन्तु 
स्थविरकल्पिक साधु के लिए वे कहते है---तन्न॒स्थो&स्यन्न वा केनचिद्‌ धर्माविक मार्ग 
वा पृष्ट सन्‌ सावद्या वाच नोदाहरेन्न ब्रयात्‌--अर्थात्‌ वहाँ या अन्यन्न स्थित साथु 
से यदि कोई व्यक्ति धर्म आदि के विपय मे पूछे या परिचय अथवा' मार्ग पूछे तो 
सावद्य (पापयुक्त) वचन न बोले। “आभिग्रहिको जिनकल्पिकादिति मपिन 
न्रथात्‌ ।--किन्तु अभिग्नहष्यरी या जिनकल्पिक आदि साधु हो तो वह निरव 
वचन भी न बोले, अर्थात्‌ बिलकुल न बोले । 

उस सूने मकान मे कूडा कर्कट या मलवा पडा हो, घास का ढेर पडा हो या 
और कई चीजें अस्त-व्यस्त पडी हो तो क्या साधु को उस मकान की सफाई करनी 
चाहिए ? क्या रजोहरण से उसका प्रमार्जन करना चाहिए या अस्त-व्यस्त पडी हुई 
चीजों को उठाकर एक जगह तरतीव से जमा देना चाहिए या क्‍या करना चाहिए ” 
इसके उत्तर मे शास्त्रकार कहते हैं---'ण समुच्छे, णो सथरे तण ।' अर्थात्‌--साधु 
उस सूने मकान को न तो (रजोहरण आदि से) झाडे-बुहारे और न किन्‍्ही अस्त- 
व्यस्त पडी चीजो को उठाकर एकत्रित करे, न ही वहाँ तृण आदि का सथारा 
(बिछौना) विछाए । इस निषेध का कारण यह है कि साधु यदि वहाँ सफाई करने 
लगेगा तो वर्षो से वसेरा किये हुए जीवो का सफाया होने की सम्भावना हैं, अस्त- 
व्यस्त पडी हुई चीजो मे या घास आदि में भी बहुत-से जीव-जन्तुओ के होने की 
सम्मावना है, इसलिए अहिसाधर्मी साधु न सफाई करे, न घास की सस्तारक 
विछाए । घास के सस्तारक विछाने का निषेध किया गया है, तो क्‍या कंवल या 
अन्य आसन वहाँ बिछा लेने मे क्या आपत्ति है? जिनकल्पिक साधु निर्वस्त्र रहते है, 
इसलिए वे काण्ठपट्ट या घास आदि के सिवाय और किसी चीज का सस्तारक नही 
कर सकते । शास्त्रकार यहाँ जिनकल्पिक दृष्टि से ही तृणसस्तारक विछाने का 
निषेध करते है। इसलिए इस गाया का यदि स्थविरकल्पिकपरक अर्थ करते है तो 
यही हो सकता ह कि घास ही क्या, किसी भी चीज का विछौना (णयनानन) साधु 


वहाँ नही करे । वृत्तिकार कहते है--'कोई आभिग्रद्ठिक साथु अपने शयन के निमित्त 
तृणशय्या भी न बिछाए, फिर कम्बल आदि की शय्या की तो बात ही क्‍या है ?'" 


१ 'लाउंपि शयनार्थी कश्चिदाभिग्रहिक तृणादिक सस्तरेत्‌, तृणैरपि सस्तारक न कुर्यात्‌ 
कि पुन कम्बलादिना ” “-शौलाकाचार्यक्ृत वृत्ति 


बैतालीय दितीय अध्ययत--ह्वित्तीव उद्देशक ३४७ 


मूल पाठ 
जत्यधत्यमिए अणाउले समविसमाइ मुणी$हियासए । 
चरगा अद्वाबि भेरवा, अदुवा तत्य सरीसिवा सिया ॥१४॥ 


ससक्ृत छाया 


यत्राउस्तमित अनाकुल समविषमाणि मुनिरधिसहेत । 
चुरका अधवा5पि भरवा , अथवा तत्र सरीसृपा स्यु ॥१४॥ 


अन्वया्थ 


(स्ुणी) धर्माचरणपरायण साध (जत्य) जहाँ (अत्यमिए) सूर्य अस्त हो, वही 
(अणाउले) अनाकुल- क्षोमरहित होकर रह जाए। तथा (समविसमाइ) अनुकूल या 
प्रतिकूल आसन, शयन, स्थान आदि का परीपह (अहियासए) सहन करे । (चरगा) 
यदि वहाँ मच्छर, डास आदि हो, (अद्ुवाधि भेरवा) अथवा भयकर उपद्रवी प्राणी 


हो तो भी (अदुबा) अयवा (तत्थ) वहाँ (प्रीसिवा सिया) साँप आदि जन्तु हो तो 
भी वह वही रहे । 


भावायरे 
मुनिवर्मपालक साधु जहाँ सूर्य अस्त हो जाय, वही व्याकुल हुए बिना 
रह जाए । वहाँ जो भी अनुकूल या श्रतिकूल स्थान, दायन, आसन आदि का 
परीपह उपस्थित हो, उसे समभावपूर्वक सहन करे । यदि वहाँ उडने वाले 
मच्छर आदि जन्तु हो था भयकर उपद्रवी प्राणी हो, अथवा वहाँ सॉप आदि 
विपैंश जीव हो तो भी (एक रातभर के लिए तो) वही रहे । 
व्यास्या 


स्प 


जहाँ सूर्य जस्त, वहीं साधु का निवास 

साधु विक्तरणशील होता है । वह बिना किसी शरीरादि कारण के एक जगह 
जमकर नही रह सकता । विह्वार करते-करते रास्ते भे जहाँ भी सूर्य अस्त हो जाय, 
वही ठहर जाना चाहिए । भ्रश्त हो सकता है, ऐसा नियम क्यो ? सूर्यास्त हो जाने 
के बाद भी जहाँ तक कोई वस्ती था गाँव न आ जाए, वहाँ तक चले तो क्या 
आपत्ति है ? जैनागम इसका यह समाधान देते है कि अगर साधु रात्रि को चलेगा तो 
अँधेरे में साँप, विच्छ या जगली जानवर नही दिखाई देंगे, अन्य छोटे-छोटे कीडे 
आदि ह्टिगोचर नही होगे, ऐसी स्थिति मे वे जीव उसके पैरो के नीचे कुचले जाने 
गम्भव है, उनका स्पर्श होते ही साप आदि उसे काट भी सकते है, सिह, चीते, 
“यात्र, भेडिये जादि हिल्न जीव उस पर माक्रमण भी कर सकते है, चोर आदि भी 
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उन पर हमला कर सकते है। अथवा चोर, डाक्‌ आदि होने के भन्देह मे कोई 
राजकर्मचारी उसे गिरफ्तार करके हैरान भी कर सकते हैं। इस प्रकार रात के 
अंधेरे भे चलते रहने से अन्य जीवो की विराधना के साथ-साथ आत्मविराधना भरी 
हो सकती है । इसी अहिंसाहष्टि के कारण रात्रिविहार साधु के लिए निपिद्ध किया 
गया है। 


दूसरा प्रश्न होता है--- सूर्य अस्त होते होते साधु ऐसी जगह पहुँच गया, जो 
बडी ऊबड-खाबड हे, भयात्रना जगल चारो ओर है, अथवा वहाँ मच्छरो आदि का 
है या वहाँ अच्छी तरह देखभाल करने भी रात्रि मे चीटे या अन्य जन्तु 
निकल आएं, ऐसी स्थिति मे साधु क्या करे ? कहाँ जाए ? या साधु को जगल मे 
देखकर सरकारी आदमी तग करें, अथवा कोई जगली जानवर आकर उपकद्रव करे, 
या कोई उस स्थान का निवासी व्यन्तरदेव आकर साथु को हैरान करे, तो वह रात्रि 
मे अन्यत्र जाए या नही ” शासू्त्रकार इसका सुनिवम्मंमर्यादा की हष्टि से समाधान 
करते हुए कहते हैं---“जत्प अत्यमिए अणाजउले तत्थ सरीसिवा सिया ।”* 
भाशय यह है कि चाहे वहाँ स्थान ऊबड-खावड हो, अनुकल या प्रतिकूल सर्दी, गर्मी, 
वर्षा, आँधी तथा अन्य परीषह उपस्थित हो, वहाँ मच्छर आदि भी बहुत' हो, अथवा 
विकराल हिंस्र जन्तुओ का उपद्रव हो, या साँप, बिच्छू आदि जहरीले जन्तु भी निकल 
आएं, सूर्य अस्त होने के बाद किसी भी हालत में साधु अन्यत्र न जाए, उन जीवो पर 
राग-हो प किये बिना समभावपूर्वक सहन करे । सममावपूर्वक परीषह सहन करने से 
कर्मों की निर्जरा ही होगी । यदि मन मे विषमता या व्याकुलता लाकर हायतोबा 
मचाई था कप्ट सहने मे कायर बनकर उन जीवो के प्रति हे ष किया या रात मे वहां 
से अन्यत्र चले गये तो कर्मंबन्धन होगा, हिंसा का दोष भी होगा तया कर्म॑निर्जरा के 
अवसर से वह वचित हो जाएगा । हाँ, वह दिन रहते किसी अन्य स्थान का चुनाव 
कर सकता है, किन्तु रात हो जाने के बाद तो वही रहकर अनाकुलतापूर्वक रात 
बितानी चाहिए | 


मल पाठ 
तिरिया मणुया य दिव्वगा, उवसरगा तिविहा5हियासिया । 
लोमादीय ण हारिसे,  सुन्नागारगओ महासुणी ॥१५।॥ 
सस्कृत 7 
तैरइचान्‌ मानुपादच दिव्यग/न्‌ उपसर्गान्‌ त्रिविधानधिसहेत । 
रोमादिकमपि न हिषेयेतु, झृन्यागारगतो महामुनि ॥१५॥। 


बैतालीय द्वितीय अध्ययन--हद्वित्तीय उद्देशक ३४६ 


अन्वयार्थ 


(सुझ्ागारगओ) शुन्‍्यग्रृह मे स्थित (पहुँचा हुआ), (महासुणी) महामु्नि 
।तिरिया) तियंज्च्च सम्बन्धी, (सणुया) मनुष्य-सम्बन्धी, (दिव्वगा य) और देवकृत 
(तिविहा उबसग्गा) इन तीनो प्रकार के उपसमों को (अहियासिया) सहन करे। 
(नलोभादीय ण हारिसे) भय से रोमाच (लोमहषेण) आदि भी न करे । 


भावार्थ 


किसी शून्यगृह में कायोत्सगें, स्वाध्याय आदि करने के लिए पहुँचा 
हुआ धीर महामुनि,' वहाँ तिर्थचक्रंत, मनुष्यकृत यथा देवकृत कोई भी 
प्रतिकूल या अनुकूल उपसर्ग आएं उन्हे समभाव से सहन करे, यहाँ तक कि 
उन उपसर्गो के समय शरीर के रोम आदि मे भी कृम्पन न होने दे । 


ष्य 


शुन्धागारस्थ भुनि त्िविध उपसर्ग राहन फरे 

एकान्त एकाकी शयन, आसन, स्थान आदि की दृष्टि से स्वाध्याय, ध्यान, 
काथोत्सग आदि के निमित्त यदि साथु किसी सूने घर मे पहुँच जाता है, वहाँ रात्रि 
में उस पर किसी तिरथंच्र (शेर, चीते, भालू, भेडिये आदि, या सर्पादि) का उपसर्ग 
(उपद्रव) हो, किसी खूँबदार, चोर, भील, लुटेरे, व्यभिचारी आदि मनुष्य का 
अनुकूल-भतिकूल उपसर्ग हो, अथवा कोई व्यन्तर आदि देव-देवी उपसर्ग करे तो 
महामुनि को क्‍या करना चाहिए ? क्‍या उन प्राणियों पर रोप, दहरंष, 


उच्चाटन आदि क्रिया करनी चाहिए या जोर-जोर से चिल्लाकर या 
आवाज देकर उनसे सहायता के लिए 


तिरिया अहियासिया, लोमादोय ण 
तिर्यड्च, भनुष्य या देव द्वारा कृत हो, 


प्रहार, 
लोगो को 
कहना चाहिए ? शास्त्रकार कहते है-- 
हारिसे ।! आशय यह है--उपसमे चाहे 
उन पर किसी प्रकार का रोष, द्वंप, प्रहार, 
उच्चाटनादि किये बिता समभावपुवंक सहना चाहिए। दूसरा को सहायता के लिए 
वुलाना तो दुर रहा, शरीर के किसी रोम मे भी भय का सचार नही होना चाहिए, 
न कोई अगविकार होना चाहिए । 


सूल पाठ 
णो अभिकखेज्ज जीविय नोडवि य पूयणपत्थए सिया । 


अध्भत्थमुविति भेरवा सुच्नागारगयस्स भिक्‍्खुणो ॥१६॥ 


कल न अर पदक न 
: महामुणी' से यहाँ जिनकल्पिक मुनि अर्थ सूचित होता है जो > 
नाराच सहनन से युक्त होते है । 30300 200७७ 
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उन पर हमला कर सकते है । अथवा चोर, डाक आदी होने के सन्देह मे कोई 
राजकमंचारी उसे ग्रिरफ्तार करके हैरान भी कर सकते है। इस प्रकार रात के 
अंधेरे मे चलते रहने से अन्य जीवो की विराधना के साथ-साथ आत्मविराधना भी 
ही सकती है । इसी अहिंसाह्टि के कारण रात्रिविहार साधु के लिए निपिद्ध किया 
गया हैं। 


दूसरा प्रश्न होता है--सूर्य अस्त होते होते साधु ऐसी जगह पहुँच गया, जो 
बडी ऊवड-खावड है, भयारना जयल चारो ओर है, अथवा वहाँ मच्छरो आदि का 
उपद्रव ह॒ या वहाँ अच्छी तरह देखभाल करने भी रात्रि में चीटेया अन्य जन्तु 
निकल आएं, ऐसी स्थिति में साधु क्या करे ? कहाँ जाए ? या साधु को जगल में 
देखकर सरकारी आदमी तग करें, अथवा कोई जयली जानवर आकर उपक्रव करे, 
या कोई उस स्थान का निवासी व्यन्तरदेव आकर साधु को हैरान करे, तो वह रात्रि 
में अन्यत्र जाए या नही ? शास्त्रकार इसका मुनिधर्मर्यादा की हप्टि से समाधान 
करते हुए कहते हैं---“ज़र्य अत्य्तिणु अणाउले तत्थ सरीसिवा सिया ।” 
आशय यह है कि चाहे वहाँ स्थान ऊबड-खावड हो, अनुकूल या प्रतिकूल सर्दी, गर्मी, 
वर्षा, आँधी तथा अन्य परीपह उपस्थित हो, वहाँ मच्छर आदि भी बहुत हो, अथवा 
विकराल हिंत्र जन्तुओ का उपद्रव हो, या साँप, विच्छू आदि जहरीले जन्तु भी निकल 
आएँ, सूर्य अस्त होने के बाद किसी भो हालत में साधु अन्यत्र न जाए, उन जीवो पर 
राग-ह्वंप किये बिना समभावपूर्वक सहन करे । समभावपूर्वक परीपह सहन करने से 
कर्मों की निर्जरा ही होगी । यदि मन में विपमता या व्याकुलता लाकर हायतोबा 
मचाई या कणप्ट सहने मे कायर बनकर उन जीवो के प्रति ढे प किया या रात में वह 
से अन्यत्र चले गये तो कर्मंवन्‍्धन होगा, हिंसा का दोष भी होगा तया कर्मनिजंरा के 
अवसर से वह वचित हो जाएगा । हाँ, वह दिन रहते किसी अन्य स्थान का चुनाव 
कर सकता है, किन्तु रात हो जाने के वाद तो वही रहकर अनाकुलतापूर्वक रात 
बितानी चाहिए ॥ 


«. पाठ 
तिरिया मणुया य दिव्वगा, उवसग्गा तिविहाडहियासिया । 
लोमादीय ण हारिसे, सुन्नागारगओ महागुणी ॥१५॥ 


सस्क्त 
तैरण्चान्‌ मानुषाइच विव्यग।न्‌ उपसर्गान्‌ त्रिविधानधिसहेत । 
रोमादिकमपि न हंषेयेतु, झृन्यागारगतो महामुनि ॥१५॥॥ 


बैतालीय द्वितीय अध्ययन---द्वितीय उद्देशक ३४६ 


अन्वया् 


(सुझ्ञागारणओ) शून्यग्रह मे स्थित (पहुँचा हुआ), (महाम्ुणी) महामुननि 
(तिरिया) तियेंञ्च सम्बन्धी, (सणुया) मनुण्य-सम्बन्धी, (दिव्वमा य) और देवकृत 
(तिबिहा उवसग्गा) इन तीनो प्रकार के उपसर्गों को (अहियासिया) सहन वरे। 
(लोमादीय ण हारिसे) भय से रोमाच (लोमहयंण) आदि भी न करे । 


भावार्थ 


किसी शुन्यगुह से कायोत्सगं, स्वाध्याय आदि करने के लिए पहुँचा 
हुआ घीर महामुनि,' वहाँ तिर्यंचकऋत, मनुष्यक्ृत था देवकृत कोई भी 
प्रतिकूल या अनुकूल उपसर्ग आएँ उन्हे समभात्र से सहन करे, यहाँ तक कि 
उन उपसर्गो के समय शरीर के रोम आदि भे भी कम्पन न होने दे । 


च्घच 


शु्धाग सुनि त्रिविध उपसर्ग सहन करे 

एकान्त एकाकी शयन, आसन, स्थान आदि की दृष्टि से स्वाध्याय, ध्यान, 
काथोत्सग आदि के निमित्त यदि साथु किसी सुने घर मे पहुँच जाता है, वहाँ रात्रि 
में उस पर किसी तियंच (शेर, चीते, भालू, भेडिये आदि, या सर्पादि) का उपसर्गे 
(उपद्रव) हो, किसी सखूँख्बार, चोर, भील, लुटेरे, व्यभिचारी आदि मनुष्य का 
अनुकूल-प्रतिकूल उपसर्ग हो, अथवा कोई व्यन्तर आदि देव-देवी उपसर्ग करे तो 
महामुनि को क्या करना चाहिए ? क्‍या उन प्राणियो पर रोप, ह्वप, प्रहार, 
उच्चाटन आदि किया करनी चाहिए या जोर-जोर से चिल्लाकर या लोगो को 
आवाज देकर उनसे सहायता के लिए कहना चाहिए ? शास्त्रकार कहते है--- 
तिरिया अहियासिया, लोमादोय ण हारिसे !! आशय यह है--उपसर्ग चाहे 


तियंज्च, मनुष्य या देव द्वारा कृत हो, उत पर किसी प्रकार का रोप, हं प, प्रहार, 
उच्चाटनादि किये बिना समभावपूर्च 


के सहना चाहिए । दूसरों को सहायता के लिए 
वुलाना तो दुर रहा, शरीर के किसी रोम मे भी भय का सचार नहीं होना चाहिए, 
न कोई अगविकार होना चाहिए ॥ 


सूल पाठ 
णो अभिकललेज्ज जोविय नोडवि य पयणपत्थए सिया | 


अध्भत्थमुविति भेरवा सुन्नागारगयस्स भिक्‍्खुणों ॥१६॥ 


१ “महामुणी' से यहाँ जिनकल्पिक मुनि अर्थ सूचित ी 
नाराच सहनन से युक्त होते है । 30% 200 30 2 4७; 


३४५० सूत्रकृताग सूत्र 


सर छाया 


नांभिकाकेत जीवित, नाथपि च पुजनप्रार्थंक स्यातृ । 
अभ्यस्ता उपयन्ति भैरवा शून्यागारगतस्य भिक्षों ॥१६॥। 


अन्ययार्थ 


(जीविय) जीवन की (णी अभिकखेज्ज) आकाक्षा न करे, (नोषवि थ) और 

न ही [(पुयणपत्थए) पूजा-सत्कार का प्रार्योी>-अभिलापी (सिया) बने । 

(सुज्ञागारगयस्स) शुन्यगृह मे गये (रहे) हुए (भिक्खुणो) सावु को (भरवा) भयकर 

प्राणियों के उपसर्ग---उपद्रवः (अव्भत्थ) अभ्यस्त-- परिचित (उरकित्ति) हो जाते है । 
भावार्थ 


पूर्वोक्त उपसर्गो से पीडित होने पर साधु (जिनकल्पिक महामुनि) 
जीवन की आकाक्षा न करे और न ही पूजा-सत्कार (मान-बडाई) का 
अभिलाषी ([प्रार्थी) हो । इस प्रकार पूजा-प्रतिष्ठा और जीविताकाक्षा से 
निरपेक्ष होकर शृन्यगृह मे जो साधु रहता है, उसे भयावक प्राणियो के द्वारा 
क्ृत उपसर्गों को सहने का अभ्यास हो जाता है । 

व्यास्या 

जीवन झौर पुजा-प्रतिष्ठा की आकाक्षा से दूर ही अ+पस्त 

पूर्वंगाथा में शुन्यग्रहू मे उपस्थित जिनकल्पिक महामुनि द्वारा त्रिविध 
उपसर्गो को रोमहरपेण आदि विकारों से रहित होकर सममभाव से सहन करने का 
निर्देश हे । इस गाथा मे उसी के सन्दर्भ मे कहा गया हे कि ऐसे त्रिविध भयकर 
उपसभों को सहने भे अभ्यस्त कैसे और कौन हो सकता हे ? इसके लिए दो कडी 
शर्ते रखी गयी हैं---पहली शर्तें यह हे कि वह जीवन की बिल्कुल परवाह न करे, और 
दूसरी शर्तं है- पूजा-प्रतिष्ठा -- मान-सम्मत्त्त की कामना न करे। इन दोनो कठोर 
शर्तों का पूर्णत पालन करना सामान्य साधु के वश की वात नही है। वह तो 
उपसरयों के कल्पित भय से ही घबराकर विचलित हो सकता है । इसलिए इन 
गायाओं में जो बाते कही गयी है, वे जिनकलपी मुनि से सम्बन्धित है। अठ 
जिनकल्पिक मुनि जब इन दोनो कठोर शर्तों मे उत्तीर्ण हो जाएगा, तब यदि वह 
शून्यग्रह, उपलक्षण से श्मशान आदि भयानक स्थानों मे कायोत्सर्ग आदि के निमित्त 
जाकर निवास करेगा तो वह बिलकुल घबराएगा नही, वह उन भयानक उपसर्गों से 


अम्यस्त हो जाएगा । इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं -“अब्भत्यमुधिति भेरवा 
सुन्नागारगयस्स भिकखुणो !” आशय यह है कि पूर्चोक्त दो कडी शर्तों का पालन 
करने वाला महामुनि जब वार-वार शुन्यग्रह, श्मशान आदि एकान्त स्थलो मे जाकर 


बैतालीय द्वितीय अध्ययन --द्वितीय उहूँ शक २४१ 
कायोत्सर्ग के निमित्त रहेगा, तव उसे उपसगगकर्त्ता भूत, पिणाच आदि भयंकर देव, 
विकराल सपं, सिह, व्याक्न आदि तिर्यच था 'मय॒कर क्र सनुप्य मी परम आत्मीय 
मित्रवत्‌ प्रतीत होने लगेगे तथा शीत-उण्ण आदि उपद्रव भी सुखपूर्वफ राह्म हो 
जाएँगे । इसमे अस्यास और विशिष्ट वराग्यमम चिन्तन इन दो का द्वी प्रभाव है । 


मुल पठ 
उबणीयतरस्स ताइणो भयमाणस्स विविक्कमासण । 
सामाइयमाहु तस्स ज, जो अप्पाण भए ण दसए ॥१७॥। 


सस्कृत छाया 

उपनीततरस्य त्रायिण , भजमानस्य विविक्तमासनम्‌ । 

सामायिक्माहुस्तस्य यद्‌ू य आत्मान भये न दशेयेत्‌ १७॥ 
अन्चयार्थे 


(उवणोयतरस्स) जिसने अपने आत्मा को ज्ञान आदि के समीप पहुँचा दिया 
है, (ताइणो ) तथा जो स्व-पर का उपकार करता है अथवा पड्जीवनिकाय की रक्षा 
करता है, (विविवकसासण) स्त्री-पशु-नपु सक से रहित एकान्त शान्त स्थान का जो 
(पयमाणस्स) सेवन करता है, (त्तस्स) उस सुनि का (ज सामाइयसाहु) सर्वज्ञों ने जो 
सामायिकचारित्र कहा है, वह इसलिए कि [जो जप्पाण) वह अपने (आत्मा) में 
(भमए ण दसए) भय प्रदर्शित नही करना चाहिए । 

भावा्थ 

जिसने अपनी आत्मा को ज्ञान आदि मे अतिशयरूप से स्थापित किया 
है, तथा जो स्वर्पर का उपकारी या प्राणिमात्र का रक्षक है, और जो स्त्री- 
पशु-तपुसक से रहित स्थान का सेवन करता है, ऐसे मुनि का सर्वज्ञो ने जो 
सामाथिक चारित्र कहा है, वह इसलिए कि मुनि उपसर्गो के समय अपनी 
आत्मा को भय मे स्थापित न करे। 


व्यास्या 


विविक्तासनी निर्भव हो सामायिकचारित्री है 

जो मुनि जनससगे से दूर रहकर अपनी साधना करना चाहता है, उसे 

९ अपना निवासस्थान एकान्त और स्त्री-पशु-नमपु सक से वर्जित शान्त चसमा पडता 
है। परन्तु ऐसे स्थान मे अनेक प्रकार के भयस्थल (खतरे) होते है, उन खतरो का 

“ साथकः मुकाबला कर सकता है, जो अपनी आत्मा मे ज्ञान-दर्शन-चारित्र को 
"रुप से रमा लेता है, तथा जो प्राणिमात्र का रक्षक एव उपकारी है। 


३५० सून्रकृताग सूत्र 


सर छाया 


नांभिकाक्षेत जीवित, नाअपि च पूजनप्रार्थक स्यात्‌ । 
अभ्यस्ता उपयन्ति भैरवा शृन्यागारगतस्य भिक्षो ॥१६॥। 


अन्वयार्थ 


(जीविय) जीवन की (णों जभिकखेज्ज) आकाक्षा न करे, (नोइवि थ) और 
न ही (पुयणपत्थए) पूजा-सत्कारं का प्रार्थो--अभिलापी (सिया) बने । 
(तुच्नागारगयस्स ) शुन्यगृह मे गये (रहे) हुए (भिक्‍खुणो) साव्‌ को (भसेरवा) भयकर 
प्राणियों के उपसर्गं---उपद्रव (अब्भत्थ) अभ्यस्त--- परिचित (छविति) हो जाते है । 

भावार्थ 

पूर्वोक्त उपसर्गों से पीडित होने पर साधु (जिनकल्पिक महामुनि) 
जीवन की आकाक्षा न करे और न ही पूजा-सत्कार (मान-वबडाई) का 
अभिलाषी (प्रार्थी) हो । इस भकार पूजा-प्रतिष्ठा और जीविताकाक्षा से 
निरपेक्ष होकर शुन्यगृह मे जो साथु रहता है, उसे भयानक प्राणियो के हारा 
कृत उपसर्गो को सहने का अभ्यास हो जाता है । 

व्याख्या 

जीवन और पुजा-प्रतिप्ठा की आकाक्ष; से दूर ही अभ्यस्त 

पुर्वेगाथा मे शुल्यग्रह मे उपस्थित जिनकल्पिक महामुनि द्वारा त्रिविध 
उपसगगों को रोमहणंण आदि विकारो से रहित होकर समभाव से सहन करने का 
निर्देश है। इस गाथा में उसी के सन्दर्भ मे कहा गया है कि ऐसे त्रिविध भयकर 
उपसर्गो को सहने मे अभ्यस्व कैसे और कौन हो सकता हे ? इसके लिए दो कडी 
शर्ते रखी गयी हे---पहली शर्त यह हे कि वह जीवन की बिल्कुल परवाह न करे, और 
दूसरी शर्ते है- पूजा-प्रतिष्ठा -- मान-सम्मान की कामना न करें। इन दोनो कठोर 
शर्तों का पूर्ण पालन करना सामान्य साधु के वश की बात नही है । वह तो 
उपसर्ों के कल्पित भय से ही घबराकर विचलित हो सकता है। इसलिए इन 
गायाओ में जो वाते कही गयी है, वे जिनकन्‍पी मुनि से सम्बन्धित है ॥ अत 
जिनकल्पिक मुनि जब इन दोनो कठोर शर्तो मे उत्तीर्ण हो जाएगा, तब यदि वह 
शून्यग्रह, उपलक्षण से श्मशान आदि भयानक स्थानो मे कायोत्सगें आदि के निमित्त 
जाकर निवास करेगा तो वह्‌ बिलकुल घबराएगा नही, वह उन्त भयानक उपसर्गो से 
अम्यस्त हो जाएगा । इसीलिए जास्त्रकार कहते हैं -“अब्भत्थर्मवति भेरवा 
सुच्चनागारगयस्स भिक्‍खुणों ।! आशय यह है कि पूर्वोक्त दो कडी शर्तों का पालन 
करने वाला महामुनि जब बार-बार शुन्यगृह, श्मशान आदि एकान्त स्थलो मे जावर 
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कायोत्सर्ग के निमित्त रहेगा, तव उसे उपसगंकर्ता भूत, पिणाच आदि मयफर दब, 
विकराल सपं, सिंह, व्याप्र आदि तिर्यंच या भयकर कूर मनुष्य नी परम आत्मीय 
मित्रवत्‌ प्रतीत होने लगेगे तथा शीत-उण्ण आदि उपद्रव भी सुसपूर्वक सद्य हो 
जाएँगे । इसमे अभ्यास और विशिष्ट वेराग्यमय चिन्तन इन दो का ही प्रभाव है । 


सूल पाठ 
उवणीयत्तरस्स ताइणो भयमाणस्स विविक्कमासण । 
सामाइयमाहु तस्स ज, जो भ्रप्पाण भए ण दसए ॥१७॥ 
सर छाया 
उपनीततरस्य च्रायिण , भजमानस्य विविक्तमासनम्‌ । 


सामायिकम्ाहुस्तस्यथ यद्‌ू य आत्मान भये न दछश्येत ॥ १७॥॥ 
अन्ययार्थ 


(उतरणीयत्तरस्स) जिसने अपने आत्मा को ज्ञान आदि के समीप पहुचा दिया 
है, (ताहइणो) तथा जो स्व-पर का उपकार करता है अयवा पड्जीवनिकाय को रक्षा 
करता है, (बविवकसासण) स्त्री-पशु-नपु सके से रहित एकान्त शान्त स्थान का जॉ 
(सयमाणस्स) सेवन करता है, (तस्स) उस सुनि का (ज सामाइयमाहु) सर्वज्ञों ने जो 
सामायिकचारित्र कहा है, वह इसलिए कि (जो अप्पाण) वह अपने (आत्मा) मे 
(भए ण दसए) भय प्रदर्शित नही करना चाहिए। 

भावार्थ 

जिसने अपनी आत्मा को ज्ञान आदि में अतिशयरूप से स्थापित किया 
है, तथा जो स्वपर का उपका री या प्राणिमात्र का रक्षक है, और जो स्त्री- 
पशु-नपुसक से रहित स्थान फा सेवन करता है, ऐसे मुनि का सर्वज्ञो ने जो 
सामायिक चारित्र कहा है, वह इसलिए कि मुनि उपसर्गों के समय अपनी 
आत्मा को भय मे स्थापित न करे। 


व्याध्या 


विविक्तासनी निर्मंय हो सामायिकचारित्रो है 

जो मुनि जनससर्ग से दूर रहकर अपनी साधना करना चाहता है, उसे 

अपना निवासस्थान एकान्त और स्त्री-पशु-नपु सक से वर्जित शान्त चनना पडता 
है। परन्तु ऐसे स्थान मे अनेक प्रकार के भयस्थल (खतरे) होते है, उन खंतरो का 
वही साधक मुकावला कर सकता है, जो अपनी आत्मा मे ज्ञान-दर्शन-चारित्र को 
भतिशयरूप से रमा लेता है, तथा जो प्राणिमात्र का रक्षक एवं उपकारी है। 


रत्नत्रय के प्रकाश मे वह उन भयो को भय ही नहीं मानेगा । जब आत्मा रत्नत्य 
के प्रकाश से दूर रहती है, तव वहाँ मय, कोघ, काम आदि के कीटाणु आकर अडूडा 
जमा लेते है, परन्तु जब आत्मा रत्नत्नय के प्रकाश को अपने अत्यन्त निकट रखती है 
तो भय आदि के कीटाणु आ नही सकते, ऐसे निर्मीक और विवि कशयनासन के सेवन 
करने वाले मुत्ति के चारित्र को ही सर्वज्ञो ने सामायिक कहा हैं | शास्त्रकार इसी बात 
को द्योतित करते है--'उबवणीयतरस्स अप्पाण भए ण दसए ।' 

उबणीयतरस्स--उपनीततर का अथे हे--जिसने आत्मा को ज्ञान-दश्शन- 
चारित्र (रत्ननय) के अत्यन्त निकट पहुँचा दिया हैं! क्योकि जिसकी आत्मा 
ज्ञानादि रत्नत्य के प्रकाश के अतिनिकट होती है, वही उपसर्गों एवं परीषहो के 
समय निर्भय एवं निश्चल रह सकता है, वही जनशुत्य स्थानों मे रहने से नहीं 
कतराता | 

अप्पाण भए ण दसतए--इसका रहस्यार्थ यह है कि जो ज्ञानादि रत्नत्रय के 
प्रकाश को आत्मा से निकटतम कर लेता हे, वह अपनी आत्मा को भय नहीं 
दिखाता । जिसकी आत्मा मे रत्नत्नय का प्रकाश नही होता या दूर होता है, वह 
अपनी आत्मा (दिल-दिमाग) को भय का प्रदर्शन करके--अनेक भयो के विकल्पों से 
भरकर भय दिखाता रहता हैं । 

मल पाठ 


उसिणोदगतत्तभोइणो, धम्मद्ठ्यस्स मुणिस्स हीमतो। 
ससग्गि असाहु रोईहिं, असमाही उ तहागयस्स वि ॥॥१८॥! 
से छाया 


उष्णोदकतप्तभोजिनो घधममस्थितस्य मुनेर्लीमतः । 
ससर्गोज्साधु राजभिरसमाधिस्तु तथागतस्या5पि ॥१८॥ 
अन्वयार्थ 
(उसिणोवगतत्तभोइणो) बिना ठण्डा किये गर्म जल पीने वाले (धस्सद्वियस्स) 
श्रुत और चारित्रवर्म मे स्थित, (होमतो) असयम मे प्रवृत्ति से लज्जित होने वाले, 
(सुणिस्स) मुनि को (रार्डाह) राजा आदि से (ससर्गि) ससगे करना (असाहु) बुरा 
है । (तहागयस्स थि) वह शास्त्रोक्त आचार पालने वाले मुनि का भी (असमसाही उ) 


समाधिभग करता है । 


श्ु» 


रथ 
उष्ण किये हुए जल को गर्म ही पीने वाले, श्रुत-चारित धर्म में 
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स्थित असयम से लज्जित होने वाले मुनि को राजा आदि के साथ समगगें 
करना बुरा है, क्योकि यह शास्त्रोक्त आचार पालन करने वाले मुनि के लिए 
असमाधि का कारण है | 

ब्या्या 


राजादि से ससगे असमाधिकारक 

इस गाथा में आचारवान साधु के लिए राजा आादि सत्तावारियों के साथ 
ससमे असमाधि का कारण बताया हे । वह इसलिए कि राजा आदि सत्तावीशो के 
सम्पर्क मे अधिक आने से दोनो प्रकार से साधु के सपमी जीवन का नाश हे । राजा 
आदि अगर तुष्ट (प्रसन्न) हो तो साधु के लिए आारम्म-सम।रम्भ आदि करते है, 
और अगर वे रुष्ट हो जायें तो साधु को अपने राज्य से निष्कासित कर देते है, उसके 
चस्त्रपात्रादि सममपालन मे सहायक उपकरण छीन लेते हैं, यहाँ तक कि प्राणहरण 
तक कर लेते है। इसी हृष्टि से शास्त्रकार राजा आदि सत्ताधीशों से सस्तग को 
असमाधि का कारण वताते हैं--'पसगरिग असमभाही उ तहागयस्स वि। इस 
गाथा के प्रारम्भ मे साथरु के जो तीन विशेषण दिये है, वे साध्वाचारपालन की दृष्टि 
से है। पहला विशेषण है---उष्णोदकतप्तभोजी' अर्थात्‌ गर्म किये हुए (तीन उबाल 
आए हुए) पानी को बिना ठण्डा किये हुए गर्मे का गे ही पीने वाला। दूसरा 
विशेषण है--'घम्मट्ठियस्स' श्रुत-चारित्र-धर्म मे स्थित और तीसरा विशेषण है -- 
'हीमतो!-- असयम कार्य करने से लज्जित होने वाला । ये तीनो विशेषण सावुजीवन 
के आचार के सूचक है। जो साधु इतना आचारवान है, वह राजा आदि से ससर्ग 
करके अपने आचार से अष्ट क्यो होना चाहेगा ” असयम और असमाधिदोप मे 
जानबूझकर क्यो पडेगा ? 


मूल 
अहिगरणकडस्स भिक्‍्खुणो वयमाणस्स पसज्क दारुण | 
अट्ठे परिहायती बहु अहिगरण न करेज्ज पडिए 
<त छाया 
अधिकरणकरस्य भिक्षो वदत प्रसह्य दारुणम्‌ । 
अर्थे परिहीयते बहु अधिकरण न कुर्यात्‌ पण्डित ॥१६॥। 
अन्च्रयार्थ 
ेु (अहिगरणकडस्स भिक्‍्खुणो) जो साधु कलह करता है (पस्ज्झ) और जोर- 
शोर से या बुरी तरह से (दारुण) मयकर कठोर वाक्य (चयमाणस्स) बोलत है, 


१ ६॥। 


३५४ सूत्रकृताग सूत्र 


उसका (अदठे) सयम अथवा मोक्ष (बहु) अन्यन्त (परिहायती) नप्ट हो जाता है 
इसलिए (पडिए) सद्‌ असदु विवेकशील साधु (अहिगरण) अधिकरण --कलह (व 
करेज्ज) न करे | 


| आ 


थ 


जो साधु कलहकारी है, जोर-शोर से या बुरी तरह से भयकर कठोर 
वचन वोलता है, उपकी मोक्ष-पाधघना या सयम अत्यन्त नप्ट हो जाता है । 
इसलिए सयमशील साधु को कलह नही करनी चाहिए । 

न्याज्या 

कलहकारी साधु सयभम का माशक 

इस गाथा मे सयमी साधु के लिए कलह बहुत बडे अनर्थ को पैदा करने 
वाला बताया है । अधिकरण का अथे है--बात को बढा-चढाकर अधिकाधिक तूल 
देना---वतगड बनाना और विवाद खंडा करके केलह करना । जिसका अधिकरण 
करने का स्वभाव है, उसे 'अधिकरणकर' कहते है । वास्तव मे जो साधु रातदिन 
कलह करता हे अथवा ऐसी कठोर तानेभरी भाषा बोलता है, जिससे कलह पैदा 
हो, वह जुभध्यान की अपेक्षा रातदिन रौद्रध्यान में डूबा रहता ह, उसकी भ्रक्ृत्ति 
ठिद्वान्वेषी बन जानी हैं । वह जिसके साथ कलह करता हैं, उसकी निन्‍्दा, चुयली, 
बदनामी तथा उमसे ईर्ष्या, है ष, रोप करने लगता हैं। इस प्रकार कलह के स्वभाव 
के कारण उक्त साधु मे अनेक दोष-पाप घुस जाते हैं, उसका मोक्ष अथवा मोक्ष का 
कारण सयम खत्म हो जाता हैं। जो साधु कलह करता है वह दूसरो के चित्त को 
व्यथित करने वाली तानेमरी तीखी वाणी बोलता है । उसकी वाणी अन्य लोगो के 
मर्म को छेद देती हे। ऐसा साधु बहुत समय तक किये कठिन तप के हारा उपा- 
जित पुण्य को क्षय कर डालता है। कहा भी है-- 

ज अज्जिय समीलललएहि तवनियमबभमाइएहि ! 
सा हु तव कलहता  _ अहसणपत्तह ॥। 

अर्थात्‌--चिरकाल तक कठोर तप, नियम एव ब्रह्मचर्य आदि से जो पुण्य 
अर्जन किया है, उसे कलह करके न॑प्ठ मत करो, ऐसा पृष्डित॒जन उपदेश देते हं । 
अत सद-असद्‌ विवेकशील विद्वान्‌ साधु जरा-य। मी कलह ने करे । श्रमणन्र्सम का 
सार उपशम है | यही इस गाथा का तात्पयं है । 

सूल 
सीओदगपडिदुगुछिणो, अपडिण्णस्स लबवावसप्पिणो । 
सामाइयमाहु तस्स ज, जो गिहिमत्त उत्तण त्ते भजती ॥]२०॥। 
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ततछाया 
शीतोदकप्रतिजुगुप्सकस्य अप्रतिज्ञस्थ लवावसपिण । 
सामायिकमाहुस्तस्य यत्‌, यो गृह्य म त्रेशशन न भुकते ॥२०।; 
अन्वयाये 

(सीओदशपडिदुगुछिणो) जो साधु ठप्डे (कच्चे) पानी से नफरत करता तथा 
(अपडिपष्णस्स) किसी पकार की प्रतिज्ञा -- मन में किसी प्रकार की सासारिफ फामनता 
का दु सकल्प--निदान नहीं करता, एवं (लवावसप्पिणों) लेशमात्र भी कर्म (कम- 
बन्धन) से जो दूर--परे रहता है, (जो गिहिमत्त इश्सण न भुजती) तथा जो साधु 
गृहस्थ के पात्र (बर्तन) में भोजन नही करता, (तस्प्त। उस सावु के (सामाइयमाहु ज) 

समभाव को सवसज्ञों ने सामायिकचारित्र कहा है । 

भावार्थ डे 
जो साधु ठण्डे कच्चे जल से बिलकुल नफरत्त करता हे, जो किसी 
प्रकार का विपयभोगप्राप्तिननक निदान नहीं करता तथा लेशमर कर्मे- 
वन्धन से भी दूर भागता है एवं जो साथु गृहस्थ के वर्तत मे भोजन नही 
करता, उसी साधु के समभाव को सर्वेज्ञो ने सामायरिक्रवारित्न कहा है| 
व्याख्या 

सापायिकचाण्त्रि साधुजीवन फी आाचारमर्यादा मे हढ 
जा साधु अप्रासुक जल के सेवन से घृणा करता है, प्रतिज्ञा यानी निदान नही 
करता, लेशमात्र भी कर्मबन्धन के कारण से दूर मागता है तथा जो मुनि गृहस्थ के 
कासे, ताँवे, चाँदी, सोने या पीतल आदि के बर्तनों मे भोजन नहीं करता, ऐसे ही 
आाचारवान्‌ साधु के सममाव को सर्वेज्ञो ने सामायिकचारित्र कहा है। यही इस गाया 


का आशय है। 
सल 
ण य संखयमाहु जीवियं तह॒वि य बालजणो पगण्भइ । 
बाले पार्पोह मिज्जती इति संखाय मुणी ण मज्जती ॥२१॥। 
ससस्‍्कृत छाया 


न च सस्कार्यमाहुर्जीवित तथाइपि च्‌ बालजन प्रगल्भते | 
बाल पापेर्मीयते इति सख्याय मुनिर्न माद्यति ॥२१॥। 


अन्ययार्थे 
(जीविय) प्राणियो का जीवन (णथ सस्यमाहु) जीवनरहस्यज्ञो ने सस्कार 
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करने (जोडने) योग्य नही कहा है, (तह बि) तयापि (बालजणो) मू्॑ंजन (पगब्भइ) 
पाप करने मे धृष्टता करता हे। (बाले) वह अज्ञजन (वापेहि) पापीजनो मे 
(मिज्जतो) माना जाता है, (इसि सखाय) यह जानकर (सुणी) तत्त्वचिन्तक मुनि 
(ण मज्जती) मद नही करता है | 
भावाथ 

प्राणियों का टूटा हुआ जीवन फिर जोडा नही (सस्क्ृत नही किया) 
जा सकता है, यह जीवनरहस्यज्ञ सर्वेज्ञो ने कहा है। तथापि मूढजीव पाप 
करने मे घृष्टता करता है। वह अज्ञपुरुष साना जाता है, यह समझकर 
तत्त्ववेत्ता मुनिवर मद नही करता है । 

द् [| 

दूटता जीवन गई किस पर ? 

शास्त्रकार ने इस गाथा मे मूर्ख लोगो की मुखंता की भ्रनोवृत्ति का चित्रण 
करते हुए कहा है कि प्राणियों का दूटा हुआ जीवन टूटे हुए डोरे की तरह फिर 
जोडा नही जा सकता है। जीवन की इतनी क्षणभगुरता होते हुए भी मसुढ मानव 
ढीठ होकर बैेखटके पाप करता रहता है। वह पापकमे करते हुए जरा भी लज्जित 
नही होता । अज्ञजीव उन कुक्ृत्यों से उत्पन्न पापो के गज से माप लिया जाता है कि 
वह पापी हैं। अथवा घान्‍य आदि के द्वारा जैसे कोठा मर दिया जाता है, वैसे ही 
पापो के द्वारा उसके जीवन का घडा भर दिया जाता है। यह जानकर पदार्थों के 
वास्तविक स्वरूप का ज्ञाता मुनि किसी प्रकार का मद नहीं करता | यदि वह यह 
समझे कि मे ही घर्मात्मा हैँ, अमुक मनुष्य तो पापी है, मैं ही उच्चक्रियापात्र हु, 
अन्य सव शिथिलाचारी हैं, मैं ही शास्त्रज्ष हैं, ये सब मृढ है--इस प्रकार का गर्व 
करना पाप हैं। अल्पतम असस्क्ृत जिन्दगी मे मानव किस बूते पर अभिमान कर 
सकता है ? इसलिए मुफ्त मे मद के पाप का बोझ क्यो बढाए ? 


मल 
छुदेण पले इमा पयां, बहुमाया मोहेण पाउडा । 
वियडेण पलिति भाहणे, सीउण्ह वयसाउहियासए ॥२२॥।॥। 


स्‌ हक 
छुन्दसा प्रलीयन्ते इमा प्रजा , वबहुमाया मोहेन प्राबृता । 
विक्रदेतन प्रलीयते माहन, शीतोष्णः वचसाउंघियहेत ॥२२।॥। 


*्थरं 
(बहुमाया ) अत्यन्त माया (कपट) करने वाली (मोहेन पाउडा) भोह से 
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आच्छादित --ढफकी या घिरी हुई (इसा पया) ये सांसारिक प्रजाएँ--(प्राणीगण) 
(छदेण) अपने स्वच्छन्दाचार के कारण (प्ले) नरक आदि गतियो मे जाती है, या 
लीन होती है। (माहण) अहिसामहान्नती मुनि (चिण्डेण) कपटरहिन अनुप्ठान--- 
प्रवृत्ति के द्वारा (पलिति) मोक्ष या सयम में लीन होता हैं, और वह (वयसा) मन- 
वचन-काया से (स्ोठ०ह) शीत और उष्ण को (अहियासए) सहन करता ह । 
भावाथे 

अत्यन्त माया करने वाली मोह के आवरण से आच्छादित ये 
सासारिक प्रजाएँ (जीव) अपने स्वेच्छाचार के कारण नरक आदि गत्तिगो 
मे जाती है, जाकर लीन होती है, किन्तु अहिसक साधु कपटरह्ठित आचरण 


के कारण मोक्ष या सयम मे लीन होता है, और मन-वचन-काया से जीत 
एवं उष्ण को सहन करता है। 


व्याल्या 


मायाचार ओर स्वेच्छाचार से साधु दूर रहे 
इसे गाथा में शास्त्रकार साधु को मायाचार और स्वच्छन्दाचार से दुर 
रहने का उपदेश देते हुए सर्वे्रथम इनके दुष्परिणामो का निरूपण करते है--. 
'छदेण पले पाउंड ४” इसका आशय यह है कि इस जगत्‌ में विभिन्न देश-काल से 
पैदा होने वाले प्रजाजन अपने मनमाने विचार और आचार के कारण तथा ग्ढ 


मायाचार के कारण, अपनी मान्यता एवं स्वच्छन्द प्रवृत्ति के प्रति आसक्त होकर उन 
गाढ पापकर्मंबत्धन के कारण नरक आदि गतियो मे जाते हैं । 


वास्तव मे दुर्गति का कारण उनका स्वच्छन्द विचार और आचार ही है । 
दे मोहादृतबुद्धि वाले लोग “अग्निष्होमीय पशुमालभेत' इत्यादि अतिवाक्य को 
प्रमाण रूप मे प्रस्तुत करके बकरे आदि पशु का वध करना यज्ञ-- अभीष्ट कल्याण 
का साधक मानते है। कई लोग धर्म के नाम पर या देवी-देवो के नाम से पशुओो 
को होमते है। वे लोग इस प्रकार का काये धृष्टतापूर्वक वेहिचक करते है । कई लोग 
अपनी मनमानी मान्यता से प्रेरित होकर अपनी तथाकथित (सस्था) सघ की रक्षा 
के नाम पर दासी-दास, धन-धान्य आदि का परियग्रह करते हैं। कोई-फोई भोले-भाले 
लोगो को अपनी ओर आकर्षित करने और क्रियाकाण्डो का सब्जवाग दिखाकर 
उन्हे ठयने के लिए शरीर पर बार-बार पानी छीटना, कानो को स्पे करना आदि 
वचना---मायाप्रधान प्रवृत्ति करते है | जैसा कि वे कहते हैं--- 
कुक्कुटसाध्यो लोको नाकु॒.[त॒ प्रवत ते किचित्‌ । 
तस्माल्लोकस्यार्थे पितरमपि स कुबकुट कुर्यात्‌ ॥ 
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अर्थात्‌ू--यपह लोक (ससार) कपट से सिद्ध (वश) होता हे । बिना कपट 
के ससार में कुछ प्रवृत्ति नही हो सकती । इसलिए लोकम्यवहार के लिए पिता से 


भी कपट करना चाहिए । 

इस प्रकार स्वच्छन्दाचार और कपटाचार उसके कर्त्ता को नरक-तिर्यच 
आदि दुर्गंेतियों मे ले डबते' है। कपट और स्वच्छन्दता के फतस्वरूप वे वार-बार 
कुगतियों मे चक्कर लगाते रहते है । 

मायाचार और स्वच्छन्दाचार के दुष्प्रिणामो को बताकर शास्त्र॒कार कहते 
है---वियडेण पलिति वयसाइहियासए ।' आशय यह है कि महान्‌ मुनि इस 
दुप्परिणामो को जानकर माया एव स्वच्छन्द से रहित शास्त्रोक्त शुद्ध आचार-विचार 
के द्वारा मोक्ष या सयम मे लीन होते हैं । ऐसे शुभमावो से युक्त मुनि ही समस्त 
ठण्डे, गर्म या अनुकल-प्रतिकूल परीषहो को मन-वचन-काया से समभावपू्वंक सहते है। 


मूल 
कुजए अपराजिए जहा, अ हि कुसलेहि दीवय । 
कंडमेव गहाय णो कलि, नो तीय नो चेव दावर ॥॥२३॥ 
छाया 
कुजयो5पराजितो यथाछक्षे कुशलो हि दीव्यन । 
कतमेद गरृहोत्वा नो कलि नो त्रैत नो चैव दापरमसु ॥२३॥। 
अन्वयार्थ 
(अपराजिए) कभी पराजित न होने वाला (कुसलेह) कुशल (क्ुजए) 
जुआरी (जहा) जेसे (अपलेहि दीवप) पासो से जुआ खेलता हुआ (फडसेव गहाय) 
कृत नामक चतुथ स्थान को ही ग्रहण करता है, (णो कलि) कलि को ग्रहण नही 
करता, (नो तीय नो चेच दावर) और न तृतीय स्थान को ग्रहण करवा है, न 
द्वितीय स्थान को | 
भावार्थ 
किसी से पराजित न होने वाला, जुआ खेलने मे निपुण जुआरी जैसे 
जुआ खेलता हुआ सर्वश्रेष्ठ कृत नामक स्थान को ही ग्रहण करता है, कलि, 
द्वापर और त्रेता नामक स्थानो को ग्रहण नही करता । 
व्याय्या 
कुशल झूतकार द्वारा कृत नामक स्थान-ग्रहण 
इस गाथा में चतुर जुआरी से भोक्षमार्गकुशलसाधक की उपमा देकर 
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शास्त्रवार समझताते है--कुजए अपराजिए नो चेव दावर । जुआरी को यहाँ 
'कुजय' कहा गया हे। क्योकि जुआरी की महान्‌ विजय होने पर भी वह विजय 
निन्दित होती है, इसलिए उसे 'कुजय' कहते है । जुआ खेलने में निपुण होने फरे 
कारण जो जुआरी दूसरे जुआरी से जीता नही जाता, उसे अपराजित कहा जाता 
है। यहाँ जुआरी की उपमा देकर यह कहा गया है कि कुशल अपराजय जुआरी 
पासा या कौडी फकता है तो कृत नामक चतुर्थ स्थान को स्वीकार करता हूं, क्योकि 
उस्से विजय पाता है, बाकी के कलि, त्रेंता, द्वापर नामक प्रथम, तृतीय, द्वितीय 
स्थानों को वह ग्रहण नहीं करता। कृत, त्रेता, द्वापर और कलि-- ये बंदिक 
सम्प्रदाय-प्रसिद्ध चार यूग माने जाते हैं । कृंतयुग को सतयुग कहते है, वही 
सर्वश्रेष्ठ युग माना जाता है। ये चारो यूग जेसे अमुक-अमुर्क अवधि के बाद जाते 
है, वैसे ही ये चारो प्रतिदिन क्रमश भाते हैं और अमुक-अमुक घडी तक रहते है । 
जुआरी कृतयुग की #ष्ठ घडी को स्वीकार करके उस घडी मे जुए वा दाँव खेलकर 
विजय पा लेता है । इन चारो का तामोल्लेख करने के पीछे भशास्त्रकार का यही 
आशय प्रतीत होता है। उपमा एकदेशीय होती है, उसे सर्वाश मे ग्रहण नहीं किया 
जाता। यही कारण है कि कुशल यूतकार लोकनिन्दित होते हुए भी उसकी कुशल 


साधक के साथ एकदेशीय उपसमा केवल उसकी निपुणता और चतुरता की दृष्टि से 
दी गयी है 


अब अगली गाया मे इस उपमा को उपमेय के साथ घटाते है--- 
मूल पाठ 
एवं लोगस्मि ताइणा बुद्दए जे धम्मे अणृत्तरे । 
त गण्ह हियंति उत्तमं कडमिव सेसडवहाय पडिए ।॥२४।। 


जी थो छाया 
एवं लोके त्रायिणोक्तो यो घर्मोश्नुत्तर |] 
त गृहाण हितमित्युत्तम कृतमिव शेषमपहाय पण्डित ॥२४॥ 
अन्वयार्थ 
(एव) इसी तरह (लोगस्मि) इस लोक मे (त्ाइणा) जगत के त्राता - रक्षक 
सर्वज्ञ के रा (बुइए) कथित (जे) जो (अणुत्तरे धम्से। सर्वोत्तम धर्म है, (त) उसे 
(गिष्ह) भ्रहण करना चाहिए । (हियति उत्तम) वही हितकर तथा उत्तम है। 
(सेस5पहाय) चतुर जुआरी जैसे समस्त स्थानों को छोडकर (कडमिव कृत नामक 
स्थान को ही ग्रहण करता है। 
भावाथे 
इस लोक में जगत्‌ के त्राता सर्वज्ञ प्रभु ने जो क्षमा आदि सर्वोत्तम 


३६० सूत्रक्रताग सुत्र 


दहविध श्रमणधर्मं अथवा श्र्‌ त-चारित्ररूप धमम बताया है उसको ही एकान्त 
हितकारी तथा उत्तम समझकर इसी प्रकार स्वीकार करो, जिस प्रकार कुशल 
झूतकार शेष (त्तीन) स्थानो को छोडकर सर्वोत्तम कृत नामक चतुर्थ स्थान 
को स्वीकार करता है । 
व्याख्या 
चतुर धूतकार फो तरह सर्वोत्तम भर्म भ्रहण करो 
इस गाथा मे पूर्वगाथा में दिये गये उपमान के साथ उपमा (ह्टान्त) को 
दार्ष्डान्तिक द्वारा घटाया गया है - जैसे चतुर जुआरी विजयप्राप्ति का साधन होने 
के कारण सर्वोत्तम स्थान चौक (कृत) को ही ग्रहण करके खेलता है, इसी तरह 
मनुष्यलोक मे सर्वप्राणिरक्षक सर्वज्ञ द्वारा भापित क्षमा आदि दशविध अथवा अआुत्त- 
चारित्ररूप सर्वोत्तम धर्म को ही एकान्त हित कर उसे स्वीकार करो | 
निगमन के लिए पुन उसी हदृष्टान्त को बताते है--जैसे चतुर जुआरी जुआ 
खेलते समय एक आदि स्थानों को छोडकर कृतयुग नामक चतुर्य स्थान को ही ग्रहण 
करता हे, वैसे ही जिनप्रवचनकुशल साधु भी ग्रहस्थ, कुप्राववनिक और पाश्व॑स्थ 
आदि के धर्मो को छोडकर सर्वज्ञकथित सर्वोत्तम, सबंमहान्‌, सर्वहितकर धर्म को 
ही स्वीकार करे । 
सल 
उत्तरा मणूयाण आहिया, गामधम्मा (मम) इह में अणुस्सुय । 
जसी विरता समुटिठिया कासवस्स अणृधम्मचारिणों ॥२५॥। 
स॒_ छाया 
उत्तरा मनुजानामाख्याता ग्रामधर्मा इह मयाब्लुश्रुतस्‌ । 
येम्यो विरता समुत्यिता काहयपस्यानुधर्मंचारिण ॥२५॥ 
अन्वपाय 
(मे) मैंने (अणुस्सुय) परम्परा से यह सुना है कि (गामधम्मा) पाँचो 
इन्द्रियों के शब्द आदि विपय अथवा मैयुनसेवन (मणुयाण) मनुष्यों के लिए 
( ) दुर्जेय. (आहिया) कहे गये है । (जसो) जिनसे (विरता) निवृत्त तथा 
(समुद्ठिया) सयम में स्थित पुरुष ही (कासवस्स) काश्यपगोत्री सगवान्‌ ऋषभदेव 
अथवा भगवान महावीरस्वामी के (अग्रुधम्मचारिणो) धर्मानुयायी साधक है ! 


थे 
श्रीसुधर्मास्वामी श्री जम्वृस्वामी आदि दिण्यवर्ग के प्रति कहते है कि 
झाठद आदि विपय अथवा मंथुनसेवन मनुष्यो के लिए दुर्जेय कहे है, ऐसा 
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मैने परम्परा से सुना है। उन शब्दादि विपयो या मैथुन के सब अगो से 
निवृत्त होकर जो सयम के अनुष्ठान मे प्रवृत्त है, वे ही कादयपगो त्रीय भगवान्‌ 
ऋष भदेव अथवा भगवान्‌ महावीर स्वामी के घर्मानुबायो सावक हूँ । 


व्यास्या 


दुर्जेय कामनिवृत्त साथक ही अहुँदुर्घर्मानुधायी 
इस गाथा मे श्रीसुधर्मास्वामी (गणधर) जम्बृस्वामी आदि अपने शिषप्पो को 
अपने पूर्वज भगवान्‌ महावीर से परम्परागत सुती हुई अनुभव की बात कहते है -- 
“इस ससार मे पचेन्द्रियविपय अथवा काम (मैथुन) दुर्जेय है, ऐसा मैने परम्परा से 
सुना है ।” गाया मे आए 'उत्तरा' शब्द का अर्थ यो तो प्रधान होता है, किन्तु लक्षणा 
से उसका अर्थ दुर्जेय किया गया है, वयोकि काम सयमी पुरुषो को छोडकर ससार 
के प्राय सभी प्राणियों पर हावी हो जाता है। काम मे पाँचो इन्द्रियों के विषयो और 
मैथूनागो, सभी का समावेश हो जाता है। जिसके लिए शास्त्रकार ने यहाँ 
'गामधम्सा शब्द का प्रयोग किया है। यो ग्राम का अर्थ इन्द्रियसमूहु और वर्म का 
अर्थ विपय (स्वभाव) होता है। और इन्द्रियविपय ही काम हैं, इस कारण यही 
अर्थ सर्वंस्ंगत है कि “काम दुर्जेय है ।' 

“इह मे अणुस्घुय_-- यह सब जो पहले कहा है और आगे कहा जाने वाला 
है वह सब आदितीर्थकर श्रीऋषभदेवजी ने अपने पुत्री से कहा था । इसके पश्चात्‌ 
श्रीसुधर्मास्वामी आदि गणवरों से भगवान्‌ महावीरस्वामी ने कहा था, इसलिए 
गणधघर सुभर्मास्वामी जो अपने शिष्यो से कह रहे हैं कि “इह मे अणुस्पुय" ऐसा 
मैंने कर्णोपकर्णे से सुना है, मह कथन वास्तव मे युक्तियुक्त है । 

जसी घिरता अणुघस्मचारिणों--इस पक्ति से श्रीसुधर्मास्वामी का तात्पयें 
स्पष्ट परिलक्षित होता है कि यद्यपि काम दुर्जेय है, परन्तु किन आत्माओ के लिए ? 
जो अपने आत्मधर्म को नही जानते समझते, अथवा जिन्होंने भगवान्‌ महावीर के 
उत्तमधर्म को नही समझा, उन्ही दुर्बल आत्माओो के लिए काम दुर्जय है। परन्तु 
जिन्होंने भगवान्‌ ऋपभदेव या भगवान्‌ महावीर के धमें को भलीमाँति समझ लिया 
है, जो सममपालन के लिए समुचत्त है, अपनी आत्मशक्तियो को सर्वोपरि मानकर 
जो काम-भोगो से सर्वेथा विरत हो चुके हैं, उनके (कासविजेता मुनि स्थूलभद्र आदि 

के) लिए काम-विजय दुष्कर नही है। इसीलिए यहाँ स्पष्ट कहा है--जो इन फाम- 
मोगा से सर्वेया विरत होकर सयमपालन के लिए उद्यत हैं, वे ही काश्यपगोत्रीय 
भगवान्‌ ऋपमसदेव या मगवान्‌ महावीर के धर्मानुयायी साधक है अर्थात्‌ वे ही 
जहदुधर्म का अनुप्ठान करने वाले साथक हैं। ततात्पयं यह है कि .जो दुर्जेय समझे 
जाने वाले ग्रामवर्मो (कामो) से विरत है, वे ही जअईदूघर्म को ग्रहण कर सकते हैं । 


३६२ सुत्रकृताय सुत्र 


मूल 
जे एय चर॑ति आहिय नाएणं॑ महया महेसिणा । 
ते उट्ठिया ते समुट्ठिया, अन्नोन्‍्न॑ सारति धम्मओं ॥२६।॥। 


सर छाया 
य एन चरन्त्याख्यात, ज्ञातेन महता मह॒पिणा । 
ते उत्थितास्ते समुत्यिता, अन्योधन्य सारयन्ति धर्मत ॥२६॥। 
अन्ययार्थ 
(महया महेतिणा) महान्‌ मह॒पि (नाएण) ज्ञातपुत्र के द्वारा (आहिय) कहे 

हुए (एय) इस धर्म का (जे) जो भाग्यशाली नर-तरारी (चरक्ि) आचरण करते है, 
(ते) वे ही (डद्ठिया) उत्थित-- हैं, (ते) और वे ही (सम्ुद्ठिया) सम्यक्‌ 
प्रकार से उन्यित--समुद्यत है, तथा (घम्मओ) धर्म से डिगते हुए (अन्लोज्न) एक- 
दूसरे को वे ही (सारति) सेमालते है--पुन धर्म मे प्रवृत्त व स्थिर करते है । 


थे 

अनुकूल-प्रतिकूल परीषह सहन करने से महान्‌ मह॒पि ज्ञातपुत्र के 

द्वारा प्रकपित इस अनुत्तरधर्म का जो साधक आचरण करते हैं, वे ही 
मोक्षमाग मे उत्यित हैं, वे ही सम्यक्‌ प्रकार से सभुत्यित है तथा वे ही 
धर्म से विचलित या म्रष्ठ होते हुए एक-दूसरे को धर्म मे स्थिर या प्रवृत्त 


करते हैं। 
व्यास्या 


उत्यित-समुत्यित साधक कौन और कंसे ? - 

इस गाथा में मोक्षमार्ग के लिए उत्थित-समुत्यित साधक की पहचान दी 
गयी है । पृव्वंगाथा मे बताया गया था कि “जो साधक ग्रामधर्म (काम) से विरति- 
रूप धर्म का माचरण करते है, वे ही अहँत्‌-प्रतिपादित धर्मं के अनुयायी है ।” उसी 
गाथा के सन्दर्भ मे यहाँ उत्यित-समुत्यित साधक की पहिचान बतायी गयी है कि 
जो साधक ग्रामधर्म विरतिरूप अहंद्माषित धर्म का आचरण करते है, वास्तव मे 
वे ही मोक्षपथ के लिए उत्थित-समुत्यथित हैं। जो स्वय सयममार्ग से सावधान होकर 
उद्यत-समुग्त है, वे ही धर्मपथ या सयमपथ से विचलित होते हुए एक-दूसरे को 
परस्पर धर्म मे प्रेरित कर सकते है और करते है। उत्थित-समुत्यित शब्द का 
विशेष स्पप्टीकरण शीलाकाचार्य कृत बृत्ति मे इस प्रकार है--जो ज्ञातपुत्र तीर्थंकर 
भगवान्‌ महावीर द्वारा प्रतिपादित ग्रामधर्मेत्यागरूप घर्मं का आचरण करते हैं वे ही 
उत्थित है--अर्थात्‌ सयम में तथा कुर्तीथिक धर्म का त्यायकर सम्यकूधर्म मे प्रवृत्त 


|... 


हैं, तथा वे ही ससुत्यित हैं -अर्थात्‌ निक्वव आदि को छोडकर कुमार्य-उपदेश से है 
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भलीभाति निवृत्त है। परन्तु ययोक्त धर्म का अनुष्ठान करने वाले वे ही उन लोगो 
को सम्यक्‌ धर्म मे प्रवृत्त करते है, जो कुप्राववनिकों एव जामालि आदि भावको का 
कुमार्गंदेशना से हटे नही है। अथवा धर्म से विचलित या श्रप्ट होने हुए को फिर वे 
ध्र्मे मे प्रवृत्त करते है। या यथोक्त वर्म का अनुप्ठान करने वाले ही परस्पर एक 
दूसरे को धर्म मे प्रेरित करते हू । 
महया महेसिणा जातपुत्र भगवान्‌ महावीर के ये दो विशेषण अन्चयार्थ- 
सूचक हैं। भगवान्‌ महान इमलिए है कि वे केवलज्ञान से सम्पन्न है, जिस केवल- 
ज्ञान का विपय महातिमहान है । वे महपधि इसलिए है कि अनुकूल जौर प्रतिवल 
उपमर्गो को सहन करते है। 
सूल पाठ 
मा पेह पुरा पणामए, अभिकखे उर्वाध घुणित्तए । 
जे दूमण तेहि णो णया, ते जाणति समाहिमाहिय ॥२७।॥। 
सस्कृत छाया 
मा प्रेक्षरव पुरा प्रणामकानू, अभिकाक्षेद्‌ उपधि धृनयितुम्‌ । 
ये दुर्मेनसस्तेषु नो नतास्ते जानन्ति समाधिमाहितम ।॥२७।॥। 
अन्वयार्थ 
(पुरा) पहले भोगे हुए (पणासए) शब्दादि विपयो को (मा पेह) हुदय मे 
स्मरण--अन्तर्निरीक्षण मत करो । (उर्वाध)] माया को अथवा ज्ञानावरणीय आदि 
उपधिरूप अष्टकर्मो को (घुणित्तए) दूर करने की (अभिकखें) इच्छा करो | (इमण) 
मन को दूषित बनाने वाले जो शब्दादि विपय है, (त्तेहि) उनमे (जे) जो (ते णया) 
झूका हुआ--आसक्त नहीं है, (ते) वे पुरुणप (आहिय) अपनी आत्मा मे निहित-- 
स्थित (समाहि) समाधि--रागढ ष से निवृत्ति या धर्मध्यान को (जाणति) जानते है। 
भाव 
पहले भोगे हुए शब्दादि विषयो का हृदय मे निरीक्षण--स्मरण मत्त 
करो । माया को अथवा ज्ञानावरणीय आदि उपधिरूप अष्टकर्मों को नष्ट 
करने की इच्छा करो । मन को दूषित करने वाले दाब्दादि विषयो मे जो 


रत नही हे। वे पुरुष अपनी आत्मा मे निहित समाधि - रागद्दे षनिवृत्ति या 
घमन्यान को जानते है। 
ग्याज्या 


है समाधि के मूलमत्र 
माधुजीवन में केवल वाह्य आचार-पालन से काम नही चलता। साथ की 


भात्मसमावि भंग करने बाते विषय, कपाय और तज्जनित कर्मोपाधि आदि से दुर 


च् 
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रहना आवश्यक हू । इन्ही से दुर रहने की प्रेरणा प्रस्तुत गाथा मे दी गयी हे । 
आत्मा को समा/धिभाव में रखने के लिए साधक सर्वप्रथम पूर्वभुक्त शब्दादि विषयों 
का स्मरण न करे, माया या अधष्टविधकर्मोपाधि से मुक्त होने का मनोरथ करे। 

पणामए---जो प्राणियो को कुमार की ओर झुका देते है, वे प्रणामक--- 
शब्दादि विषय हूं। समाधि के आकाक्षी आत्मार्थी साधक को न तो पुर्वेभुक्त विषयो 
का स्मरण करना चाहिए और न भविष्य मे उनकी प्राप्ति की चाह रखनी चाहिए । 
मन को उसे ज्ञानादि रत्नत्रय की आराधना एवं चिन्तन में सलग्न रखना चाहिए ! 
अन्यथा खाली मन विपय-कषायो मे घुडदौड लगाकर समाधि भग कर देगा । 
इसलिए अप्टविघकर्मोपाधि से दूर रहने का चिन्तन व मनोरथ करना समाधि के 
लिए आवश्यक बताया है । 

उर्वाधि---उपधि का अर्थ माया है । अथवा अब्टविघ कर्म है, जो आत्मा के 
लिए उपधिल्प है । 

मूल 
!णो काहिए होज्ज सजए, पासणिए ण य सपसारए । 
णच्चा धम्म अणृत्तर, कयकिरिए ण यावि मासमए ॥२८॥ 


सस्कृत छाया 

नो काथिको भवेत्‌ सयत नो प्राश्तिको न च सप्रसारक | 

ज्ञात्वाधमंमनुत्तर कृतक्रियों न चा्पि मामक ॥२८।। 
अन्वयार्थ 


(सजए) सयमी पुरुष (णो काहिए) विरुद्ध कथा न करे, ( णो पासणिए) 
प्रश्नो का फल बताने वाला न हो, (ण य सपस्तारए) और न वृष्टि और घनोपार्जंन 
के उपायो को बताने वाला हो। किन्तु (अणुत्तर) सर्वोत्तम (धम्म) घ॒र्मं को (णच्चा) 
जानकर (कयकिरिए) सयमरूप धामिक क्रिया का अनुष्ठान करे (ण यावि मामए) 
किसी वस्तु पर ममता न करे | 


सयमी पुरुष विरुद्ध कधाकार न बने, न प्राश्तिक--भ्रश्नफल वक्ता 
न बने, और न हो सम्प्रसारक--यानी वर्षा, वित्तोपार्जन आदि के उपायो 
का निर्देशक बने, किन्तु श्र्‌त-चारित्ररूप या क्षमादि दशविध अनुत्तर धर्म 
को जानकर सयमरूप क्रिया का अनुष्ठन करे। किसी भी वस्तु पर ममता 
न करे । 


सयमी पुरुष की जीवननीति 
इस गाथा मे शास्त्रकार ने वाचिक एवं मानसिक सयम के लिए कुछ 


व्यास्या 


गिन. 
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निपेधात्मक सूत्र देकर सयमी पुरुष की जीवननीति स्पष्ट कर दी हैं। वाचिक सयम 
के लिए तीन सूत्र दिये है-- 
१--सयमनिष्ठ मुनि विरुद्ध कथाकार न बने । 
२--सयमी साधु प्राश्निक ने चने । 
३--सयमप्रिय श्रमण सम्प्रसारक न बने । 
मानसिक सयम के लिए एक सूत्र दिया है-- 
१--सयमी भिक्षु मामक--ममत्ववान न बने । 
प्रश्न होता हे--सयमनिष्ठ जीवन्ननीति के लिए ये चार निपेवात्मक सूत्र 
क्यो दिये गये ” इसका उत्तर हमे आगमो की गहराई में जाकर खोजना होगा । 
आगमो में साधु के लिए चार विकथाओ का निषेध है। वे विकथाएं है - (१) स्त्री 
विकथा, (२) भोजनविकथा, (३) राजविकथा, (४) देशविकथा । 
विकथा का अर्थ होता है--- विरुद्धबढथा, ऐसी कथा, जिससे कामोत्तेजना 
भडके, मोजनलालसा बढे, जिससे युद्ध, हत्या, दगा, लडाई या वबैमनस्य बढ़े तया 
देश-विदेश के गलत आचार-विचारो के सस्कारों का जनमानस में वीजारोपण हो । 
ये चारो विकथाएँ सयमविरुद्ध कथाएं हैं, जो वाचिक सयम के लिए वर्जित की गई 
है। इसी प्रकार किसी व्यक्ति द्वारा इस प्रकार के लौकिक-सासारिक वासना सम्बन्धी 
प्रश्ना--जंसे कि मेरे देश भे क्या होगा ? मेरे कितनी सन्तान होगी ? अमुक वस्तु 
का भाव तेज होगा या भन्‍दा ? इत्यादि प्रश्नो का फल ज्योनिपी के समान न 
बताए । क्योकि अगर इस प्रकार से प्रश्नो का फल बताने लगेगा तो साधक की 
आत्मसाधना खटाई से पड जाएगी । फिर बताने मे कभी बताये गए से उलटा फल 
निकला तो प्रश्नकर्ता की श्रद्धा समाप्त हो जाएगी, उसकी हृष्टि मे साधु का वचन 
असत्य ठहरेगा । स्वय के सत्यमहाब्रत पर भी आँच आएगी । इन सब कारणो को 
लेकर वाणीसयम की दृष्टि से यह सूच् दिया कि सयमी साधु प्राशिनिक न बने । इसी 
प्रकार सयमी साधु वर्षा तथा घनप्राप्ति के उपाय भी ने बताए, न औपचघ, मत्र- 
तत्नादि बताएं। क्योकि ऐसा करने से आरम्म-समारम्भ की वृद्धि होगी, तज्जनित्त' 
हिंसा का भागी उपाय बताने वाला साधु भी बनेगा। साथ ही यदि साधु के द्वारा 
बताया हुआ कोई उपाय यथेष्ट फल न दे सका, तो उसके प्रति अविश्वास हो 
जाएगा। साधु के प्तत्यमहाव्रत पर भी आँच आएगी। इस प्रकार की दुकानदारी 
लगाने से साधु दुनियादार बन जाएगा, साधनाशोल नही रह पाएगा | तथा मान- 
सिक सयम के लिए शास्त्रकार ने बताया कि वह किसी भी वस्तु (चाहे वह धर्मोप- 
करण ही क्यो न हो) पर ममत्व--यह मेरी है, मैं इसका स्वामी हैं, इस प्रकार का 
भेरापन न रखें । क्योकि ममत्व होने मे उसके वियोग मे आतंध्यान होगा, उसके न 
मिलने पर दु शव होगा, उसकी रक्षा की चिन्ता वहेगी, उसके खत्म होने या चुराये 
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जाने पर भत्यन्त पीडा होगी । साधुत्व की साधना समाप्त हो जाएगी। इसलिए 
ममत्वधारी भ बने, यह सूच मानसिक सयम के लिए दिया । ? 

इस प्रकार का चतु सुवात्मक सयमरूप अनुत्तरवर्स जानकर उसे क्रियान्वित 
करने का अहनिश प्रयत्न करे | यह इस गाथा का आशय है । 


स्ल 
छत्ल च पसस णो करे, न य उक्कोसपगास माहणे । 
तेसि सुविवेगमाहिए, पणया जेहि सुजोसिय घुय. ॥२६॥। 


सस्कत छाया 
छुत्न च प्रशस्य च न कुर्यान्न चोत्कषंप्रकाश माहन । 
तेषा सुविवेक आहित , प्रणता ये सजुष्ट घुतमू ॥२६॥। 
अन्वयार्थ 


(साहण) अहिसाधर्मी साधु (छम ) माया, (प्चत्त) लोभ, (उक्‍कोस) मान, 
(पगास च) और क्रोब (णों करे) न करे । (जेांह) जिन्होंने (धुय) आठ अहार के 
कर्मो के नाशक सयम को (सुजोसिय) अच्छी तरह सेवन किया है, (तेसि) उन्ही का 
(सुविवेग आहिए) उत्तम विवेक प्रसिद्ध हुआ है। (पणया) और वे ही धर्म मे रत 
है, अथवा ४भ के भ्रति प्रणत--धमनिः्ठ हैं । 

भावार्थ 

अहिसाप्रधान साधक, क्रोध, मान, माया और लोभ न करे । जिन्होने 
आठ प्रकार के कर्मो के नाश करने वाले सयम का अच्छी तरह सेवन किया 
है, उन्ही का उत्तम विवेक जगत्‌ मे प्रसिद्ध हुआ है ओर वे ही धर्मनिष्ठ 
पुरुष हूँ । । 

व्याज्या 
य-विजयी ही धर्मनिष्ठ विवेकी सयभी 

इस गाथा मे सुसयमी, सुविवेकी और धमंनिष्ठ साबु की पहिचान के लिए 
कषायविजय आवश्यक बताया है 

'छत्न पसल णो करे न ये उफकोसपगास साहणे'---यहाँ 'छन्‍्न' का अर्थ अपने 
अभिप्राथ को छिपाना' है, इसलिए माया है, पसस--अशस्य का अर्थ है--जिसे सभी 
लोग बिना किसी आपत्ति के आदर दे । इसलिए प्रशस्य यहाँ लोभ अर्थ मे है। 
उत्कर्ष मान का नाम है, क्योकि तुच्छ प्रकृति वाले पुरुष को यह जाति आदि मद- 
स्थानों के द्वारा मत्त बना देता है ! प्रकाश नाम क्रोध का हे ,क्योवि जब क्रोध आता 
है, तव वह मुख, दृष्टि, ऋ-भग भादि बिकारो से प्रयट हो जाता है | 
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जिन्होंने कपायो का त्याग कर दिया हे, वे ही साधक संसार मे मुसयमी, 
सुविवेकी और घर्मरत कहलाए है, वे ही साधनाजगत्‌ में चमके है । 


घुय- यहाँ घुतशव्द सयम॒ का वाचक हे । अष्टविध कर्मो को जिससे दूर 
किया जाय वहू सयमभ ही घुत्त है । 


मूल पाठ 
(अणिहे सहिए सुसव॒ड धम्मटठी उब्रहाणवीरिए । 


विहरेज्ज समाहिइदिए भत्तहिय खु दुृह्देण लब्भइ ॥॥३०॥। 
सस्कृत छाया 
अनीह (अस्निह ) सहित सुसवृत धर्मार्थी उपधानवीये । 
विहरेत समाहितेन्द्रिय आत्महित दु खेन लक्ष्यते ॥२०। 
अन्चयार्थ 
(अणिहे) साथुपुरुष किसी वस्तु की स्पृहा या किसी वस्तु से स्नेह न करे । 
(सहिए) जश्ञान-दर्शन-चा रित्रवृद्धि वाले हित्तावह कार्य करे, (सुंसवुर्) इन्द्रिय और भन 
से गुप्त रहे । (घम्भदठी) घमार्थी बने । (उवहाणवीरिए) तप में पराक्रम प्रकट 
करे । (समाहिइदिए) इन्द्रियो को समाधि में अपने अधीन रखे । (अत्तहिय) अपना 
आत्मकल्याण (दृहेण खु) अवश्य दु ख से (लब्भइ) प्राप्त किया जाता है। 
भावार्थ 
साधु पुरुष किसी भी वस्तु की स्पृह्ा न करे, अथवा ममता न रखे । 
तथा वही कार्य करे, जिसमे अपना द्वित हो, इन्द्रियो तथा मन से ग्रुप्त रह 
कर वह घर्मार्थी चने । तप मे अपना पराक्रम प्रकट करता हुआ जितेन्द्रिय 
बेड सथम का अनुष्ठान करे, क्योकि अपना कल्याण दुख से प्राप्त 
ताहै। 


ग्याध्या 


आत्मकल्याण के कुछ सूत्र 


इस गाथा मे साधुत्व की साधना द्वारा आत्मकल्याण के निम्नोक्त सूत्र शास्त्र- 
कार ने दिये हैं 


(१) अस्निह (४) धर्मार्थी 
(२) सहित (५) उपधानवीय॑ 
(३) सु-सवृत (६) समाहितेन्द्रिय । 


अणिहे' शब्द प्राकृत का है, उसके सस्क्ृत मे अस्निह , अनिह , अनीह , ये 
तीन ग्प होते है। दो का अर्थ हम ऊपर दे चुके हैं । तीसरे का अथे इस प्रकार है -- 
जी परीपह और उपसर्गो से पराजित नही किया जा सकता, उसे अनिह कहते है । 
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यहाँ अणहे' पाठान्तर भी मिलता हे, जिसका अर्थ है--जो अघ अथवा पाप से-- 
पापकर्म से रहित हो । 

सहिए - सहित के भी तीन अर्थ होते है--(१) साधु अपने हित के साथ 
रहे, (२) ज्ञानादि से युक्त रहे, (३) सत्कर्म के अनुष्ठान मे प्रवृत्त होकर अपना हित 
सम्पादन करे । 

सुसवु्धे--साधु इन्द्रियो और मन से विपयतृष्णारहित होकर रहे । अपनी 
आत्मा की विषयतृष्णा से रक्षा' करे, बचाए । 

धम्मदूढी--भ्रुत-चारिन्ररूप धर्म को ही साथु अपना प्रयोजन जाने, क्योकि 
सज्जन पुरुष धर्मपालन की ही इच्छा रखते हैं। 

उवहाणवीरिए--जो आत्म! को मोक्ष के उप--समीप रखता हे, वह 
उपधान---तप कहलाता हे । साथु विविध वाह्माम्यन्तर तपश्चरण में अपनी शक्ति 


लगाए । 
समाहिईदिए-- साधु अपनी इन्द्रियो को समाहित---सयमित रखे । अगर 
साथु सासारिक वस्तुओ पर मोह, ममता या आसक्ति रखता है, सासारिक वस्तुओ 
की स्पृह्ा (तमन्ना) रखता है तो वह अपनी आत्मा को परिग्रह से भायी कर देगा, वह 
आत्मकल्याण के बदले पतन को न्योता दे देगा। साथु यदि अपने' द्वित (आत्महित) 
को न देखकर लोकेषण! के प्रवाह मे वह जाएगा तो आत्महित किनारे लग जाएगा, 
उसकी की-क़ररायी तपसयम की साधना व्यर्थ हो जाएगी । इसी प्रकार यदि साधक 
इन्द्रियों व मन को विषयतृष्णा से रहित नहीं करेगा, तो वह अपनी बात्मा को 
विषयास्क्ति से उचा नही सकेगा । ऐसा होने पर उसकी रातदिन विपयो की ओर 
दोड होगी, आत्मकल्याण दूर अतिदूर हो जाएगा । अगर सावक धर्म (सवरनिजरा- 
रूप) से वाल्ता न रखकर पुण्य के लुमावने कार्यो मे फेस जाएगा या पाप व अधम 
को धर्म का मुलम्मा चढाकर अपनाएगा, तो भी आत्मकल्याण स्थग्रित हो जाएगा । 
इसी प्रकार यदि आत्मार्थी साधक अपनी शक्तियों को बाह्य-आस्यन्तर तपश्चर्या मे न 
लगाकर निनन्‍्दा, चुगली, विवाद, कलह, प्रमाद, कपाय आदि व्यर्थ के दुर्गणो मे लगा 
देगा तो आत्मकल्याण का अवसर चूक जाएगा, पापकर्मो के चक्कर मे फेंस जाएगा । 
इसी प्रकार वह जितेन्द्रिय होकर १७ प्रकार के सयम का अनुष्ठान न करके अहनिश 
हिंसा आदि असयम के हत्यो मे प्रवृत्त होगा तो आत्मकल्याण के बदले आत्मपतन 
की ओर अग्रसर होगा। इन सब कारणकलापो को देखते हुए नि सन्देह यह कहा जा 
सकता हे कि शास्त्रकार ने आत्मकल्याण के ये जो ६ सूत्र बताए है, वे वास्तव मे 
उपादेय हैं, आचरणीय हैं। अगर शास्त्रकार की बात पर ध्यान न देकर साधक 
मनमाना चलेगा तो आत्मकल्याण की बात हवा में रह जाएगी । एक बार आत्म- 
कल्याण का अवसर साधक चूक गया तो फिर उसे ऐसा अवसर मिलना अत्यन्त 
कठिन है। यही बात शास्त्रकार कहते हैं--“अत्तहिय छु बुह्ेण लब्भद । आशय यह 


वैतालीय द्वितीय अध्ययन---द्वितीय उदैशक ३६६ 
है कि अगर साधक इस समय लापरवाह बनकर आत्मकल्याण पी पट्सूती पर 
ध्यान न देकर इस अवसर को चूक जाता है तो फिर उसे जवसर मिलना दुतभ है । 
प्रथम तो मनुष्यजन्म ही मिलना अत्यन्त दुप्कर है। यदि मनुप्यजन्म मित्र भी गया 
तो आयंदेश, उत्तमकुल, स्वस्थ शरीर, पाँचो इन्द्रियाँ दीर्घ आयुष्प, शरीर म बल, 
उत्साह, फिर उत्तमधर्म का पाना तो अत्यन्त दुलभ है। उत्तमधर्म के मिलने पर 
भी मनुष्यत्व, शास्त्रश्रवण, श्रद्धा (सम्यग्दशन) और फिर सयम में पराक्रम 
(घर्माचरण ] करना अत्यन्त दुर्लभ है। इसीलिए शास्त्रकार ने आत्मकल्पाण वो 
दुलेम बताया है। क्योकि उपर्युक्त सभी सयोग मिलने पर ही आत्मात्याण की 


प्राप्ति हो सकती है, अगर इनमे से एक भी सयोग न मिला तो फिर आत्मफल्याण 
का पाना दुप्कर हो जाएगा ॥/ 


सल 
णहि णृण पुरा अणुस्सुय, अदुबा त तह णो समुठिठय॑ । 
मुणिणा सामाइ आहिय, नाएण जगसब्वदंसिणा ॥३१॥ 
सर छाया 
नहि नून पुराज्ुश्र तमथवा तत्तथा नो समनुष्ठितम्‌ | 
मुनिना सामायिकाद्याल्यात ज्ञातेन जगत्मवंदर्शिना ॥३१॥ 
अन्वयाथ 
(जगसव्यदत्तिणा) समस्त जगत्‌ को देखने वाले (मरुणिणा) मुनिपुगव 
(नाएण) ज्ञातपुत्र भगवान्‌ वर्द्धमान प्ररु ने (सामाइ आहिय) सामायिक आदि का 
प्रतिपादन किया है। (णूण) निश्चय ही जीव ने (पुरा) पहले (णं हि अणुस्मुय) 
नही सुना है, (अद्ुवा) अथवा (त) उसे (तह) जैसा कहा है, वेसा (णो सप्तुट्ठिय) 
अनुष्ठान नही किया है । 
भाषाथ 
समस्त जगत्‌ को जानने वाले ज्ञातपुत्र श्रमणशिरोमणि श्री वर्धमान 
प्रभु ने सामायिक आदि का कथन किया है, वास्तव मे जीव ने उसे सुना ही 
नही है, यदि सुना भी है तो उन्होने जैसा कहा है, वैसा यथार्थ रूप से 
आचरण नही किया है। 
व्याब्या 


सामाथिक आदि का कितना श्रवण, कितना आचरण ? 
पूर्वंगाथा में आत्मकल्याण कौ पट्सूत्री बताकर अन्त मे आत्मकल्याण की 
दुलेमता वतायी है। अब इस गाया में उसी के सन्दर्भ मे आत्मकल्याण के दुलभ 
होने का कारण बताते है--'णहि णूण पुरा तह णो समुट्ठिय । आशय यह है 


३७० सूत्रकृतांग सूत्र 


कि आत्मकल्याण तभी सम्मव है, जब आत्मकल्याण की बात पहले सुनी जाए, उस 
पर श्रद्धा की जाए और फिर उसका आचरण किया जाए। यद्यपि समस्त जगत्‌ के 
तत्वों को हस्तामलकवत्‌ देखने वाले सर्वज्ञ तीर्थकर महावीर प्रभु ने जगत्‌ के जीवो 
पर परम अनुग्रह और दया करके सामायिक आदि द्वादश अगशास्त्रों का अर्थूप से 
भलीभॉति निरुपण वर दिया था, किन्तु सावक उसे रुचिपुवक सुने तव न ? पहले 
तो सर्वज्ञवत्ता पर श्रद्धा ही नहीं होती, क्‍योंकि वे जिस मोक्षमार्ग का प्रतिपादन 
करते है, वह मन्दमति, जाडम्वरप्रिय एव मरल और इन्द्रियविपयपोपक रास्ता ढूंढने 
वालो को अण्यन्त कठिन लगता है, इसलिए उस मार्ग को पहले तो कई साधक रुचि- 
पूर्वक श्रद्धामहित सुनते नही, अगर कदाचित्‌ सुन भी ले तो कडवी दवा की तरह 
उस पर रुचि एवं श्रद्धा नही होती, जिसके कारण वे सुतकर भी तदनुमार आचरण 
नही कर पाते । यही कारण हे कि शास्त्रकार ने श्रवण के पश्चात्‌ भी आचरण के 
बिना आत्मकल्याग प्राप्त करना अत्यन्त दुलंभ बताया है। 
सूल पाठ 


एवं मत्ता महतर घम्ममिण सहिया बहुजणा । 


गुरुणो छुदाणुवत्तगा विरया तिन्नामहोषमाहिय ॥३२॥ 
त्ति बेसि !। 


सस्कृत छाया 


एवं मत्वा मह॒दन्‍्तर धर्ममेन सहिता बहवों जना । 
गुरोइछन्दानुवत्तेका विरतास्तीर्णा महोौघमाख्यातम्‌ ॥३२॥ 
इति ब्रवीमसि !। 


अन्चयार्थ 


(एव) इस प्रकार (सत्ता) मानकर (महतर) सबसे महान्‌ (घम्मलिण) इस 
आहुँदुवर्में को स्वीकार करके (सहिया) ज्ञानादिरत्वत्रथ से सम्पन्न (ग्रुरुणो 
छवाणुबत्तगा) गुरु के अभिषाय --अनुमति के अनुसार चलने (व्यवहार करने) वाले 
(बिरया) पाप से रहित (बहूजणा) अनेक जनो ने (महोध) इस ससारसागर को 
(तिन्ना) पार किया है, (आहिय) यह भगवान्‌ महावीर स्वामी ने कहा हे । 
(त्ति ग्रेमि) ऐसा मैं तुमसे कहता हूँ ! 

भावधण्थ 

प्राणियों को ऊत्याण की प्राप्ति अत्यन्त दुलंभ है, यह जानकर तथा 
यह आहुंदुर्धर्म सब धर्मो मे श्रेष्ठ है, यह समझकर ज्ञानादिसम्पन्न, गुरु के 
के द्वारा उपदिष्ट मार्ग से चलने वाले पाप से निवृत्त बहुत-से लोगो ने इस 
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ससारसागर को पार किया है, ऐसा सर्वज्ञतीर्थद्डर ने कहा है, यह मै तुमसे 
कहता हूँ । 
व्याख्या 


ससारसागर से फौन और फंसे पार हुए ? 

पूर्वगाथा मे प्ररपित आत्मकल्याण के लिए आचरण की अनिवायंता के सन्दर्भ 
मे इस गाया भे वताया गया है कि किस धर्म का कैसे-कैंसे आचरण किया जाय, 
जिसरो साधक ससारसागर को पार कर सके ”--एवं भत्ता गाहिय।' 

आशय यह है कि पूर्वगाथाओी द्वारा आत्मकल्याण को सुदुर्लभ मानकर इस 
आहंत््‌प्ररूपित सर्वेश्ष्ठ धर्म को स्वीकार करके ज्ञानादि से युक्त लघकर्मी बहुत-से 
व्यक्ति आचाये आदि द्वारा या ती्थकरों द्वारा उपदिष्ट मार्ग का अनुष्ठान करके 
पापकर्म से निवृत्त हो गये और उन्होंने अपार ससारसागर को पार कर लिया, यह 
मैंने तुम लोगो से कहा है। तीर्थकरो ने दूसरो से कहा है । 

“इति' शब्द समाप्ति अर्थ मे है, 'बवोमि' शब्द पु्वेबत्‌ है । 


इस प्रकार सूत्रकृतागसूत्र के द्वितीय अध्ययन का द्वितीय उद्देंशक अमरसुख- 
बोधिनी व्याख्या सहित पूर्ण हुआ । 


॥ द्वितीय अध्ययन का द्वितोय उद्देशक समाप्त ॥॥ 


९ गीय न * तृतीय उद्दे 
उपसगे-सहन 

द्वितीय अध्ययन का द्वितीय उद्देशक पूर्ण हो गया । अब तृतीय उ् शक का 
प्रारम्भ करते है । द्वितीय उद्देशक के अन्त मे कहा था कि पापों से विरत पुरुष 
समारसागर को पार करते हैं। किन्तु पापो का अन्त तमी हो सकता है, जच 
साधक उपसर्गों एवं परीपहो की कसौटी मे उत्तीर्ण हो जाय । अन्यथा उपनर्गो और 
परीपहों की सेना जब साधक पर आक्रमण करेगी, तव वह रोप, हे प, अभिमान, 
मद, काम, ऋ्ोध, लोभ आदि के वश होकर पापो का अन्त करने के बदले पापों की 
आय पहले से अधिक बढां लेगा। इसलिए तोमरे उहँ शक का अर्थाधिकार वत्ताते हुए 
निर्युक्तिकार ने यही कहा हू कि परीपहो और उपसर्गों को सहने से अज्ञानजनित कर्मो 
का अपचय होता हैं, इसलिए साधक को इन दोनगे को समलावपूर्वक सहन करना 
चाहिए। यही तीसरे उद्देशक में बताया गया है। जिसकी भ्रपम वाया इस 
प्रकार ह-- 


सूल पाठ 
सव॒डकम्मस्स भिक्‍्खुणों ज दुक्ख पुटुठ अबोहिए । 
त सजमओड5वचिज्जई, मरण हिच्चा वयति पडिया ॥१॥ 


सवृतकर्मंण भिक्षो यदुदु ख स्पुष्टमवोधिना । 
तत्सयमतोश्वचीयते, मरण द्वित्वा न्रजन्ति पण्डिता ॥8॥ 
अन्वयार्थे 
सवुड्धकामस्स ) अष्टविघकर्मो का आग्रभन जिसने रोक दिया है, (भिक्‍लुणो) 


ऐसे भिक्षाणील साधु को (अबोहिए) अज्ञानवश (ज बुबख) दुख का उत्पादक कठिन 
कर्म (पुटूठ) बेंध गया हैं, (त) वह दु खोत्लादक कर्म (सजमओ) सत्रह प्रकार के 
सयम-पालन से (अवचिज्जई) क्षीण हो जाता है। (पड़िया) और वे पण्डित साधक 
(सरण) मरण का त्याग करके (बयति) मोक्ष को प्राप्त करते है । 
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भावाथ 
जिस भिक्षु ने आठ प्रकार के कर्मो का आगमन (आदख्रव) रोक दिया 
है, उसको जो अज्ञानवण दु खोत्पादक कर्मेबन्ध हुआ है, वह सयम के 
अनुष्ठान से क्षीण हो जाता है। वे सद-असद्विवेकी साधक सदा के लिए 
मरण का त्याग करके मोक्ष को प्राप्त करते है । 
च्पग्ख्पा 
अज्ञानजनित फर्मापलय सथबम से 
इस गाथा में कर्मो के आगमन को रोकने का उपाय सममानृप्ठान बताकर 
साधक को उसके दूरगामी सुपरिणाम से आश्वस्त किया है। जिध्त भिक्षु ने आठ 
प्रवार के कर्मों के आगमन (आख्तव) के कारणभूत मिथ्यादश्शन, अविरति, प्रमाद, 
कपाय और योग को रोक दिया है, उस साधु को अज्ञानवश जो दु ख--असाता- 
नेदनीय अथवा दु ख के कारणभूत आठ प्रकार के कर्म स्पृष्ट, वद्ध और निधत्तरूप से 
उपस्थित (सचित) हुए हैं, वे तीर्थकरोक्त १७ प्रकार के सयम के अनुष्ठान से श्रति- 
क्षण नष्ट होते रहते है। आशय यह है कि जिस तालाव मे पानी के आने का मार्ग 
बन्द है, उसमे पहले का रहा हुआ पानी जैसे सूर्य की किरणों के सम्पर्क से या 
जनता हारा व्यय करने से प्रतिदिन घठता-घटता एक दिन सूखकर समाप्त हो 
जाता है, वैसे ही जिस साधक ने आज्व-द्वार को बन्द कर दिया है तथा इन्द्रिय, 
योग और कषाय को रोकने से सदा स|वधान रहता है, उस सवृतात्मा पुरुष के अनेक 
जल्मो के सचित अज्ञानजनित कम सयम के अनुष्ठान से क्षीण हो जाते हैं। वे सद- 
असदुविवेकी (पण्डित) साधक कर्मक्षय होने से मरणस्वभाव को तथा उपलक्षण से 


जन्म, जरा, मृत्यु, रोग, शोक आदि को सर्वभा यही छोडकर (जन्म-मरण का चक्र 
गद्दी समाप्त कर) भोक्षधाम मे जा पहुँचते हैं, जहाँ से वापिस लोटना नही होता है । 
यही इस गाथा का तात्पयं है । 


मूल 
जे विज्ववणाहिष्जोसिया, सतिन्नेहि सम॑ वियाहिया । 
तम्हा उड्ढति पासहा अदबखु कामाइ रोगव ॥२॥ 


सः [ 
ये विज्ञापनाभिरजुष्टा सतीर्ण सम व्याल्याता । 
तस्माद्‌ ऊष्वे पश्यत, अद्वाक्षु कामान्‌ रोगवत्‌ ॥२॥ 


अन्ययाथ 
(जे, जो साधक (विश्नवर्णाह) कामवाम्छा निवेदन करने वाली कामिनियो 
से (अजोसिया) सेवित नही है, वे (सतिस्नेह) ससार-सागर को उत्तीर्ण--कर्ममुक्त 


हि गीय अ६ न : तृतीय उद्दे 
उपसगं-सहन 

द्वितीय अध्ययन का द्वितीय उद्दं शक पूर्ण हो गया । अब तृतीय उद्द शक का 
प्रारम्भ करते है। द्वितीय उददशक के अन्त मे कहा था कि पापों से विरत पुरुष 
ससारसागर को पार करते है। किन्तु पापो का अन्त तभी हो सकता है, जब 
साधक उपसर्गो एवं परीपहो की कसौटी मे उत्तीर्ण हो जाय । अन्यथा उपसर्गो और 
परीपहो की सेना जब साधक पर आक्रमण करेगी, तब वह रोप, हप, अभिमान, 
मद, काम, त्नेध, लोभ आदि के वश होकर पापों का अन्त करने के बदले पापों की 
आय पहले से अधिक बढां लेगा | इसलिए तीसरे उद्दे शक का अर्थाधिकार बताते हुए 
निर्युक्तिकार ने यही कहा हे कि परीषहो और उपसर्गो को सहने से अज्ञानजनित कर्मों 
का अपचय होता है, इसलिए साधक को इन दोनो को समभावपूर्वक सहन करना 
चाहिए। यही तीसरे उद्दशक मे बताया गया है। जिसकी भथम गाथा इस 
प्रकार है--- 


म्‌ल' 
सवुडकम्मस्स भिक्‍्खुणों ज दुक्ख पुट्ठ अबोहिए । 
त सजमओब्वचिज्जई, मरण हिच्चा वर्येतति पडिया ॥१॥ 
सस्कृत छाया 
सबृतकर्मण भिक्षों यदृढु ख स्पृष्ठमबोधिना | 
तत्सपमतोथ्वचीयते, मरण द्वित्वा ब्रजन्ति पण्डिता ॥१॥ 
अन्ययार्थ 


(सबुडकासस्स ) अष्टविधकर्मों का आगमन जिसने रोक दिया है, ( भमिक्‍्खुणो) 
ऐसे भिक्षाशील साधु को (अबोहिए) अज्ञानवश (ज दुक्ख) ढु ख का उत्पादक कठिन 
कर्म (पुट्ठ) बेंध गया है, (त) वह ढु खोत्पादक कर्म (सजमओ) सत्रह प्रकार के 
सयम-पालन से (अबचिज्जई) क्षीण हो जाता है | (पडिया) और वे पण्डित साधक 
(सरण) मरण का त्याग करके (बयति) मोक्ष को प्राप्त करते है । 


३७२ 


बैतालीय द्वितीय अध्ययन---ठृतीय उदृशक हु 


भाचाथ 
जिस भिक्षु ने आठ प्रकार के कर्मो का आगमन (आलख्रव) रोक दिया 
है, उसको जो अज्ञानवश् दु खोत्पादक कर्मबन्च हुआ है, वह सयम के 
अनुष्ठान से क्षीण हो जाता है । वे सद-असद्विवेकी साधक सदा के लिए 
मरण का त्याग करके मोक्ष को प्राप्त करते है । 
च्प्ज्या 
अज्ञानजनित फकर्मापचय सथम से 
इम गाथा मे कर्मो के आगमन को रोकने का उपाय सयमानृप्ठान वताकर 
साधक को उसके दूरगामी सुपरिणाम से आश्वस्त किया है। जिस भिक्षु ने आठ 
प्रकार के कर्मों के आगमन (अर्नव) के कारणभूत सिथ्यादर्शन, अविरति, प्रमाद, 
कपाय और योग को रोक दिया है, उस साधु को अज्ञानवश जो दु ख--असात्ता- 
वेदनीय अथवा दु ख के कारणभूत आठ प्रकार के कर्म स्पृष्ट, बद्ध और निधत्तरूप से 
उपस्थित (सचित) हुए हैं, वे तीर्थकरोक्त १७ प्रकार के सयम के अनुष्ठान से प्रति- 
क्षण नष्ट होते रहते हैं। आशय यह है कि जिस तालाब मे पानी के आने का मार्ग 
बन्द है, उसमे पहले का रहा हुआ पानी जैसे सूर्य की किरणों के सम्पर्क से या 
जनता द्वारा व्यय करने से प्रतिदिन घटता-घटता एक दिन सूखकर समाप्त हो 
जाता है, वैसे ही जिस साधक ने आद्नव-द्वार को बन्द क्र दिया है तथा इन्द्रिय, 
योग और कपाय को रोकने मे सदा सावधान रहता है, उस सवृतात्मा पुरुष के अनेक 
जन्मो के सचित अज्ञानजनित कर्म सयम के अनुष्ठान से क्षीण हो जाते है । वे सद्‌- 
असद्विवेवी (पण्डित) साधक कमेक्षय होने से मरणस्व॒माव को तथा उपलक्षण से 
जस्म, जरा, सृर्यु, रोग, शोक आदि को सर्वेधा यही छोडकर (जन्म-सरण का चक 


यह्दी समाप्त कर) मोक्षधाम में जा पहुँचते हैं, जहाँ से वापिस लौटना नही होता है । 
यही इस गाथा का तात्पय॑ है। 
सूल पाठ 
जे विज्वणाहिष्नोसिया, संत्िन्नेहि सम वियाहिया । 


तम्हा उडढति पासहा अदबखु कामाइ रोगव ॥ २॥ 


ससकत 
ये विज्ञापनाभिरजुष्टा सतीर्णं सभ व्याख्याता । 
पस्मादू ऊध्वें पत्यत, अद्वाक्षु कामान्‌ रोगवतू ॥२॥ 
जअन्चयाय 
(जे; जो साधक (विनज्नवणा 


ेु हि) कामवाञ्छा निवेदन करने वाली कामिनियो 
से (अजोसिया) सेवित नही है, वे (सतिन्नेंह) ससार-सागर को उत्तीर्ण--कर्ममुक्त 


३७४ सूतरकृताग सूत्र 


पुरुषों फे (सम) समान (वियाहिया) कहे गये है। (तम्हा) इसलिए (उड्डति) इस 
कामिनीपरित्याग के बाद ही (पासहा) मोक्षप्राप्ति होती हे, यह देखो ! (कामाइ) 
कामभोगो को जिन महासत्त्व साधको ने (रोगव) आत्मा के लिए रोग के समान 
(अदक्ख ) देखा ह, वे मुक्त के तुल्य है--जीवनमुक्त हे | 


रथ ु 

जो साधक कामिनियो से ससक्त--सेबित नही है, वे ससारपारगत 

मुक्तपुरुष के सहश कहे गये है। सचमुच कामिनीपरित्याग के बाद ही मुक्ति 

होती है, यह देखो | जिन महासत्त्व साधको ने कामिनीससर्ग या कामभोगो 

हा के समान जान--देख लिया है, वे मुक्तपुरुषो के तुल्य--जीवनमुक्त- 
| 


व्याख्या 
फासिनीससगंत्याग ही. सहृश बनाता है 
साधक को मुक्ति प्राप्त करने मे सबसे बडा रोडा है---कामिनी-ससर्ग अथवा 
कामवसना का ससर्ग । यह जब तक नही छटता है, तब तक बाहर से चाहे कितने 
ही उच्च क्रियाकाण्ड कर ले, साघुवेषप पहन ले, घोर तप कर ले, उसकी मुक्ति नही 
हो सकती । अत शास्त्रकार इसी बात को कहते है-- जे विन्नवणाहि5्जोसिया 
सतिन्नेह सम वियाहिया ।' यहाँ विन्नवणा (विज्ञापना) शब्द कामिनी का द्योतक 
हे। कामीपुरुप जिसके प्रति अपनी काम-कामना प्रगठ करता है, अथवा जो काम- 
सेवन के लिए अपना अभिप्राय प्रकट करती है, कामसेवन के लिए प्रार्थना --विज्ञ- 
पन---निवेदन करती है, इसलिए शास्त्रकार कामिनी को बिन्नवणा (विज्ञापना) 
कहते है । जो महासत्त्व साधक विज्ञापनाओ -कामिनियो से ससक्त--सेवित नही है, 
जो कामिनियो के कामजाल मे सर्वेथा मुक्त है अथवा कामिनियो द्वारा होने वाले 
सयम-जीवन के नाश से जो बिलकुल अससक्त है-बेलाग है, वे ससार सागर को 
समुत्तीर्ण करने वाले मुक्तपुरुष के सहश कहे गये है । यद्यपि ससार-सागर को अभी 
पार नही किये हुए हैं, तथापि वे निष्किचन और कचन-कामिनी से ससगं से दूर तथा 
शब्दादि विपयो में अनासक्त होने के कारण ससारसागर के किनारे पर ही स्थित हैं । 
एक वैदिक विचारक ने कहा है--- 
वेधा दृघा भ्रम चक्र, फान्तासु कनकेषु च। 
तासु तेष्वनासत्तः साक्षात्‌ भर्गों नराकृति ॥7 
अर्थात्‌--विधाता (कर्मरूपी विधाता) ने दो श्रम (ससारभ्रमण के कारण) 

पैदा किये है--एक तो कामिनियो मे और दूसरा कनक मे । उन कामिनियो और उन 
बन-साधनो में जो आसक्त नही है, समझ लो, वह मनुष्य के आकार में वह साक्षात्‌ 
यंरमात्मा है | 


वैतालीय द्वितीय अध्ययन--तृतीय उद्देशक ०५५ 


जिसने कामिनीससर्गूूप महासागर को पार कर लिया, समझ लो, उसने 
ससारसागर को ही लगभग पार कर लिया। इसीतिए शास्त्रकार कहते ह -'त्तम्हा 
उडढति पासहा कामाइ रोगव । अर्थात्‌ स्त्रीससर्ग त्याग के वाद ही मोक्ष (मुक्ति 
का सामीप्य) होता है, यह विचार करके देख लो। जिन महात्माओ ने कचन- 
कामिनी के कामो (इच्छाकाम--मदनकाम) को "रोगसहश जाने - देस लिया है, 
वे भी मुक्तपुरुण के सहश जीवनमुक्त से ही कहे गये है । कहा भी है - 
पुपफफलाण च रस सुराइ-ससस्स महिलियाण च 
जाणता जे विरया ते दुककरकारए बन्दे ॥ 
अर्थात्‌--जो व्यक्ति फलो एवं फलो का रस (तजन्निष्पनञ्न), म(रादि, सास एव 
महिलाओ (के सं) को अनर्थ का कारण जानकर इनसे सर्वथा विस्त हो गये है, 
उन दुप्कर कार्य करने वाले महान्‌ पुरुषो को मैं वन्दन करता हूँ । 
यहाँ 'तम्हा उड्ढति पासहु/' के बदले 'डडुढ तिरिय भहे तह पाठान्तर भी 
मिलता है, जिसका अर्थ हई--सौधर्म आदि ऊध्वे (देव) लोक मे, तिर्यकूलोक में 
एवं मवनपति आदि अवोलोक मे जो काममोग विद्यमान है, उतहे जो भहामाग रोग 
के सहश जानते है, वे ससारसमुद्रोत्तीर्ण पुरषो के समान कहे गये है । 
स्ल 
अग्गं वणिर्णह आहिय, घारती राशैणिया इह । 
एवं प्रमा महव्वया अवखाया उ सराइभोयणा ॥३॥। 
सस्कृत छाया 
अम्न वणिग्मिराहत घारयन्ति राजान इह | 
एवं परमानि महान्नतानि आख्यातानि सरात्रिभो जनानि ॥३॥ 
अन्वयाये 
(इह) इस लोक मे (वर्णिएह) व्यापारियों के द्वारा (आहिय) सुदूर देशो से 
लाये हुए (अश्ग) उत्तमोत्तम माल पदार्थसमूह को (राईणिया) राजा, महाराजा, 
आदि सत्तावीश गा घनाद॒य (घारतोी) ले लेते है, प्रहण कर लेते है --खरीद लेते है 
(एव) इसी प्रकार (अक्खाया) आचायें द्वारा प्रतिपादित (सराइभोयणा) रात्रि- 
भोजनविरमणब्रत के सहित (परमा घहष्बया) उत्कृष्ट महानव्नतो को साधुपुरुप 


घारण कर लेते है । 
१ एक विचारक ने कहा है--- 


फाम कुलकलकाय कुलजाताइपि फासिनी। 
श्वद्धलर रचर्णजाताधपि बन्चनाय न सशय ॥! 


की 


रे७६ सुत्रकृताग सूत्र 
थे 
इस लोक मे जैसे व्यापारियों द्वारा सुदूर परदेशो से लाये हुए 
उत्तमोत्तम वस्त्न-रत्न आदि कीमती माल को बडे-वड सत्ताधीश या धनाढुय 
घारण (खरीद) कर (ले) लेते है, वेसे ही आचार्यो द्वारा प्रततिपादित रात्रि- 
भोजनत्यागन्नत के सहित उन्क्ृष्ट पॉच महान्नतो को उच्चसाधक धारण 
क्रते है । 
च्याल्पा 
रात्रिभोजनविरतिसहित महात्रतो का घारण क्यो और कंसे ? 


पूर्वंगाथा में कामिनी-ससगे-त्याग को मोक्ष का प्रधान कारण बताया है, अब 
उसी के सन्दर्भ मे शास्त्रकार का आशय केवल ब्रह्मचये-महात्रत ही नही, अन्य 
अहिसा आदि महाब्रतो एवं राजिभोजनत्याग्रश्तनत को भी साधक के लिए आवश्यक 
बताना है। इसी हृष्टि से शास्त्रकार वणिको का हृष्टान्त देकर पचमहान्रत-धारण 
का महत्त्व समझाते हे--'अग्ग वरणिएएह अ 7 उ सराइभोयणा । आशय यह 
हे कि जैसे बनियो हारा सुदूर देशो से लाये हुए प्रधान रत्न, वस्त्र, आभूषण, पात्र 
आदि को राजा-महाराजा आदि सत्तावीश या ऐश्वयंसम्पन्न धनाधीश लोग धारण 
करते है। इसी तरह आवचार्यो द्वारा प्रतिपादित राचिभोजनत्यागन्नत के सहित 
रत्नतुल्य उक्त भौतिक रत्नो से भी बढकर महात्रतरत्ना को योग्य साधक धारण 
करते है । 

निष्कर्ष यह है कि जैसे प्रधान रत्नो के भाजन राजां आदि है, वैसे ही 
महाब्रतरूपी रत्नो के भाजन (पात्र) महापराक्रमी श्रमण ही है, दूसरे नही । 


जे इह सायाणुगा नरा, अज्कोववन्ना कामेहि मुच्छिया । 
किवणेण सम पगष्भिया, न वि जाणति समाहिमाहित ॥४॥ 


छाया! 
ये इह सातानुगा नरा , अध्युपपन्ना कामेषु मूच्छिता | 
कृपणेन सम प्रगल्भिता , ना5पि जानन्ति समाधिमाख्यातम्‌ ॥'४॥ 
थे 
(इह) इस लोक में (जे नरा) जो मनुष्य (साथाणुगा) सुखो के पीछे हाथ 
घोकर पडे हुए है, (अज्ञझोघवन्ना) ऋद्धि (वैभव) रस (स्वाद) और साता (सुख- 
सुविधा) के गौरव मे---अहकार मे ड्बे हुए है, (कामेह घुच्छिया) इच्छाकाम एवं 
मदनकाम-भोगों में मूच्छित है, वे (क्विणण सम) इदद्धिय-लम्पट लोगो के समान 
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(पगब्सिया) धृष्टतापूर्वक वेहिचक कामसेवव करते है। (आहिय समाहि) ऐसे लोग 
बताए हुए समाधि के स्वरूप को (न वि जाणति) भी नही जानते | 


भावाथ 


इस ससार मे जो मनुष्य (साधक बनकर भी) सुख के पीछे वेतहाशा 
दौडते है तदा अहनिश ऋद्धि (वैभव), रस (स्वाद) और सात्ता (सुख- 
सुविधा) के वडप्पन के अहकार भे डूवे हुए है तथा पच्चेन्द्रिय चिपय-जनित 
कामभोगो से आसक्त हैं, वे इन्द्रियनोलुप लोगो के समान वेबइफ घुष्ट 
होकर कामसेवन करते है । ऐसे लोग कहने-सुनने पर भी समाधि या धर्मे- 
ध्यान को नही समझते या जानना नही चाहते । 


व्यास्या 


सुख-सोगो के पीछे जीवनसमाधि को न ससक्षने वाले ! 
पिछली गाया मे राजिभोजनत्याग के सहित पचमहान्नती को घारण करने की 
प्रेरणा दी गई है, परन्तु पचमहान्रतो का पालन कौन साधक कर सकता है ? इसे 
बताने के लिए शास्त्रकार इस गाथा मे महान्नतो के अयोग्य साधको का वर्णन करते 
हैं-जे इह साथाणग। समाहिमाहित--आशय यह है कि जो तुच्छ श्रकृति के 
मनुप्य इस ससार मे (साधुवेश धारण करके) परीपहो और उपसर्गो (कष्टो एवं 
दु खो) या इहलौकिक-पारलौकिक विपदाओ से डरकर रातदिन सुखसुविधाओ 
(सात) के पीछे दोड लगाते फिरते है, वैपयिक सुखी की तलांश मे भागदौड करते 
रहते है, समृद्धि (वैभव), रस (स्वाद) और साता (सुखसुविधाओ) के बडप्पन 
(गौरव) के भहकार मे डूवे रहते है । दे कमी अपने भविष्य के विपय मे सोचते ही 
नही, न उन्हे जीवननिर्माण की कोई चिन्ता है, दिनरात इच्छामदनरूप कामभोगो 
की तृष्णा गे मूच्छित रहते है । वे इन्द्रिय लम्पटो के समान धुष्टतापूर्वक नि सकोच 
कामसेवन मे रत रहते हैँ । ऐश-आराम, आमाद-प्रमोद, सुख-सुविधाओ एवं रागरग 
मे मशयूल रहने वाले व्यक्ति महाव्रतो की साधना क्या खाक करेगे ? वे यही समझते 
है कि जरा-प्ती ईर्यासमिति आदि का पालन नहीं किया तो कौन-सा पहाड़ ट्ट 
पडेगा ? मूलब्रत तो सुरक्षित है, इन वाह्म क्रियाओं को नही किया तो कौन-सा सेश 
सयम नष्ट हो जाएगा ? इस प्रकार प्रमादवश या सुखसुविधा मे ग्रस्त होकर श्वेत 
वस्च या मणिमय भूमि की तरह समस्त सथम को मलिन और सच्छिद्र कर डालते 
हैं । ऐसे गर्वस्फीत एवं वाह्य सुखो के पीछे पागल बने हुए साधक किसी हितैपी के 
कहने-सुनने पर भी आरमसमाधि या घर्मध्यान की बात को सुनना समझना नहीं 
चाहते । 


७०७ 


ज्याक 


रेछ८ सूत्रक्ृताग सूत्र 


सूल पाठ 
वाहेण जहावविच्छुए, अबले होइ गव पचोइए | 
से अतसो अप्पथामए, नाइवहुइ अबले विसीयति ॥५॥ 
सस्कृत छाया 
वाहेन यथावविक्षतोहबलो भवति गौ प्रचोदित । 
सोधन्तशो&हपस्थामा नातिवहत्यवलो विषीदति ॥५॥ 


अन्चयार्थ 
(जहा) जैसे (चाहेण) गाडीदान के द्वारा (बबिच्छए) चाबुक मारकर 
(पचोइए) प्रेरित किया हुआ (गव) बैल (अबले) दु्वंल (होइ) हो जाता है, फिर 
वह चलता नही है। (से) वह (अप्यथामए) अल्प सामथ्ये वाला (अबले) दुर्बल बैल 
(अतसो) अन्त में (नाइवहुइ) भार वहन नही करता है, अपितु (बिसीयति) थक 
जाता है और कीचड आदि मे फेसकर क्लेण पाता है । 
भावार्थ 
जैसे गाडीवान के हारा चाबुक मार-मार कर चलाया (प्रेरित किया) 
हुआ बेल दुबंल हो जाता है, फिर वह कठिन मार्ग को पार नहीं कर 
सकता | अन्त में वह अल्पसामथ्यंवाला दुर्बल बैल भार ढो नही सकता, 
अपितु विपममार्ग मे कही कीचड आदि में फंप्कर क्लेश पाता है । 


पूल 
एवं कामेंसणं विऊ अज्जसुए पयहेज्ज सथव । 
कामी कामे ण कामए लद्धों वावि अलडे कण्ठुई ॥६।। 
ससस्‍्कत छाया 
एव कामेषणाया विद्वान्‌ अद्यहव प्रजह्मात्‌ सस्तवमृ । 
कामी कामान्‍न कामयेत्‌ लब्धान्‌ वाध्प्यलब्धान्‌ कुतर्चित्‌ ॥॥६॥ 
अन्चयार्थ 
(एव) इसी प्रकार (फामेसग विऊ) काम के अन्वेषण में नियुण पुरुष 
(अज्जसुए) आज था कल मे वह (सथव) काम-भोग फी एषणा को (पयहेज्ज) छोड 
देगा, ऐसा सिर्फ विचार किया करता है, छोड नही सकता, अत (फामी) कामी 
पुरुष (कामे) काम-मोगो की (ण कामए) कामना ही न करे और (लड़ बावि) 
प्राप्त हुए काम-मोगो को भी (अलद्ध कण्दुई) अप्राप्त के समान जाने, यहीं 
अभीष्ट है । 


_ रथ 
इसी प्रकार काम-भोगो के अन्वेषण में निपुण पुरुष आज या कल मे 
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काम-भोगो को छोड देगा, ऐसा विचारमान्न करता है, मगर छोट नही 
सकता है । जत कामी को कामभोगो की कामता ही न करनी चाहिए, और 
प्राप्त हुए काम-भोगो को भी अप्राप्त की तरह जानकर उनसे नि रपुह हो 
जाना चाहिए । 
व्याख्या 
भार ढोने से असमर्थ सरियल बेल विषममार्ग वर नहीं चल सकता 
जो वैल गाडी को ठीक-ठीक वहन नही करता, उसे गाडीवान चावुक मार- 
कर चलने के लिए मजबूर करता है, परन्तु दुर्बल होने के कारण वह बैल विपमपथ 
पर चल नही पाता । वह मरणान्त कष्ट पाकर भी दुर्वेल होने के कारण भार को 
ढो नही सकता, किन्तु वही कीचड आदि विपम स्थानों मे कप्ट भोगता है। यह 
पाँचवी गाथा का आशय हे । हा 
दुर्बेह बेल जैसे विपममार्ग को नही छोड सकता अर्थात्‌ उसे पार नहीं कर 
सकता है वैसे ही कामी पुरुष भी शब्दादि काम-म्ोगो को नही छोड सकता । इस 
प्रकार पूर्वगाथा में दृष्टान्त वत्ताकर अब इस गाया मे दाग्टॉन्त बताया गया है कि 
शब्दादि विपयो के अन्वेषण करने मे निपुण पुरुष शब्दादि विषयपक मे फेसने पर 
तथा विपयासक्तिजनित रोग, दु ख या इहलौकिक-पारलौकिक कष्ट को देखकर आज 
छोड देंगे, कल छोड देंगे, इस प्रकार का वार-बार विचार करते है, लेकिन उक्त 
दुर्वल बैल की तरह वे शब्दादि कामो को नही छोड सकते। 


फामी फे लिए शास्त्रकार का उचित भागेदर्शन 

इस गाथा (न० ६) में शास्त्रकार कामी पुरुष को कामत्याग के लिए दो 

ठोस उपाय बताते हैं--(१) काम-भोगो की कामना ही न करे और (२) प्राप्त 
काम-भोगो को भी अप्राप्त की तरह जानकर उनसे नि स्पृष्ठ हो जाए--'कामी 
कामे ण कासए लड़ वादि अलड़े कण्हुई ( वास्तव मे ये दोनो उपाय ठोस है। गगर 
कोई साधक अपने पूर्वजीवन (गृहस्थ-जीवन) मे कदाचित्‌ कामी रहा हो, तो उस्ते 
काम-मोगो के दुष्परिणामो पर विचार करके वज्जस्वामी या जम्वूस्वामी आदि की 
तरह काममोगो की इच्छा हो न करनी चाहिए अथवा स्थूलमद्र या क्षुल्लककुसार 
की तरह फ्रिसी भी निमित्त से प्रतिवोध पाए हुए पुरुष को प्राप्त विपयो को भी 
अश्नाप्त की तरह ही जानकर तथा महासत्त्व बनकर उनसे नि स्पृह्ठ हो जाना चाहिए । 

सूल पाठ 


मा पच्छा असाधुता भवे अच्चेही अणुसास अप्पग ॥ 
अहिय व असाहु सोयती, से थणति प रिदेवती बहु ॥७॥॥ 


जम ु सूत्रकृताग सूच 


स॒ त छापा 
मा पश्चादसाधुता भवेदत्येह्यनुशाध्यात्मानम्‌ | 
अधिकज्चासाधु झोचते स स्तनति परिदेवते बहु ॥७॥ 
अन्वयार्थ 
(पच्छा) पीछे (मा असाघुता भबे) दुर्गंतिगसन न हो, इसलिए (अच्चेही) 
विपय-सेवन से (अप्पग) अपनी आत्मा को पृथक्‌ करो और उसे (अणुसास) शिक्षा 
दो (च) और (असाहु) असाघु-असयमी पुरुष (अहिय) अधिक (सोबती) शोक करता 
है। (से थणति) वह चिल्लाता है, (बहु परिदेवतो) वह बहुत रोता हे । 
भावार्थ 
मृत्यु के पश्चात्‌ दुगंति प्राप्त न हो, इसलिए विषय-सेवन से अपनी 
आत्मा को हटा (बचा) लेना चाहिए और उसे अपने आपको शिक्षा देनी 
चाहिए कि असाधु-असयमी पुरुष बहुत शोक करता है, चिल्लाता है, 


रोता है । 
च्यास्यपा 


साथु कास का त्याग क्यो और कंसे करे ? 

इस गाथा मे पूव॑ंगाया के सन्दर्भ मे कामपरित्याय वयो और कैसे करना 
चाहिए ? इस सम्बन्ध मे बताया गया' है कि काम में आसक्त होने के कारण मृत्यु- 
काल मे अथवा दूसरे जन्म मे दुर्गति न हो, इसलिए पहले से ही साधक को सावधान 
होकर विपय-सेवन से अपना हाथ खीच लेना चाहिए, उसका चिन्तन भी न करना 
चाहिए, न पूर्वभक्त विपय का स्मरण करना चाहिए तथा अपनी आत्मा को इस 
प्रकार की शिक्षा (उपदेश) देनी चाहिए -“है जीव ! हिंसा, असत्य, चोरी अब्नह्मचय 
आदि असत्कर्म करने वाला असाघ्‌ पुरुष दुर्गति मे जाकर परमाधाभिको के द्वारा 
बहुत यातना पाता है, तब बहुत शोक करता है, चिल्लाता है, तथा तिर्यच्र होकर 
क्षुधा से व्याकुल वह जीव बहुत चिल्लाता है, वह रोता हुआ मन ही मन कहता है-- 
“हाय ! मैंने बहुत पाप किया, उसका फल भोगना पड रहा है | मैं अब मर रहा हूँ, 
लेकिन इस समय मेरा कोई रक्षक नही, सुझ पापी को इस समय कौन शरण दे 
सकता है ।' इस प्रकार असत्कर्म करने वाले व्यक्ति बहुत दुख पाते है, इसलिए 
विषयससर्ग नही करना चाहिए ।” इस प्रकार से आत्मा को शिक्षा दे । 


सुल 
इह जीवियमेव पासहा, तरुणए वाससयस्स तुट्टई । 
इत्तरवासे य बुज्मह, गिद्धनरा कामेसु मुच्छिया ॥॥5८॥| 


दैतालीय द्वितीय अध्ययन--तृतीय उ्द शक 


स॒ छाया 
इहजीवितमेव पश्यत तरुणके (एव) वर्षशत्तस्य त्रू टूयति । 
इत्वरवास च॒ वुध्यध्व गुद्धनरा कामेषु मूच्छिता ॥८॥ 
लअन्चयाधथ 
(इह इस लोक मे (जीवियमेव ) जीवन को ही (पासह) देरो । (वाससयस्स) 
सौ वर्ष की आशु वाले पुरुष का जीवन भी (तरुणए एवं) युवावस्था मे ही (तुट्टई) 
नष्ट हो जाता है। (इत्तरवासे य बुज्ञह) इस जीवन को थोड़े दिन के निवास-नुल्य 
समझो | (९ रा) क्षुद्र या अविवेकी मनुष्य (कासेसु) कामसोगो में (मुच्छिया) 
मोहित-मुच्छित हो जाते हैं । े 
भाषाये 
हे मनुष्यो ! इस मनुप्पलोक मे पहले तो अपने ही जीवन को देखो | 
कई मनुष्य शतायु होकर भी युवावस्था से ही मरण-शरण हो जाते है। 
अत इस जीवन को थोडे काल के निवास के समान समझो। क्षुद्र या 
अविवेकों मनुष्य ही विषय भोगो मे आसक्त होते है। 


ज्यास्या 


कणभगुर जोवत से बिबयासक्ति कंसी ? 
इस गाथा मे शास्त्रकार जीवन की अनित्यता वताकर साधक को यह 
सोचने के लिए विवश कर देते है कि जब जीवन इतना क्षणभगुर है, अनित्य है, ऐसी 
स्थिति मे क्या कोई दूरदर्शो साधक विपयासक्त होकर अपने आप को नरकादि 
दुगतियों से डालना चाहेगा ”? कदापि नहीं। इस ससार मे और वस्तुओ की बात 
तो जाने दे, जिस जीवन को तुम समस्त सुखो का स्थान मानते हो, उसको ही 
देखो, वह भी अनित्यता से युक्त है और प्रतिक्षण होने वाले आयुवाशहूपी मरण--- 
आदीचिमरण की दृष्टि से प्रतिक्षणविनाशी है। आयु दो प्रकार की होती है--- 
सोपक्रमी और निरुषक्रमी । निरुपकरमी आयुष्य बीच से टूटता नही, पूरा भोगने के 
बाद ही छूटता है, ऐसा आयुष्य नारको, देवता तथा तीर्थकर जादि उत्तम पुरुषों 
का होता है। सोपक्रमी आयृष्य किसी न किसी निमित्त (लाठी, डण्डा, बन्दुक, 
तलवार, ऊपर से गिरने या चोट लगने जादि निमित्त) से या किसी अध्यवसान 
(अत्यन्त हुए, विपाद के कारण अति चिन्ता करना अध्यवसाय कहलाता है, इसके 
होने पर आयु नष्ट हो जाती है क्योकि अतिचिन्ता से हृदयगति रुक जाती है। 
अयवा राग-द्व पमय के कारण अतिचिन्ता उत्पन्न होती है, उससे भी भायु नष्ट हो 
जाती है।) मे सोपक्रमी आयु होने के कारण कोई शतायु पुरुप भी अकाल मे ही 
काल-कव लित, हो जाता है। अयवा आयुष्य क्षीण हो जाए तो भी युवावस्था 


जल सूत्नकृतांग सूत्र 


$ 


सह्कृत छाया 
मा पदचादसाधुता भवेदत्येह्ानुशाध्यात्मानमू_। 
अधिकज्चासाधु शोचते स स्तनति परिदेवते बहु ॥७॥। 
अन्ययार्थ 
(पच्छा) पीछे (मरा असाधुता भवे) दुर्गतिगमन न हो, इसलिए (भच्चेही) 
विपय-सेवन से (अप्यण) अपनी आत्मा को पृथक्‌ करो और उसे (अणुसास) शिक्षा 
दो (च) और (असाहु) असाघु-असयमी पुरुष (अहिय) अधिक (सोयती) शोक करता 
हे । (से थणति) वह चिल्लाता है, (बहु परिदेवती) वह बहुत रोता है। 
भावार्थ 
मृत्यु के पश्चात्‌ दुगंति प्राप्त न हो, इसलिए विषय-सेवन से अपनी 
आत्मा को हटा (बचा) लेना चाहिए और उसे अपने आपको शिक्षा देनी 
चाहिए कि असाधु-असयमी पुरुष बहुत शोक करता है, चिल्लाता है, 
रोता है । 
व्याख्या 
साधु कास का त्याग क्यो और कैसे करे ? 
इस गाथा में पू्वंगायथा के सन्दर्भ में कामपरित्याग वयो और कैसे करना 
चाहिए ? इस सम्बन्ध मे बताया गया है कि काम में आसक्त होने के कारण मृत्यु- 
काल में अथवा दूसरे जन्म मे दुर्गंति न हो, इसलिए पहले से ही साधक को सावधान 
होकर विपय-सेवन से अपना हाथ खीच लेना चाहिए, उसका चिन्तत भी न करना 
चाहिए, न पूर्वभक्त विषय का स्मरण करना चाहिए तथा अपनी आत्मा को इस 
प्रकार की शिक्षा (उपदेश) देनी चाहिए -“हे जीव ! हिसा, असत्य, चोरी अन्नह्मचर्य 
आदि असत्कर्म करने वाला असाघ्‌ पुरुष दुर्गंति मे जाकर परमाधाभमिको के द्वारा 
बहुत थातना पाता है, तब बहुत शोक करता है, चिल्लाता है, तथा तिर्यंच होकर 
क्षुपा से व्याकुल वह जीव बहुत चिल्लाता है, वह रोता हुआ मन ही मन कहत्ता है-- 
'हाय ! मैंने बहुत पाप किया, उसका फल भोगना पड रहा है! मैं अब मर रहा हैं, 
लेकिन इस समय मेरा कोई रक्षक नही, मुझ पापी को इस समय कोन शरण दे 
सकता है ।* इस प्रकार असत्कर्म करने वाले व्यक्ति बहुत दुख पाते हैं, इसलिए 
विषयससर्ग नही करना चाहिए ।” इस प्रकार से आत्मा को शिक्षा दे | 


सुल 
इह जीवियमेव पासहा, तरुणए वाससयस्स तुदटई ॥ 
इत्तरवासे य बुज्मह, गिद्धनरा कामेसु मुच्छिया ॥।।८।॥ 


वैतालीय द्वितीय अध्ययन--तृतीय उद्द शक श्र 
सस्कृत छाया 
इहजीवितमेव पद्यत तरुणके (एव) वर्षशतस्य त्रटुयत्ति | 
इत्वरवास च वुध्यध्च ग्रुद्धनरा कामेषु मूच्छिता 
अन्वया्थ 
(इह| इस लोक मे (जीवियमेव ) जीवन को ही (पासह) देखो । (वाससयत्स) 
सौ वर्ष की आयु वाले पुरुष का जीवन भी (तरुणए एवं) भ्रुवावस्था मे ही (तुट्नई) 
नष्ट हो जाता है। (इत्तरवासे य बुज्लह) इस जीवन को थोड़े दिन के निवास-लुल्य 


समझो । (गिद्धनरा) क्षुद्र या अविवेकी मनुष्य (कामेसु) काममोगो मे (मुब्िछिया) 
मोहित-मूच्छित हो जाते हैं । 


॥५८॥ 


भावायें 

हे मनुष्यो | इस मनुप्यलोक मे पहले तो अपने ही जीवन को देखो | 
कई मनुष्य शतायु होकर भी युवावस्था में ही मरण-गरण हो जाते है। 
अत इस जीवन को थोडे काल के निवास के समान ममझो। क्षुद्र था 
अविवेकी मनुष्य ही विषय भोगो मे आसक्त होते है। 


व्यास्या 


काणभगुर जीवन मे विषयासक्ति कंसी ? 
इस गाथा पे शास्त्रकार जीवन की अनित्यता बताकर साधक को यह 


सोचने के लिए विवश कर देंते हैं कि जब जीवन इतना क्षणभगुर है, अनित्य है, ऐसी 
स्थिति मे क्या कोई दूरदर्शों साधक विपयासक्त होकर अपने आप को नरकादि 


दुगतियो भे डालना चाहेगा ? कदापि नहीं। इस ससार मे ओर वस्तुओ 
तो जाने दें, जिस जीवन को तुम समस्त सुखो का स्थान मानते हो हर 
देखो, वह भी बनित्यता से युक्त है और प्रतिक्षण होने वाले आयुनाशल्पी मरण--- 
आवीचिमरण की दृष्टि से प्रतिक्षणटिनाशी है। आयु दो श्रकार की होती है-- 
सोपक्रमी और निरुपक्रमी | निरुपक्रमी आयुष्य बीच में टूटता नही, पुरा भोगने के 
बाद ही छूटता है, ऐसा आयुष्य नारकी, देवता तथा तीर्थंकर आदि उत्तम पुरुषो 
का होता है। सोपकरमी आयुष्य किसी न किसी निमित्त (लाठी, डण्डा वन्दूक 
तलवार, ऊपर से गिरने या चोट लगने आदि निमित्त) से या किसी अध्ववसा पे ह 
(अत्यन्त हप॑, विपाद के कारण अति चिन्ता करना अध्यवसाय कहलाता है कं 
होने पर आयु नष्ट हो जाती है क्योकि अतिचिन्ता से हृदयगत्ति रुक न 
जयवा राग-हं पभय के कारण अतिचिन्ता उत्पन्न होती है, उससे भी कप 
जाती है।) में सोपक्रमी आयु होने के कारण कोई शतायु भी कर 
काल-कवलित हो जाता है। अथवा आयुप्य क्षोण हो अल तो बा के 


३८२ सुत्रकृतांग सून 


जवानी मे ही मर जाता है। अथवा इस पचमकाल में भरतक्षेत्र मे सौ वर्ष की बहुत 
बडी आयु मानी जाती है, वह भी सौ वर्ष के अन्त भे समाप्त हो ही जाती है | तथा 
वह आयू सागरोपमकाल की अपेक्षा कुछ एक निमिय के समान ही है। इसलिए उसे 
भी थोडे दिन के निवास के समात ही समझे । आयू की ऐसी अनित्यता जानकर क्षुद्र 
प्रकृति के जीव ही शब्दादि विषयो मे आसक्त हो सकते हैं, बुद्धिमान साधक नही । 
जो तुच्छ प्रकृति के अविवेकी जीव शब्दादि विषयो मे फंस जाते हे, वे मृत्यु के बाद 
दुर्गंति मे जाकर अनेक यातनाएँ सहते हं । 
सुल पाठ 
जे इह आरभनिस्सिया अत्तदडा एगतलूसगा । 
गता ते पावलोगयं, चिरराय आसुरिय दिस ॥[८॥। 


सं | 
ये इह आरम्भनिश्चिता आत्मदण्डा एकान्तलूषका । 
गन्तारस्ते पापलोकक चिररात्रमासुरी दिशम्‌ ॥॥8॥ 
अच्वयार्भ 

(इह) इस लोक मे (जे) जो मनुष्य (साधक) (आरम्भनिल्सिया) आरम्भ 
मे ससक्त रचे-पचे रहते है! जो (अभत्तदण्डा) अपनी आत्मा को दण्ड देते है, 
(एगतलूसगा) एकान्तरूप से प्राणियों की हिंसा करते हैं, (ते) वे (चिरराय) दोीे- 
काल तक (पावलोगय) चरक आदि पापलोको मे (गता) जाते है । तथा वे (जासु- 
रिय) असुरसम्वन्धी (दिस) दिशा को भी जाते है । 

भावार्थ 

जो साधक इस लोक में आरम्भ में आसक्त, अपनी आत्मा को दण्ड 
देने वाले तथा एकान्तरूप से जीवहिसक है, वे चिरकाल तक के लिए नर- 
कादि पापलोको में जाते है। यदि वालतप आदि से वे देवता बने भी तो 
अघम असुरसज्ञक देव बनकर आसुरीयोनि मे जाते है। 

व्याय्या 

आरम्भ साधको के कुकृत्यो का दुष्परिणाम 

इस गाथा में आरम्भ में ससक्‍त रहने वाले साधको के दुप्कर्मों का दुष्परि- 
णाम बताकर सुविहित साधको को सावधान रहने के लिए सुचित किया गया है-- 
जे इह आरम्भनिस्सिया आसुरिय दिस । 

आशय यह है कि महामोह के प्रभाव से जिनका चित्त आकुल है वे लोग इस 
मनुष्य लोक मे साधकजीवन स्वीकार करने के वाद भी सावचद्यानुष्ठानरूप हिसा- 
जनक कुकृत्यो मे अहर्निश रवे-पचे रहते है, इस प्रकार वे गपनी आत्मा को ही' दण्ड 


बैतालीय द्वितीय अध्ययन---तृतीय उद्दं शक ; 


देते हैं, स्वपरधातक है। वे एकान्तरूप से प्राणियों के हिगक है अबबा सताम 
के विध्वसक हैं | वे मरकर अपने दुष्कर्मों के फलस्वस्प पारियों के लाफ--नरा' 
तिर्मव आदि स्थानो मे जाते है और वहाँ चिरकाल तक निवास करते है। मदि 
बालतप आदि के प्रभाव से दे देवलोक मे भी चले जाएँ तो भी वहाँ असुर्मम्पन्धी 
दिशा को ही प्राप्त करते हैं, अर्थात्त वे दासरूप अधम किल्विपी देव होते ह । 
इस गाया द्वारा शास्त्रकार ने सुबिहित सावको को आरम्म से बचने तथा 
अपनी आत्मा को उसके 'मारी दण्ड से वचाने के लिए सूचित कर दिया है । 
सूल पाठ 
ण य सखयमाहु जीवित तहवि य बालजणो पगव्भई। 
पच्चुप्पन्न न कारिय, को दट्ठ परलोयमागते 
सस्क्त्त छाया 


न चर सस्कार्यमाहुर्जीवित, तथार्थप च बालजन प्रगल्भते । 
प्रत्युत्पन्नेन कार्य्य को हृष्ट्वा परलोकमागत 


3७० मी 
कक जे कही 


(१०॥ 


॥१०॥ 
अन्वयाथें 
(जीवित) यह जीवन (ण थ सलधसाहु) सस्कार करने योग्य नही हे, टूटे हुए 
घागे के समान पुन जोड़े नहीं जा सकने योग्य है, ऐसा सर्वेज्ञो ने कहा हे । 
(तहधि य) तथापि (बालजणो) जज्ञानी पामरजन (पगन्भई) इस पर अत्यन्त इत- 
राते है, और पाप करने मे धृष्टता करते है। वे कहते है कि (पच्चुप्पन्तेन कारिय ) 
हमे तो वर्तमान सुद्ध से प्रयोजन है। (को) कौन (परलोय दद़ठ) परलोक देखकर 
(आगते) आया है । 
भावार्थ 
सर्वेज्षपुरुषो ने कहा है कि यह जीवन सस्कार-योग्य--टूटे हुए घागे 
के सभान फिर से जुड़ने योग्य नही है, तथापि मूर्ख पामरजन बेहिचक पाप- 
के करने की धृष्टता करते है। वे कहते हैं कि हमे तो वर्तमानकालीन 
सूख से प्रयोजन है, परलोक को देखकर कोन आया है ? 
व्याज्या 


अप्तस्कृत जीवन होने १९ भी पाप करने की धृष्ठता 
इस गाथा मे जीवन का घाद्या दूठने के वाद जुड नही सकता, यह वताकर 
शास्त॒कार ने उन पामर स्वपरहित से अज्ञजनो की करतूत पर व्यग्य करते हुए सूविहित 
गाधको को इससे वोधणाठ लेने को सूचित किया है-ण ये ससयभाहु जीवित 
परलोपसागति । 


जे सूत्रकृताग सूत्र 


आशय यह है कि सर्वज्ञ स्वंदर्शी महापुरुषों ने कहा हे कि टूटी हुई आयु टूटी 
हुई डोरी के समान जोडी नही जा सकती है । कहा भी हे--- 
दडकलिय करिता वच्चति हु राइओ य दिवप्ता व ! 
आउ सबेललता गता य ण पुणो निवत्त ति ॥॥ 
जैसे रेतघडी मे से रेत क्षण-क्षण मे कम होती जाती है, वैसे ही दिन और 
रात की आयू की घडी - अवधि मे से क्षीण होती हुई व्यतोत हो रही है । जो दिन- 
रात्रि व्यतीत हो जाती है, वे फिर लौटकर नही आती | आयु का एक क्षण भी 
अरबो स्वणमुद्राओ से भी खरीदा नही जा सकता । यदि वह निरयेक चला गया तो 
उससे वढकर और क्‍या हानि हो सकती हे ? तेजी से बहता हुआ पानी क्या कभी 
लौटकर आता है ? इसी प्रकार आयु के क्षण कमी लौटकर नही आते । जीवन की 
अनित्यता अनिश्चितता इतनी युक्तितकंसगत और श्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्ध होते हुए 
भी पामर अज्ञ जीव अपने हिताहित का विचार न करके धुप्टतापूर्वेक बेखटके पाप- 
कर्म--सावद्यानुष्ठान मे प्रवृत्ति करते रहते है। वे पाप करते हुए जरा भी नहीं 
हिचकते । कदाचित्‌ कोई हिर्तेषी पुरएण उन पापकर्ताओ को पापकर्म करते देखकर 
पाप न करने के लिए उपदेश देता हे तो वे मिथ्यापाण्डित्य के गर्व से सना उत्तर 
देते है कि “हमे तो वर्तमानकाल से मतलब हे, क्योकि वर्तमानकाल मे होने वाले 
पदार्थ ही वस्तुत सत्‌ है, अतीत और अनागत पदार्थ नही । वे तो विनष्ठ और 
अनुत्पन्न होने के कारण अविद्यमान हैं । बुद्धिमान पुरुष तो वर्तमानकालीन पदार्थों 
को ही स्वीकार करते है। परलोक की भौर भूतकाल की कल्पनाएँ मिथ्या है, मन- 
गढत हैं । मला कौन परलोक देखकर यहाँ कहने को आया है, जिस पर विश्वास 
किया जाए कि परलोक दै, भूतकाल है कोई भी तो नहों आया। इसलिए 
हम तो वर्तमान मे इस लोक मे जितना सुखभोग कर सकते है, करते है । ह 


मूल पाठ 


अदव्खूब दक्‍्खुवाहिय, (त) सहृहसु अकः _दसणा । 
हदि हु सुनिरुद्धदसणे मोहणिज्जेण . कडेण कम्मुणा ॥६१ ९॥। 


'पस्कृत छाया 
अपद्यवत्‌ पश्यव्याह्ृत अरद्धत्त्व अपद्यदर्शन 
गृहाण सुनिरुद्धदर्शन मोहनीयेन ऊृतेन कर्मेणा ॥११॥। 
अन्वयार्थे 
(अदवर्तुव) दे अन्धे के समान पुरुष (बक्खुवाहिय ) सर्वंज द्वारा कर्यित 
सिद्धान्त या आगम पर (सद्दृहसु) श्रद्धा करो---विश्वास रखो । (अदक्खुदसणा) हे 


वैत्ाालीय द्वितीय अध्ययन---तृतीय उद्द शक शेथ ५ 
असवेज्ञ दर्शन वालो ! (मोहणिज्जेण कडेण कम्प्ुणा) स्वयक्षत मोहनीयकर्म से 
(सुनि से) जिसकी ज्ञानहृष्टि बन्द हो गयी है, वह सर्वेज्ोक्ते आयगम को नही 
मानता, (हवि हु) यह जानो । 


छू 


भाषाथ 


हे अन्धतुल्य पुरुष | तुम सर्वेज्ञोक्त सिद्धान्त या आगम पर श्रद्धाशील 
वनो । हे असवेज्ञोक्त दशेन को मानने वालो ! यह समझ लो कि स्वकृत 


मोहकमे के कारण जिसकी ज्ञानहृष्टि बिलकुल बन्द हो गयी है, वही सर्वज्ञ- 
प्ररूपित आगम पर श्रद्धा नही करता । 


व्याष्या 
अन्चतुल्य नास्तिको के भनन्‍्तब्य का न॑ 

इस गाथा मे पूर्वंगाथा मे उक्त ऐहिक सुख की तृष्णा मे डूबे हुए तथा परलोक 
को मिथ्या कहने वाले नास्तिकों की माल्यता का रूण्डन करते हुए तीखी वाणी मे 
व्यग करते हुए शास्त्रकार कहते हैं--अदक्खुबव कडेण फम्मुणा । “अदवखुब' 
का अथे इस प्रकार है---जो देखता है वह 'पश्य' है। जो नही देखता, वह अन्धा 
कहलाता है, सस्कृत मे उसे “अपश्य' कहते हैं। जो व्यक्ति कत्तंब्य-अकत्तंग्य के विचार 
से शून्य है, वे अन्धपुरुष के सहश है । उसी का सम्बोधन का रूप प्रयुक्त करके 
कहा गया है--“हे अन्धतुल्य पुरण ! एकमात्र प्रत्यक्ष को ही प्रमाण मानने के कारण 
कत्तें व्याकत्तेब्यविदेक से रहित पुरुष । तुम सर्वज्ञपुरुष के वचनों (प्रवचनो) पर श्रद्धा 
रखो ।” सर्वश्षकथित आगमो पर श्रद्धा न करने का कारण बताते हुए शास्त्रकार 
कहते हैँं---'हदि हु सुनिरद्धदसणे कम्मुणा' अर्थात्‌ यह निश्चित समझो कि 
सर्वेज्ञीिक्त दशेन पर श्रद्धा न करने का कारण यह है कि स्वयक्ृत मोहनीयकर्म के 
फलस्वरूप तुम्हारी ज्ञानहृष्टि लुप्त या बन्द हो गयी है। जिस पुरुष का दर्शन यानी 
सम्यजज्ञान अत्यन्त रुक गया है, उसे निरुद्धव्शन (सुनिदद्धव॒सणे) कहते हैं । 


उसका ज्ञान किससे रुक गया इसके उत्तर मे शास्त्रकार कहते है-,- 
'मोहणिज्जेण कडेण कम्सुणा । जीवो को भोहित करने वाले मिथ्यादर्शन अथवा 
ज्ञानावरणीय आादि स्वक्ृत कर्मो के कारण उसका ज्ञान रुक गया है, अत वह प्राणी 
सर्वेज्ञोक्तमार्ग मे श्रद्धा नही करता है। मोहनीयकर्म के कारण ही उन्हे सबवेश्ोक्त 
आगमी पर विश्वास नही होता । और इसी कारण वे लोग एकमात्र प्रत्यक्ष को 
भमाण मानते है। इससे समस्त व्यवह्यार का लोप हो जाता है। व्यवहार लोप हो 


जाने से उनका अस्तित्व ही खत्म हो जाएगा । क्योकि एकमात्र प्रत्यक्ष को प्रमाण 
व कल कौन किसका पिता है ? कौन किसका पुत्र है ? इत्यादि व्यवहार भी नही 
हे । 
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इतना होने पर भी यदि तुम सर्वज्ञोक्त आगम को स्वीकार नही करोगे तो 
अन्धपुरुप के समान कर्त्तव्य-अकत्तंब्य के विवेक से रहित हो जाओगे | 
अयवा इस गाथा का अर्थ यह भी सम्भव है -हे अन्यदर्शन दाले पुरुष ! 
चाहे ठुम अदक्ष (अनिषुण) हो या दक्ष (निपुण) हो, जैसे भी हो, तुम्हे अचलु- 
दर्शन--केवलज्ञानी सर्वज्ञपुरुप द्वारा जो हित की प्राप्ति होती है, उनमे श्रद्धा 
करनी चाहिए। 
तात्पयर्थ यह है कि अपने आग्रह को छोडकर सर्वज्ञोक्त मार्ग पर अद्धा करो, 
इसी में तुम्हारा कल्याण निहित है । 
सुल पाठ 
दुक्खी मोहे पुणो पुणो, निव्विदेज्ज सिलोगपूयण । 
एवं सहितेडहिपासए, आयतुले पाणेहि सजए ॥॥१२॥ 


स॒. छाया 
दु खी मोह पुन पुननिविन्देत इलोकपुजनम्‌ | 
एवं सहितोब्चिपश्येदद आत्मतुल्यान्‌ प्राणान्‌ सयत ॥१२।॥। 
अन्वयार्थ 
(दुक्खी) दूं खी जीव (पुणो पुणो) वार-बार (सोहे) मोह--विवेकमु्ता को 
भ्राप्त करता है | (सिलोगपुयण) अत साधक अपनी स्तुति और: पुजा को 
(निष्चिदेज्ज) त्याग दे। (एवं) इस प्रकार (सहिते) ज्ञानादिसम्पन्न (सजए) सयमी 
साधु (पाणेहि) प्राणियों को (आयतुल) आत्मतुल्य--अपने समान (अहिपासए) 


देखे । 


र्थ 
दुं खी जीव वार-बार मोह (विवेक) मूढ डोते हैं! अत साधक स्तुति 
से विरक्त रहे। इस प्रकार ज्ञानादि से सम्पन्न साधु समस्त प्राणियो को 
आत्मतुल्य (अपने समान) देखे | 


सब प्राणियो को ० बत्‌ समझे 
इस गाथा मे मोहमोहित जीवो की दशा बतलाकर ज्ञानादिसम्पन्न सुविहित 


साधक को स्वत्वमोह छोडकर सभी जीवो को आत्मवतृ देखने का उपदेश दिया 
गया है। 
दुक्‍्खी मोहे पुणो पुणो--उदयावस्था को प्राप्त असातावेदनीय को दुख 
कहते है अथवा असातावेदनीय के कारण का नाम दुख है। जो प्राणी को बुरा 
(प्रतिकूल) लगवा है, सुद्ाता नही, उसे भी दुख़ कहते है । जिसको दुख हो रहा 
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हो, उस प्राणी को दु खी कहते हे । छुखी प्राणी दूं ख मे मान भूल जाता है । जया 
करना और क्या न करता, इस बात का उसे विवेक नही रहता। बह किऊतेंव्य- 
विमुढ होकर मनमानी करता रहता है । जो हिंतैपी उसे दु ख (आतेव्यान) के समय 
उपदेश देता हे, उसके उपदेश को भी वह मूड ठुकरा देता हे। सर्वेज्ञ के उपदेश पर 
भी उसे विश्वास नही होता । और वह दु ख के आवेश मे लगातार ऊट्पटाँग कुकृत्य 
करके बार-बार मोहक मंबन्धन कर लेता है। दूसरी वात यह हू हि जो मानसिक 
दु खी होता है, वह अपने को दूसरो वी तुलना में नीची कोटि का मानकर जरा- 
ज्रा-सी वात मे अपना अपमान समझ लेता हे । वह अपने आपको उच्च स्थिति में 
एवं प्रतिष्ठित कहलाने के लिए पूजा-प्रतिष्ठा प्राप्त करने के कई हथकडे अपनाता ह॑ । 
जरा-सी प्रतिष्ठा प्राप्त होते ही, समाज या राष्ट्र मे एक दफा जरा-सा नाम चमकते 
ही दह दूसरो को अपने से तुच्छ, हीन, नीच समझने लगता है । इस प्रकार उच्च- 
नीच, छोटे-बडे, अच्छे-बुरे आदि विपमता की भावना का शिकार होकर वह विवेक- 
मूढ पुन -पुन मोहकर्मंवश दुष्कर्म करता है, जिसके कारण दू खी होता रहता हूं । 
इसी दृष्टि से शास्त्रकार इस गाथा के द्वितीय चरग मे सुविहित साधुओ के 
लिए प्रेरणा देते है--/निर्व्विदेज्ज सिलोगपुयण । अपनी स्तुति-पूजा से दूर रहो | 
जहाँ एक बार भी पूजा, प्रतिष्ठा और यशकीति की चाट लग गयी कि विवेकमूठ 
होकर तुम भी पुन जरा-जरा-सी वात में अपमान, तिरस्कार समझकर मानप्तिक 
दु खी वन जाओगे । इसलिए विवेकी बनकर सबके प्रति आत्मवत्‌ भावना रखो | 
अपने लिए उच्चता की भावना होगी, तो दूसरो को नीच और तुच्छ समझने की 
ग़लत्त वृत्ति पैदा होगी । इसीलिए नीचे की पक्ति मे कहा--'एवं सहिते आयतुले 
पाणेएहू सजए ! ज्ञान-दशेन-चारित्र से सम्पन्न (भरा-पूरा) साथु सबको आत्मतुल्य 
समझता है, वह किसी की निन्‍दा, अपकीत्ति, अपमान या वेइज्जती नही करता, और 
न ही अपने लिए पूजा-अ्रतिष्ठा की इच्छा करता है। स्वपर-कल्याण मे प्रवृत्त साधु 
सुख्ध चाहने वाले दूसरे प्राणियो को अपने ही समान सुख को प्रिय तथा दुख को 


अप्रिय सानने वाले समझे | 
मूल पाठ 
अगार॑ पि य आवसे नरे, अणुपुव्ब पार्णेहि सच्चए | 
समता सब्वत्य सुवब्वते, देवाणं गच्छें स लोगय ।॥१३॥ 
ससकत छाया 


अगारमप्यावसन्नर आनुपुर्व्या प्राणंप सयत । 
समता सर्वत्र सुब्रतो देवाना गच्छेत्‌ स लोकम्‌ ॥१श॥ 


सूचकृताग सूत्र 


९७ 
।। 
ह 


अन्वयार्थ 
(मगार पि य) घर (गृहस्थ) मे भी (आवसे) निवास करता हुआ (नरे) 
मनुष्य (अणुपुन्ब) क्रश (पाणेहि सजए) प्राणियों पर संयम दयाभाव रखकर 
तथा (सब्यत्य) सव प्राणियो पर (समता) स्ममाव रखता हुआ (स) वह (सुब्बते) 
व्रती श्रावक (देवाण) देवो के (लोग) लोक को (गच्छे) जाता है | 
भावार्थ 
जो पुरुष गृह (घर) मे निवास करता हुआ भी क्रमश श्रावकधर्म 
को प्राप्त करके प्राणियो की हिना से निवृत्त हो जाता है तथा सर्वत्र समता 
र । है, वह सुत्रती यृहस्थ भी देवो के लोक मे चला जाता है| 
व्याख्या 


न्तधारी गृहस्थ भी सुगत्ति प्राप्त करता है 
इस गाथा मे सुत्रती ग्रहस्थ को भी देवलोक मे सुगति बताकर प्रकारान्तर 
से महाव्रती साधु को अहिंसा और समता के उच्च आचरण की प्रेरणा दी गयी है-- 
जअगार पि थे आवसे देवाण गच्छे स लोगय । भाशय यह है कि गुहस्थ मे 
रहता हुआ भी जो मनुष्य क्रमश श्रावकर्ध्म को अग्रीकार करके यथाशक्ति 
मर्यादानुसार प्राणिहिसा पर सयम रखता है, तथा आहंतप्रवचनोक्त समस्त 
एकेन्द्रियादि प्राणियों के प्रति सममाव रखकर अन्य प्राणियों को भी आत्मवत्‌ 
मानता है, वह सुन्नती श्रावक यूहस्थ होकर भी इन्द्रादि देवों के लोक मे जाता हैं, तो 
फिर पचमहाब्रतधारी उत्कृष्ट सयमी महासत्त्व साधुओ की तो बात ही क्या * 
सूल पाठ 
सोच्चा भगवाणुसासणं सच्चे तत्थ करेज्जुवक्कम । 
सव्वत्थ विणीयमच्छरे उछ भिक्‍्खु विसुद्धमाहरे ॥१४॥ 
संस्कृत ॥ 
श्र त्वा भगवदनूशासन सत्ये तन्न कुर्यादुपक्रमम्‌ । 
सत्र विनीतमत्सर उञ्छ भिक्षुविशुद्धमाहरेत्‌ ॥ १४॥ 
अन्वयार्थे 
( शुसासण) भगवान्‌ के अनुशासन-- आयम को (सोच्चा) सुनकर 
(तत्य सच्चे) उस प्रवचन (आगम) में कहे गए सत्य. सिद्धान्त---सयम में अथवा 
उक्त आगमोक्त तथ्य-सत्य में (उवक्‍्क्म करेज्ज) उद्योग---पराक्षनम करे। (सब्बत्य) 
सर्वत्र (विणीयमच्छरे) मत्सररहित होकर (भिक्‍खु) मिक्षाजीवी साधु (चिसंद्ध ) 
शुद्ध (उछ) भिक्षा (आहरे) जाए । 
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थ 
भगवान्‌ के द्वारा प्ररहूपित अनुशासन--आगम को सुनकर उसमे कहे 
गए सत्य-सयम मे पुरुपार्थ करना चाहिए। भिक्षाजीवी साधु को सर्वत्र 
म'्स रहित रहना चाहिए और छुद्ध भिक्षा लानी चाहिए | 
व्याख्या 
भगववनुशासन और भिक्षु का कत्त ज्य 
इस गाथा मे तीन बाते क्ाघृुजीवन की चर्या से सम्बन्धित बताई है--- 
(क) सर्वेज्ञोक्त अनुशासन का श्रवण (२) तदनुसार सत्य में पुरुषार्थ और (३) सम- 
भावपूर्वक विशुद्ध सिक्षाचर्या । 
सचमुच साध्‌ को अपनी दिनचर्या उज्ज्वल रखने के लिए उक्त तीनो बातो 
पर ध्यान देना आवश्यक है | 
ज्ञान, वैराग्य, घर्मं, मश, श्री, समग्र ऐश्वर्य एवं मोक्ष इन विश्वत्ियों से 
सम्पन्न वीतराग भगवान्‌ सर्वेज्ञ सर्वदर्शी कहलाते है। उनके द्वारा उक्त अनुशासन 
याती उनकी आज्ञा को अपने गुरु या आचार्य से श्रवण करना मिक्ष्‌ की दिनचर्या का 
प्रधान जग होना चाहिए। तत्पश्चात्‌ उक्त अनुशासन के अनुसार जो सत्य -- 
सिद्धान्त है, उसमे तथा सयम प्राप्ति के लिए पुरुषार्थ करना चाहिए । वह पुरुषार्थ 
सभी पदार्थों के प्रति मत्सररहित एवं क्षेत्र, गृह, उपधि तथा शरीर आदि के प्रति 
ममता-तृष्णा रहित, रागद्ट परहित होकर करे | भिक्षाचर्या भी ४२ दोषो से रहित 
करनी चाहिए । 
सूल 
सव्व नच्चा अहिटठए, घम्मठठी उवहाणवीरिए | 
गुत्त जूत्त सया जए, आयपरे परमायतटिठते ॥१५॥ 


छाया 
सर्व ज्ञात्वाश्घितिष्ठेत्‌ धर्माथ्यु पधानवीयें । 
गुप्तो युक्त सदा यतेततात्मपरयो* परमायतस्थित ॥|१५॥। 
अन्चयार्थ 
(सब्ब) समस्त पदार्थों को (नक्चा) जानकर साधु (अहिद्ठए) सर्वज्ञोक्त 
सव॒र का अधिष्ठान--आधार ले । (घस्मट्ठी) धर्म का प्रयोजन रखे । (उवहाण- 
दोरिए) तप मे अपनी शक्ति लगाए, (युत्ते जुत्त) मन-दचन-काया की गुप्ति--- 
रक्षा से युक्त होकर रहे (सया) सदा (आयपरे) स्वपर-कल्याण के विपय में अथवा 


आत्मपरक होकर (जए) प्रयरन करे । (परमायतद्ठिए) और परमायत--समोक्ष के 
लक्ष्य मे स्थित हो । 


३६० सूचकृतांग सूत्र 


भावार्थ 
साधु आगमो से, ग्रन्थो से तथा अन्य अनुभवों से समस्त पदार्थों को 
जान कर आश्रय- आधार सर्वेज्ञोक्त सवर का ही ले। वह धर्म को अपना 
प्रयोजन समझे और वाह्म-आसभ्यन्तर तप में ही अपनी समस्त शक्तियों 
लगाए तथा मन-वचन-काया की ग्रुप्ति--रक्षा से युक्त होकर स्वपर- 
कल्याण के विषय से अथवा आत्मपरायण होकर यत्न करे , और परमायत 
--परभधाम--मोक्ष के लक्ष्य मे स्थित रहे । 
व्यास्या 
साध की भोक्षयात्ता के पाथथेय 
रस गाथा मे पुनरावृत्ति करके भी शास्त्रकार ने साधक की मोक्षयात्रा के 

कुछ पाथेयो का सक्षेप मे दिग्दर्शन कराया है-- (१) जाने सब कुछ, किन्तु आधार 
स्वेज्ञोक्त सवर का ले, (२) धर्म से ही अपना प्रयोजन रखे, (३) तपश्चर्या मे ही 
अपनी गक्तिर्या लगाए, (४) तीन गुप्तियो से मुक्त होकर रहे, (५) स्वपरकल्याण 
मे अथवा आत्मपरक यत्न करे (६) मोक्ष के लक्ष्य मे डटा रहे | कितने सुन्दर और 
हित्तकर पाथेय बठाए है मोक्षयात्री के लिए ! इन्हे पायेय के रूप में लेकर साधु 
अपनी मोक्षयात्रा करे तो सचमुच एक दिन मोक्ष को प्राप्त कर सकता हैं। इन 
छहो पर कुछ विचार कर ले---साधक बहुत-से पदार्थों को जानता है, उनमे से कुछ 
_हेय होते है, कुछ उपादेय और कुछ जय । इन सबका विश्लेषण करके छाँटने में 
छद्मरथतावर कदाचित्‌ साधु गडवडा जाय, इसलिए शास्द्रकार कहते हैं--सर्वज्ञोक्त 
सवरख्प अधिप्ठान---भाधार से उनका मिलान करके चतले। दूसरे नम्बर मे वह 
धर्म को ही एक मात्र परम पदार्थ (मोक्ष प्राप्ति का उपादेव पदाय ) समझे, शेष 

सबको अनपं समझे । तीसरे नम्बर में बाह्यम-आाभ्यन्तर हाइनप प्रकार के तप मे ही 

अपनी शक्तियों लयाए, व्यर्थ के कार्यो मे नही । चौथे नम्बर मे जियरुप्तियों से युन्त 

रहे, ताकि जात्मार पापकर्मो से बच सके । पाँचवे नम्बर में स्वपर-न्ल्याण भेया 

आत्मपरक होकर यत्न करे, अन्य अकत्याण या नहितकर अ्रपच मे ना लगरे। तथा 

मोक्ष के सिवाय मौर कोई लक्ष्य न रखे । वही परम -+-लाग्तव--श्रे प्ठधाम हैं--- 

लात्मा का । 

सूल 
वित्ञ” पसचो य नाइओ, तं बाले सरण ति मन्‍्नइ । 
एते मम्म॒ तेसू वी अह नो ताण सरण न विज्जई ॥8 ६! 
ससस्‍्कत छाया 
चित्त पशवरच ज्ञाचयस्तद वाल शरणमिति ननन्‍्यते | 
एते मम तेप्वप्यह नो ताण झरण न ब्चितेताश्चा 
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अन्वयार्य 
(बाले) अज्ञानी जीव (वित्त ) धन (य) और (पसबो) पशुगर (नाइयो) 
तथ! ज्ञाति (त) इन्हे (सरणति) अपना शरण (मन्नइ) मानता हूँ ० (एते) ये (मम) 
मेरे है, (तेसु बी अह) और मैं इनका हैँ । (नो ताण) वस्तुत ये सव आण-रक्षक 
और (सरण) शरण (न विज्जई) नहीं है। 
भाषाथ 
अज्ञानी जीव घन, पशु और ज्ञातिजनों को अपना शरणभूत समझता 
है। ये मेरे हैं, मैं इनका स्वामी हूँ, ऐसा समझता है। किन्तु वास्तव मे ये 
उसके लिए न ज्राणरूप है और न शरणरूप है। 
व्याख्या 
घन आदि पदार्थ शरणभूत नहीं 
इस गाथा में अज्ञानी जोब की साप्तारिक पदार्थों के प्रति ममत्ववृत्ति का 
वर्णन करके शास्त्रकार ने सुव्हित साधक के लिए ममत्वत्याग ध्वनित कर 
दिया है । 
वित्त पसवो ५... सरण ति मन्नइई--धन, धान्य, सोना, चाँदी, रत्न आदि 
को वित्त कहते हैं। हाथी, धोडा, गाय, भैस आदि को पशु कहते है। माता, पिता, 
स्‍त्री, पुत्र, भाई, बहन आदि स्वजन वर्ग को ज्ञातिजन कहते हैं । अज्ञानी जीव मोह- 
विकल होकर धन आदि सजीव-निर्जीव पदार्थों को अपने शरणभूत मानता है। वह 
समझता है कि मे घन, पशु और ज्ञातिजन मेरे परिभोग में सहायक, उपयोगी, रक्षण- 
दाता, और शरणदाता होगे मैं इनके उपाजंन और पालन हारा सब उपद्रवो को 
लण्ट कर दूँगा । यही शास्त्रकार कहते है---'एते मम तेसु वी अह 
इसका निराकरण करते हुए ययार्थ वस्तुस्वरूप बताते है--नो ताण सरण 
न घिज्जई ।' आशय यह है कि ये सभी पदार्थ न तो उसकी रक्षा कर सकते हैं और 
न शरण दे सकते है। क्योकि जिस शरीर के लिए धनोपार्जन की इच्छा की जाती 
है, वह शरीर ही विनाशी है। विद्वानों ने कहा है--- 
रिद्धो सहावतरला रोगजराभग़ुर हयसरोर  । 
दोण्हपि गसमणसोलाण किच्चिर होज्ज सम्बन्धों ? 
अर्थात्‌--ऋद्धि स्वभाव से ही चचल है, यह निक्षष्ट शरीर रोग और 
बुढ़ापे से नश्वर है। इन दोनी गमनशील--नाशवान पदार्थों का सम्बन्ध कब तक 
रह सकता है * 
सातापितृ सहस्नाणि पुश्रदारशतानि च । 
प्रतिजन्मनि वत्त ते, कस्य मातारपिताइपषि वा || 


श९२ सुत्रक्रताग सूभ 


अर्थातू--माता-पिता हजारो हुए और पुत्न-कलन्न (स्त्री) भी सैकडो हुए । 
ये तो प्रत्येक जन्म में होते है । वस्तुत कौन माता हे, कौन पिता है । 

इसी दृष्टि से शास्त्रकार कहते है--नरक मे गिरते हुए प्राणी की ये पिता 
आदि किसी प्रकार भी रक्षा नही कर सकते | जो पुरुष राग आदि से युक्त है, उसके 


लिए कहां भी शरण नही है | 
मल 


अष्भागमितमि वा दुहे, अहवा उकक्रमिते भव॑ तिए । 
एगस्स गई य आगई, विदुमता सरणं ण मन्नई ॥१७॥ 


ससकूत छाया 
अभ्यागते वा दु खेअ्थवोत्क्रान्ते भवान्तिके। 
एकस्य गतिश्चागति विद्वान शरण न मन्यते ।॥।१७॥ 
अन्वयार्थ 
(अव्भागभितसि दुहे) दु ख आने पर (अह॒वा) अथवा (उकक्सिते) उपक्रम 
के कारणों से आयु नष्ट होने पर (भचतिए) अथवा देहान्त (मृत्यु) होने पर 
(एगस्स) अकेले का ही (गई य आगई) जाना या आना होता है। (बिद्युमता) अत 
विद्वान्‌ पुरुष (सरण) धन आदि को अपना शरण (ण भन्नई) नही मानता है । 
भावार्थ 
जब प्राणी के ऊपर किसी प्रकार का दुख आ पडता है, तब वह उसे 
अकेला ही भोगता है तथा उपक्रम के कारणो से आयु नष्ट होने पर या 
मृत्यु उपस्थित होने पर वह अकेला ही परलोक मे जाता है तथा वहाँ से 
मरकर पुन आता है। इसलिए विद्वान्‌ पुरुष किप्ती को अपना शरण 
नही मानते । 
व्याख्या 
दु खभोग तथा परलोक-गमनागभन अकेले का ही ' 
पुर्वंगाथा मे शास्त्रकार ने स्पष्ठत यह सिद्ध कर दिया कि कोई भी पदार्थ 
किसी की रक्षा नही कर सकता एवं शरण नही दे सकता । इस गाथा मे उसी के 
सन्दर्भ मे यह बताया है कि कोई किसी का शरणदाता इसलिए नहीं हे कि जीव 
अकेला (स्वय) ही कर्म करता है, स्वय ही उसका फल भोगता है, परलोक में भी 
अकेला ही जाता है, वहाँ से आयु पूर्ण कर पुन अकेला ही आता है । तव कौन किसी 
को शरण दे सकता है ? इसी वात को शास्तकार कहते है---/अब्भागसिसमसि सरफ़ 


ण मसन्‍नई 


३६२ सूत्रकृताग सूत्र 


अर्थात्‌--माता-पिता हजारो हुए और पृत्र-कलत्र (स्त्री) भी सैकडो हुए । 
ये तो अत्येक जन्म में होते है । वस्तुत कौन माता है, कौन पिता है । 
इसी हृप्टि से शास्त्रकार कहते है--नरक में ग्रिरते हुए प्राणी की ये पिता 
आदि किसी प्रकार भी रक्षा नही कर सकते । जो पुरुष राग आदि से युक्त है, उसके 
लिए कही भी शरण नही है । 
सूल पाठ 
अष्भागमितमि वा दुहे, अहवा उक्क्रमिते भ्वंतिए । 
एगस्स गई थ आगई, विदुमता सरणं ण सन्नई ॥।१७॥। 


संस्कृत छाया 
अभ्यागते वा दुखेथ्थवोत्क्रान्ते भवान्तिके। 
एकस्य गतिद्चागति विद्वान शरण न मन्यते ॥। १७॥। 
अन्वयायें 
(अब्भागमितमि दुहे) दु ख आने पर (अहवा) अथवा (उक्कसिते) उपक्रम 
के कारणा से आयु नष्ठ होने पर (भवतिए) अथवा देहान्त (मृत्यु) होने पर 
(एगस्स ) अकेले का ही (गई य आगई) जाना या आना होता है। (चि७ठुमता) अत 
विद्वान्‌ पुरुष (सरण) घन जादि को अपना शरण (ण भन्नई) नहीं मानता है ! 
भावार्थ 
जब प्राणी के ऊपर किसी प्रकार का दुख आ पडता है, तब वह उसे 
अकेला ही भोगता है तथा उपक्रम के कारणो से आयु नष्ट होने पर या 
मृत्यु उपस्थित होने पर वह अकेला ही परलोक में जाता है तथा वहाँ से 
मरकर पुन आता है। इसलिए विद्वान्‌ पुरुष किप्ती को अपना शरण 
नही मानते । 


व्याच्या 


दु खभोग तथा परलोक-गमनागमन अकेले का ही ' 

पूर्वंगाथा मे शास्त्रकार ने स्पष्टत यह सिद्ध कर दिया कि कोई भी पदार्थ 
किसी की रक्षा नही कर सकता एवं शरण नही दे सकता | इस गाथा मे उसी के 
सन्दर्म मे यह बताया है कि कोई किसी का शरणदाता इसलिए नहीं हे कि जीव 
अकेला (स्वयं) ही कर्म करता है, स्वयं ही उसका फल भोगता है, परलोक मे भी 
अकेला ही जाता है, वहाँ से आयु पूर्ण कर पुन अकेला ही आता है | तव कौन किसी 
को शरण दे सकता है ” इसी वात को शास्त्रकार कहते हैं--अव्भागमिममसि सरण 
णसन्‍नई ( 


चैंतालीय द्वितीय अध्ययन--तृतीय उद शक २३६३ 
आशय यह है कि पूर्वजन्स मे उपाजित अमातावेदनीयकर्म के उदय से जीव 
पर दु खू (रोग, बुढापे आदि का) आ पडता है, तो वह उसे अकेला ही भोगता ह। 
इसीलिए किसी विचारक ने कहा है --- 
सयणस्स वि सज्छगओ रोग|भिहतो किलिस्सइ इहेगो । 
सयणो विय से रोग न विरचइ नेव नासेद ॥ 
अर्थात्‌ु--अपने स्वजनवगं के वीच मे रहा हुआ भी व्यक्ति जब रोग से 
पीडित होता है, तब अकेला ही दुख भोगता है। स्वजनवर्ग उसके रोग को न तो 
घटा सकते है और न ही नष्ट कर सकते है । अयवा उपक्तम के कारणो से जब 
प्राणी की अप्यु नष्ट हो जाती है, अथवा आयु की अवधि पूर्ण होने पर जब मृत्यु- 
काल उपस्थित होता है, तब क्‍या कोई स्वजन उसकी मृत्यु को रोक सकता है या 
मृत्यु होने पर उसके साथ परलोक मे जा सकता है या वहाँ से इस लोक मे पुन आ 
सकतःर है ? कदापि नही। प्राणी अकेला ही परलोक मे जाता है और वहाँ से इस 
लोक मे भी अकेला ही आता है। उस समय उसका कोई भी साथी नही होता । 
इसलिए विवेकी पुरुष, जो ससार के वस्तु स्वरूप को जानता है, वह घन आदि को 
अपना रक्षक या शरणरूप नहीं मावता । कहा भी है --- 
एकस्पय जन्मम रणे गतयश्च शुसाशुभा भवावतें | 
तस्मादाकालिकहितसेकेनेबात्सन कार्यम ॥ 
अर्थात्‌--इस जगत्‌ मे जीव अकेला ही जन्म लेता है, अकेला ही मरता है । 
तथा इस ससार चक्र मे चह जकेला ही आता है और अकेला ही जाता है । इसलिए 
मरणपयेनत जीव को अकेले ही अपना हित सम्पादन करना चाहिए । 
मसल पाठ 
सब्बे सयकम्मकप्पिया, अवियत्तेण दृह्ेण पाणिणो । 


हिडति भयाउला सढा, जाइजरांमरणेहिइ्मिददुता ।॥१८।॥॥ 
ससस्‍्क्ृत छाया 
सर्वे स्वकर्मंकल्पिता अव्यक्त न दु खेन प्राणिन । 
हिडन्ति भयाकुला छाठा , जाति-जरा-मरणैरभमिद्र ता ॥१८॥ 
अन्ययाथ॑ 
(सब्बे पाणिणो ) समस्त प्राणिगण (सयकस्मकष्पिया) अपने-अपने कर्मों के 
कारण नाना अवस्थाओ से यूक्त हैं और (अ ण इहेण) सब अव्यक्त-अलक्षित 
अबकी. है है अप ) जन्म जरा और भृत्यु से ( 
र (सपाउला) भय जाकूल (सढा) शठ 
सस्तार चक्र में परिभ्रमण करते रहते है ; 3&%2 ५७००७७७ 


रे& ४ सूच्रकृताग सूभ 


भावार्थ 

सब प्राणी अपने-अपने कर्मानुसार विभिन्न अवस्याओ से युक्त है। 
तथा सभी किसी न किसी अव्यक्त दु ख से दु खित है। वे अनेक दोषो से 
दूषित (शठ, प्राणी जन्म-जरा-सरण से पीडित एवं भयाकुल होकर वास्-बार 
ससार चक्र मे परिभ्रमण करते रहते है । 

व्याल्या 

जीव फा 'सुत्र भ्रथित ससारअञ्रमण 

इस गाथा मे पूर्वोक्त बात को सिद्ध करने के लिए शास्त्रकार कर्म॑सिद्धान्त 
प्रस्तुत करते है---सब्बे सयकस्प्त अभिद्वुता ।// आशय यह है कि इस ससारत्पी 
गते मे पड़े हुए समस्त भ्राणिगण ससार मे पर्यटन करते हुए स्वकृत ज्ञानावरणीय 
आदि कर्मों के प्रभाव से सूक्ष्म, वादर, पर्याप्त, अपर्याप्त, सम्मूछिम, गर्भज तथा 
एकेन्द्रिय से लेकर पचेन्द्रिय तक नाना अवस्थाओ को प्राप्त करते हैं ।इन विभिन्न 
अवस्थाओ मे ये प्राणी शिरोवेदना आदि अनेक शारीरिक तथा अपमान, आपत्ति आदि 
मानसिक अलक्षित दु खो से दु खी होते है । यहाँ अव्यक्त दु ख उपलक्षण है, असाता- 
वेदनीयस्वरूप स्पष्ट प्रतीत होने वाले दु खो से भी दुखी होते हैं। वे अरहटयत्र 
की तरह बार-बार उन्ही योनियों मे आते-जाते रहते है। यहाँ 'शठ” इसलिए कहा है 
कि थे शठ (दुष्ट) की तरह अनेक दुष्टकर्म करते है। किन्तु फल भोगते समय 
अत्यन्त भयाकुल होते है । बार-बार जन्म-जरा-मृत्यु से पीडित रहते है । इस अकार 
बार-बार ससारचकर मे परिभ्रमण करते रहते है । 

सूल 
इणमेव खण विजाणिया, णो सुलभ बोहि च आहिय॑ । 


एवं सहिए5हिपासए आह जिणो इणमेव सेसगा ॥१६॥ 
ससस्‍्कृतं छाया 
इममेव क्षण विज्ञाय, नो सुलभ बोधि च आख्याताम । 
एवं सहितोष्धिपरयेद्‌ आह जिन इदमेव शेषका ॥१९।। 


रथ 
(इणसेव) यही (ख़ण) क्षणफ--अवसर है, (बोहिं घ ) वोधि--ज्ञान भी (णो 
सुलभ) सुलभ नही है, (आहिय) ऐसा कहा है, (विजाणिया) इस वात को जानकर 
(सहिए) ज्ञानादि सम्पन्न अथवा अपने हिंत को समझने वाला मुनि (एच) इस 
प्रकार (अहिपासए) विचार करे (जिणो) तीर्थकर ऋषनदेव ने कहा है, (सेसया) 
और शेप तौर्थकरों ने भी (इणमेव) यही कह्दा है । 


वैतालीय द्वितीय अध्ययन--तृतीय उद्देशक ३६५ 
भावार्थ 

ज्ञानादि सम्पन्न अथवा स्वहितचिन्तक मुनि यह सोचे कि मोक्ष-साधन 

का यही उत्तम अवसर है । और सर्वेज्ञों ने कहा है कि बोध भ्राप्त करना 

सुलभ नही है। इस वात को विशेपरूप से साधक जान-समझ ले। आदि 

तीथंकर ऋषभदेव ने अपने पुत्रो को यह उपदेश दिया था और शोप तीर्थ- 

करो ने भी यही कहा है । 

टः व्याख्या 

भोक्ष-साधना एवं बोधप्राप्ति का दुर्लेभ अवसर मत खोमओो 

इस गाया में भोक्ष साधना बोधि प्राप्ति के दुर्लंभ अवसर की चर्चा करके 

शास्त्रकार ने अव्यक्त रूप से साधक को अवसर न खोने का सकेत कर दिया 

है--'इणमेव खण विजाणिया इणमेव सेसगा ।' गा के 


इणमेव खण--यह क्षण (इद क्षण) मे 'इण” शब्द प्रत्यक्ष और समीप का 
वाचक है । क्षण शब्द यहाँ अवसर अर्थ मे हे। इसलिए साधक द्रव्य, क्षेत्र काल 
और भाव को मोक्ष साधना का यही और यही, इसी क्षेत्र और काल को उचित व 
ष्ठ अवसर समझे । इन चारो मे जगम होना, पचेन्रिय होना और उत्तम कुलो- 
त्पत्ति तथा मनुष्यता प्राप्त होना यह द्रव्य-अवसर है, साढ़े पच्चीस जनपद रूप 
आय॑देश प्राप्त होना, क्षेत्र-अवसर है। एवं अवसपिणी कालचक्र का चौथा, पाँचवाँ 
आरा आदि घमंप्राप्ति के योग्य काल-अवसर है तथा उसमे श्रद्धान तथा चारित्रा- 
वरणीय कर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न विरति स्वीकार करने मे उत्साहरूपभाव अनु- 
कुलता भाव-अवसर है। शास्त्रकथन से ऐसे अवसर को तथा सम्यग्दशंन की प्राप्ति को 
दुर्लेल जानकर तदनुरूप (यानी प्राप्त श्रेष्ठ अवसर तथा बोधि के अनुरूप) उचित 
काय्ये सम्पादन करना चाहिए । अगर ऐसा अवसर प्राप्त होने पर भी साधक 
घर्मांचरण नही करेगा तो बोधि प्राप्त करना सुलभ नही होगा । कहा भी है--. 
लद्ध ललिय च बोहि अफरेंतो अणागय व पत्थेंतो । 
अन्न दाइ बोहि लच्सिसि कयरेण भोल्लेण ? 
अर्थात्‌--जो पुरुष श्राप्त वोधि का सदुपयोग नही करता, अर्थात्‌ उसके 
अनुसार अनुष्ठान नही करता गौर भविष्यत्कालीन बोधि की अभिलापा रखता है, 
अर्थात्‌ यह चाहता है कि भविष्य में मुझे पुन बोधि प्राप्त हो, वह दूसरो को बोधि 
देकर कया मूल्य चुकाकर पुन वोधिलाभ करेगा? 
अत ज्ञानादिसम्पन्न साधक को दीधघ॑दृष्टि से यह सोचना चाहिए कि 
एक वार वोधिलाम का अवसर खो दिया तो फिर उत्कृष्ट अर्धयुद्गल परावतंन 
काल तक फिर वोधि (सम्यकत्व) प्राप्त करना दुष्कर होगा । अत्त भरुनि सर्देव 
वोधि-दुलंभत। का ध्यान रखे । 


३९६ सूत्रक्ृताग सूत्र 


यह उपदेश रागद पविजेता भगवान्‌ ऋषभदेव ने अप्टापदपर्बंत पर अपने 
पुत्रों को दिया था, अन्य जिनेश्वरों ने भी यही वात कही है | 
पल पाठ 
अभविस्‌ पुरावि भिकखवो, आएसावि भवति सुव्वया । 
एयाइ गरुणाइ आहु ते कासवस्स अणधम्मचारिणो ॥२०॥। 
सस्क्त 
अभवतन्‌ पुराब्पषि भिक्षव ! आगामिनरुच भवन्ति सुन्नता । 
एतान्‌ गुणानू आहुस्ते काश्यपस्याब्नुधर्मंचारिण ॥२०।। 
अन्वयार्थ 
(भिक्‍्खवो) हे साधुओ ! (पुरावि) पूर्वकाल मे भी (अभविसु) जो सर्वज्ञ 
हो चुके हैं, और (आएसावि) भविष्य मे भी (भ्रवत्ति) जो होगे, (ते सुन्वया) उन 
सुब्रत पुठषो ने (एयाइ ग्रुणाइ) इन्ही ग्रुणो को सोक्ष का साधन (आहु) कहा है, 
(कासवस्स अगुधस्मचारिणो) काश्यपगोच्रीय भगवान्‌ ऋषमदेव एवं भगवान्‌ महावीर 
स्वामी के धर्मानुयायी साधको ने भी यही कहा हे । 
भावायथ 
भिक्षुओ ! पूर्वकाल मे जो सर्वेज्ञ हो चुके है और भविष्य में जो 
होगे, उन सभी सुब्रत पुरुषों ने इन्ही ग्रुगो को मोक्ष का साधन बताया है, 
तथा भगवान्‌ ऋषभदेव एवं भगवान्‌ महावीर के धर्मानुगामी साधको ने भी 
इन्ही गुणो को मोक्ष के साधक कहा है । 
व्यास्या 
मोक्षसाधक गुणो के सम्बन्ध मे सभो तीर्थंकर एकमत 
इस गाथा मे पूर्वोक्त सभी गाथाओ में निरूपित मोक्षसाघक ग्रुणो के सम्बन्ध 
में भूत, भविष्य के समस्त तीर्थंकरो तथा वर्तमानकालीन आदितीर्थकर तथा चरम- 
तीर्थकर के समस्त धमनुयायी साधको का एकमत बताया है। शास्त्रकार भिक्षुबो 
को सम्बोधन करत्ते हुए कहते है कि हे भिक्षुओ ! ये जो पूर्वोक्त गाथाओ मे मोक्ष- 
साधक गुणो का कथन किया है, वे सब मेरे हारा ही कथित नही हैं, पूर्वकाल मे 
जितने भी सर्वज्ञ हो चुके है या भविष्य मे होगे, उत्त सवका इन मोक्षसाधक भुणो के 
सम्बन्ध मे एकमत है । यहाँ 'सुन्वया' शब्द से यह भी ध्वनित कर दिया है कि उन 
पुरुषो को जो स्वंञता प्राप्त हुई थी, तथा होगी, वह उत्तम ब्रतों के पालन से हुई 
थी तथा होगी । पूर्वोक्त ग्रुण ही मोक्षआधघक है, इस विषय मे सर्वज्ञो का कोई मतभेद 
नही है। वे सब काश्यपगोत्रीय आदितीर्थकर एवं अन्तिम तीर्थंकर ढाया आचरित 


वैतालीय हितीय अध्ययत--तृतीय उद्ं शक ३६७ 


धर्म का ही आचरण करने वाले थे, उन्होने भी इन्ही गुणो को मोक्षसाथक बताया 
है। मोक्षसाधन सम्यग्दशंन-ज्ञाल-चारित्ररूप रत्नत्रय है, अन्य नही | 


स्ल 
तिविहेणवि पाण मा हणें, आयहिते अणियाणसवुड़े । 
एवं सिद्धा अणतसो, सपइ जे य अणागयावरे ॥१२११। 


ससस्‍्कृत छाया 
न्षिविधेतार्पप प्राणान्‌ माहन्यादात्महितोइनिदानसदृत्त- । 
एवं सिद्धा अनन्तश सम्प्रति ये चाइ्नागता अपरे ॥२१॥ 
अस्वयार्थ 
(तिविहेणवि) मन, वचन और काया, इन तीनो से (पाण भरा हणे) प्राणियों 
का हनन नहीं करना चाहिए। तथा (आयहिते) अपने हित मे प्रवृत्त एवं (अणि- 
याणसरुबुडे) स्वर्गादि सुख्तो के निदान (भोगेच्छा) से रहित ग्रुप्त रहना चाहिए। 
(एवं) इस प्रकार (अणतसो) अनन्तजीव (सिद्धा) सिद्ध -मुक्त हुए है तथा (सपद्ट जे 
थे जबरे अणागया) वर्तमानकाल मे और भविष्य मे भो दूसरे अनन्त जीव सिद्ध-बुद्ध 
मुक्त होगे । 
भावाथ 
साधक को मन-वचन-काया, इन तीनो योगो से प्राणियों का प्राण- 
हनन नही करना चाहिए | तथा अपने हित मे सलग्न रहकर, स्वर्गादि सुख- 


भोगो के निदान से रहित होकर सयम पालन करना चाहिए। इस प्रकार 


की साधना से ही अतीत मे अनत्त जीवो ने मोक्ष प्राप्त किया है, वर्तमान 
काल मे भी मोक्ष प्राप्त करते है तथा भविष्य मे करेंगे 


व्यास्या 

तेकालिक मुक्त साधको का सोक्षप्राप्ति मे एकमत 
पूर्वंगाथाओं भे प्रतिपादित मौक्षसाघक ग्रुणो का निरूपण करके शास्त्रकार ने 
तीनो काल मे मुक्तात्माओ का इस सस्वन्ध मे एकमत बताया है । 'तिविहेणवि 
जे य अणागयाघरे ।” अर्थात्‌ मत-वचन काया इन तीन योगो से तथा कृत-फारित- 
अनुमोदित, इन तीन करणो से प्राणियों 


के दशविध प्राणो भे से किसी भी प्राण 
का हनन नहीं करना चाहिए, यह प्रथम महात्रत का स्वरूप है। उपलक्षण से यहाँ 
शेप सभी महान्नतो का पालन समझ लेना चाहिए 


हिए । आत्महित मे सलग्न तया मन- 
#चने-काया की तीन गुप्तियों से गुप्त-प्वरयक्त रहता है एवं स्वर्गादि सुखभोग के 
निदान से दूर रहता है, गह साधक अवश्य द्वी मुक्ति-सिद्धि प्राप्त करता है । पूर्वोक्त 
सागर का अनुष्ठान करके भूतकाल मे अन्त जीव सिद्ध हुए है, भविष्य मे भी पूर्वोक्त 


दे सूत्रकृताग सूत्र 


सार्ग का अनुष्ठान करके ही' अनन्त जीव सर्व कर्मक्षय करके सिद्ध होगे तथा वर्तमान 
काल में भी सिद्धि प्राप्त करने योग्य क्षेत्र से पुर्वोक्त उपाय से अनन्त जीव सिद्ध 
होते है । इसके अतिरिक्त सिद्धि-मुक्ति का और कोई उपाय नही है । 


घल पाठ 
एवं से उदाहु अणृत्तरणाणी, अगुत्तरदसी, अणृत्तरणाणदसणघरे । 
अरहा नायपुर्त भगव वेसालिए वियाहिए २२॥। 
त्ति बेसि 0 
सस्कृत छाया 
एवं स उदाहतवान्ननुत्तरज्ञान्यनुत्तरदर्शी अनुत्तरज्ञानदशनघर । 
अहँन्‌ ज्ञातपुत्रो भगवान्‌ वैशालिको व्याख्यातवान्‌ ।२२॥। 
इति ब्रवीसि 0 
अन्नयार्य 


(एव) इस प्रकार (से) उन भगवान्‌ ऋपषभदेव स्वामी ने (उदाहु) कहा था, 
जिसे (अणत्तरणाणी) उत्तम ज्ञानी, (अणत्तरदसी) श्रेष्ठ दर्शन वाले, (अणुत्तरणाण- 
दसणधरे) सर्वोत्तम ज्ञान-दर्शन के धारक (अरहा) इन्द्रादि देवो द्वारा पुजनीय 
(नायपुत्ते) ज्ञातपुत्र (भगव) ऐश्वर्यादिगुणथुक्त मगवानू वर्बमान स्वामी ने (वेपघ्तालिए) 
विशालानगरी में (आहिए) कहा था, (त्ति बेमि) सो मै तुमसे कहता हूँ । 

सावार्थ 

इस प्रकार उन भगवान्‌ ऋषभदेव स्वामी ने अष्टापद पर्बत पर अपने 
पुत्रों से कहा था, जिसे अनुत्तरज्ञानी, उत्तमदर्शन वाने, सर्वोत्तम ज्ञान-द्शेन 
के धारक, इन्द्रादि देवो हारा पूज्य अहेन्‌ ज्ञातपुत्र भगवान महावीर स्वामी 
ने वेशाली नगरी मे' कहा था, सो मै (सुधमस्वामी) तुमसे (जम्बूस्वामी 
आदि शिष्यवर्ग से) कहता हैं । 

व्याख्या 
यह उपदेश किसने, कहाँ और किससे कहा * 

इस गाया मे इस द्वितीय अध्ययन का उपसहार करते हुए शास्त्रकार यह 
बताते हैं कि यह उपदेश किस-किस ने, कट्ाँ-कहाँ, किस-किस से कहा था ? 'ऐच से 
वेसालिए वियाहिए । आशय यह है कि इस अध्ययन के पूर्वोक्त तीन उ्द शको मे जो 
उपदेश दिया गया है, वह भगवान ऋपभदेव ने अपने पूत्रो को लक्ष्य करके अष्टापद 
पर दिया था । उसे भगवान्‌ महावीर स्वामी ने हमे (गणघधरो को) विशालानगरी 
मे फरमाया था, उसी को मैं (सुधर्मास्वामी) तुमसे (जम्बृस्वामी आदि शिष्यवर्ग से) 


कहता हूं । 


वैतालीय द्वितीय अध्ययन---तृतीय उ्ँ शक ३६६ 


जिससे उत्तम कोई ज्ञान तथा दर्शेन नही हे, उसे ऋ्रश अनुत्तरज्ञान एवं 
अनुत्तरदशेन कहते है । भगवान्‌ को यहाँ अनुत्तरज्ञानी एवं अनुत्तरदर्शी कहा गया 
है। अर्थात्‌ भगवान्‌ अपने से कथचित््‌ भिन्न ज्ञान-दर्शन के आधार थे। अरहा का 
अर्थ है--- पूज्य । भगवान्‌ इन्द्र आदि देवो द्वारा ही नही, समस्त मनुष्य एवं तिर्य॑चों 
द्वारा पूजनीय थे । 'बेसालिए' के दो अर्थ निकलते है--(१) विशालानगरी मे कहा 
गया प्रवचन, (२) विशाला कुल मे उत्पन्न वेशालिक | अथवा वैशालिक शब्द से यहाँ 


भगवान ऋपषभदेव तथा भगवान महावीर दोनो अर्थ निकाले जाते है। जैसे कि 

कहा है-- 
॒ दिशाला जननी यस्य, विशाल फुलमेव वा । 
विशाल बचन चास्य तेन वेशालिको जिन ॥ 

अर्थात्‌-जिनकी माता विशाला थी, कुल भी विशाल या, जिनका प्रवचन 
भी विशाल था, इस कारण जिनेश्वरदेव को वेशालिक कहते है । 


इस भकार सुत्रकतागसूत्र के द्वितीय अध्ययन का तृतीय उद्देशक अमरसुख- 
बोषिनी व्यास्यासहित समाप्त हुआ | 


५ सूत्र गसुत्र का द्वित्तोथम अध्ययन 'प्त॥ 


३७८ सूत्रक्ृताग सूत्र 


मार्ग का अनुष्ठान करके ही अनन्त जीव सर्वे कर्मक्षय करके सिद्ध होगे तथा वर्तमान 
काल में भी सिद्धि प्राप्त करने योग्य क्षेत्र से पूर्वोक्त उपाय से अनन्त जीव सिद्ध 
होते है । इसके अतिरिक्त सिद्धि-मुक्ति का और कोई उपाय नही है । 


मल पाठ 
एवं से उदाहु अणृत्तरणाणी, अगृत्तरदसी, अणृत्तरणाणदसणघरे । 
अरहा नायपुत्त भगव वेसालिए वियाहिए ॥२२॥ 
त्ति बेमि ॥ 
ससस्‍्कृत छाया 
एवं स उदाहतवान्ननुत्तरज्ञान्यनुत्तरदर्शी अनुत्तरज्ञानदर्शनधर । 
अहँन्‌ ज्ञातपुत्तो भगवान्‌ वेशालिको व्याख्यातवानू (२२।। 
इति ब्रवीसि 0 
अन्वयार्थ 


(एव) इस प्रकार (से) उन भगवान्‌ ऋषभदेव स्वामी ने (उदाहु) कहा था, 
जिसे (अणत्तरणाणी) उत्तम ज्ञानी, (अणुत्तरदसी) श्रेष्ठ दर्शन वाले, (अणुत्तरणाण- 
दसणघरे) सर्वोत्तम ज्ञान-दशेन के धारक (अभरहा) इन्द्रादि देवों द्वारा पुजनीय 
(नायपुत्ते) ज्ञातपुत्र (भगच ) ऐश्वर्यादिगुणयुक्त भगवान्‌ वर्धभान स्वामी ने (बेसालिए) 
विशालानगरी में (आहिए) कहा था, (त्ति बेमि) सो मै तुमसे कहता हूँ । 

भावार्थ 

इस प्रकार उन भगवान्‌ ऋषभदेव स्वामी ने अष्टापद पर्वत पर अपने 
पुत्रो से कहा था, जिसे अनुत्तरज्ञानी, उत्तमदशेन वाले, सर्वोत्तम ज्ञान-दशेन 
के धारक, इन्द्रादि देवो द्वारा पूज्य अहँन्‌ ज्ञातपुत्र भगवान महावीर स्वामी 
ने वैशाली नगरी मे कहा था, सो मैं (सुधर्मास्वामी) तुमसे (जम्बुस्वामी 
आदि दिष्यवर्ग से) कहता हूँ । 

व्याख्या 
यह उपदेश किसने, कहाँ ओर किससे कहा ” 

इस गाया मे इस द्वितीय अध्ययन का उपसहार करते हुए शास्त्रकार यह 
बताते हैं कि यह उपदेश किस-किस ने, कहाँ-कहाँ, किस-किस से कहा था ? 'ऐचव से 
वेसालिए वियाहिए ।' आशय यह है कि इस अध्ययन के पूर्वोक्त तीन उद्द शको मे जो 
उपदेश दिया गया है, वह मगवान ऋषभदेव ने अपने पुत्रों को लक्ष्य करके अष्टापद 
पर दिया या । उसे मगवान्‌ महावीर स्वामी ने हमे (गणघरो को) विशालानगरी 
मे फरमाया था, उसी को मैं (सुधमास्वामी) छुमसे (जम्बूस्वामी आदि शिव्यवर्ग से) 


कहता हूँ ! 


वैतालीय द्वितीय अध्ययन---तृतीय उ्ँ शक ३६६ 


जिससे उत्तम कोई ज्ञान तथा दर्शन नही हे, उसे क्रमश जनुत्तरज्ञान एव 
अनुत्तरदशंन कहते है। भगवान्‌ को यहाँ अनुत्तरज्ञानी एवं अनुत्तरदर्शी कहा गया 
है। अर्थात्‌ मगवान्‌ अपने से कथचित्‌ भिन्न ज्ञान-दर्शेन के आधार थे। अरहा का 
अर्थ है-- पूज्य । भगवान्‌ इन्द्र आदि देवों द्वारा ही नही, समस्त मनुष्य एवं तिर्यचो 
द्वारा पूजनीय थे । 'वेसालिए' के दो अर्थ निवलते है--(१) विशालानगरी मे कहा 
गया प्रवचन, (२) विशाला कुल मे उत्पन्न वैशालिक । अथवा वैशालिक शब्द से यहाँ 


मगवान ऋपमदेव तथा भगवान महावीर दोनो अर्थ निकले जाते है। जैसे कि 
कहा है-- 


विशाला जननी यस्य, विशाल कुलमेव वा । 
विशाल वचन चास्य त्तेन चेशालिको जिन ॥! 
अर्थात्‌-जिनकी माता बिशाला थी, कुल भी विशाल या, जिनका प्रवचन 
भी विशाल था, इस कारण जिनेश्वरदेव को वेशालिक कहते है । 
इस प्रकार सुत्रकृत 


'गमतृत्र के द्वितीय अध्ययन का तृतोय उद्देशक अमरसुख- 
बोधिनी व्यास्यासहित समाप्त हुआ । 


सूत्र सुत्न का द्वितोघ अध्ययन समाप्त ॥ 


तृतीय अध्ययन : प्रथम उद्दे 
उपसर्गेर्पाः 


इससे पूर्व पहले और दूसरे अध्ययन की व्याख्या की जा चुकी है। पहले 
अध्ययन मे स्व-समय-परसमयवक्तव्यता के सन्दर्भ मे यह वताया गया था कि कर्म- 
बन्धन और उनके कारणा को स्वसिद्धान्त की दृष्टि से ज्ञपरिज्ञा से जानकर 
प्रत्याख्यानपरिज्ञा से तोडे । तदननन्‍्तर द्वितीय अध्ययन में उसी के सन्दर्भ मे कर्म- 
विदारण (कर्मबन्धनो को तोडने) के लिए साधना के विभिन्न पहलुओ को लेकर 
उपदेश (भगवान ऋपभदेव की भाषा मे) दिया गया या । अब तृतीय अध्ययन मे 
यह बताया गया है कि कर्म-विदारण करते समय प्रसयवश 'सम्बुद्धस्सुवसम्गा०” इस 
पूर्वे गाथानुसार सम्बुद्ध (सम्यक्‌ उत्थान से उत्थित) सावक के सामने कई अनुकूल 
या प्रतिकूल उपसर्ग आने सम्भव हैं । अत “बोघसम्पन्न एवं सयमपरायण मुनि 
उपसर्ग आने पर समभावपूर्वक सहन करे,” यह बताय।; हैं । 
इस अध्ययन का सक्षिप्त परिचय 
'उपसर्गपरिज्ञा' नामक इस अध्ययन मे श्रमणंधर्म का पालन करते समय 
आने वाले कई अनुकल और प्रतिकूल उपसर्गो का निरुपण हू । यहाँ अर्थाधिकार दो 
प्रकार का है---अध्ययनार्थाघिकार और उद शार्थाधिकार । अध्ययन अर्थाधिकार तो 
'सम्बुद्धस्तुवसम्गा ०” इत्यादि गाथा के द्वारा निर्युक्तिकार ने पहले ही बता दिया है। 
उद्दे शार्थाधिकार इस प्रकार है---इस अध्ययन मे चार उद्द शक है । इस सम्बन्ध मे 
निर्युक्ति की गाथाएँ इस प्रकार है -- 
पढममि य पडिलोमा हुती, अणुलोसगा य विंतोयमि । 
तइ॒ए अज्ञत्तविसीअण च॒ परवाविवयण श्र ॥४९॥ 
हेउसरिसेहि अहेडर्शाह समयवर्िएहि णिउर्णेह | 
सीलखलितपण्णवण., कया चउत्थमि उद्देसे ॥५०॥। 
अर्थानू--प्रथम उद्दे शक में प्रतिलोम--अ्रतिकूल उपसर्गो का वर्णन है, द्वितीय 
उहे शक मे अनुलोम-- स्वजनकृत अनुकूल उपसर्यो का निरूपण है, तदनन्तर तृतीय 
उह्द शक में आत्मा मे विषाद पैदा करने वाले अन्यतीथिको के तीक्णवचनरूप उपसर्गों 
का विवेचन है । इसके पश्चात्‌ चतुर्थ उद्दे शक में अन्यतीरथिको के द्ेतुसहश प्रतीत 


४6७0 


उपसर्गपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--अ्रथम उद्दं शक ४०३ 
होने वाले हेत्वामासो से वस्तुस्वरूप को विपरीतरूप में गहण करने से जिनका चित्त 
मोहित एवं शीलश्रष्ट हो जाता है, उन्हे स्वप्िद्धान्त प्सिद्ध युक्तिसगत हेतुओ द्वारा 
यथार्थ बोच देकर उक्त उपसर्ोे में स्थिर रहने का उपदेश दिया गया हे । 


उपसर्ग स्वरूप, अर्थ, प्रकार और विश्लेषण 
उपसर्ग का स्वरूप बताते हुए नियुं क्तिकार कहते है--- 
'आगतुगों य पोलागरो थे जो सो उबसग्गो | 
जो किसी देवता, मनुष्य या तियेंड्च आदि दूसरे पदार्थों से आता हू तथा 
जो देह को अथवा सयम को पीडित करता हैं, वह उपसर्ग बहलाता हे । उपताप, 
शरीरपीडोत्पादक, इत्यादि शब्द उपसर्ग के पर्यायवाची हैं। उपसर्ग या तो देवकत 
होते है, या मनुष्यक्ृत होते है, अयवा तिर्यचक्ृत होते है अथवा आत्मसंवदनतहप 
होते है । 
उपसर्ग को विभिन्न दृष्टियो से समझने के लिए उसके अर्थ निट्पक ६ निक्षेप 
किये जाते है---नाम-उपसर्ग, स्थापना-उपसर्ग, द्रव्य-उपसर्म, क्षेत्र-उपसगे, काल-उप- 
सगे और भाव-उपसगे । किसी का गुणशून्य उपसर्ग नाम रख देना नाम-उपसर्ग हे | 
उपसर्ग सहन करने वाले की या उपसर्ग को सहन करते सभय की अवस्था (पोज) 
चित्रित करना या उसका कोई प्रतीक रखना स्थापना-उपसर्ग हे। द्रव्य-उपसर्ग 
उपसर्ग करने वाले या यो कहे कि उपसर्ग करने के सावनो के रूप मे दो भ्रकार का 
होता है-- सचेतन द्रव्य का और अचेतन द्रव्य का | चेतन प्राणी त्ियब््च और मनुष्य 
अपने अगो का घात करके जो उपसगे (देहपीडा) उत्पन्न करते हैं, वह सचित्त-द्रव्य- 
कृत उपसगं है तथा काष्ठ आदि अचित्त द्रव्यो के हारा किया हुआ अपने अगो का 
धात आदि अचित्तद्रव्यकृत उपसर्ग है । जिस क्षेत्र मे क्र जीव तथा चोर आदि के 
द्वारा शरीर पीडा जादि होती है या कोई वस्तु किसी क्षीत्र मे दुख उत्पन्न करती 
है, उसे क्षेत्रोपपगें कहते हैं । ऐसे क्षेत्र लाढ आदि अनाये देश है। क्षेत्रोपसर्ग 
'बवह्रीघमयरूप' भी होता है। इसके अनुसार जिस क्षेत्र मे समूह रूप से बहुत-से 
भयस्थान या खतरे होते है, वह क्षेत्रोपसर्ग 'बद्धोधमय” होता है। जिस काल मे 
एकान्तरूप से दु ख ही होता है, वह दुंपम आदि काल कालोपसगे है | ग्रीप्म, शीत 
आादि भी अपने-अपने समय मे दुख उत्पन्न करते है, उसे भी कालोपसर्ग कहा जा 
सकता है| ज्ञानावरणीय, असातावेदनीय आदि कर्मो का उदय होना, भावोपसर्ग है । 
नाम-स्थापना जो छोडरर पूर्वोक्त सभी उपसर्ग औधिक और औपक्मिक के 
भेद से दो प्रदार के होते हैं। अशुभ कर्मप्रकृति से उत्पन्न भाव-उपसगं को औघधिक 


उपसग कहते है तथा डडा, चाबुक, शस्त्र आदि के द्वारा दुख की उत्पत्ति करने 
वाला उपसग झऔपक्रमिक उपसर्ग कहलाता है । 


तृतीय अध्ययन : प्रथम उद्दे क 
उपसर्गेर्पाः 


इससे पूर्व पहले और दूसरे अध्ययन की व्याख्या की जा चुकी है। पहले 
अध्ययन मे स्व-समय-परसमयवक्तव्यता के सन्दर्भ मे यह बताया गया था कि कर्म॑- 
बन्धन और उनके कारणा को स्वसिंद्धान्त की हष्टि से ज्ञपरिज्ञा से जानकर 
प्रत्याख्यानपरिज्ञा से तोडे । तदनन्तर द्वितीय अध्ययन में उसी के सन्दर्भ मे कर्मे- 
विदारण (कर्मंबन्धनो को तोडने) के लिए साधना के विभिन्न पहलुओं को लेकर 
उपदेश (भगवान ऋपभदेव की भाषा मे) दिया गया या। अब तृतीय अध्ययन मे 
यह बताया गया है कि कर्मे-विदारण करते समय प्रसगवश 'सम्बुद्धस्युबसरगा० इस 
पूर्व गाथानुसार सम्बुद्ध (सम्यक्‌ उत्थान से उत्यित) सावक के सामने कई अनुकूल 
या प्रतिकूल उपसर्ग आने सम्मव हैं। अत “बोधसस्पन्न एवं सयमपरायण मुनि 
उपसग्े आने पर समभावपूर्वक सहन करे,” यह बताय। है । 
इस अध्ययन का सक्षिप्त परिचय 
“उपसमंपरिज्ञा' नामक इस अध्ययन में श्रमणधर्म का पालन करते समय 
आने वाले कई अनुकल और प्रतिकूल उपसर्गों का निरूपण है । यहां भर्थाधिकार दो 
प्रकार का है--अध्ययनार्थाधिकार और उहं शार्थाधिकार । अध्ययन भर्थाधिकार तो 
'सम्बुद्धस्पुबसग्गा०' इत्यादि गाथा के हारा निर्युक्तिकार ने पहले ही बता दिया है। 
उद शार्थाधिकार इस प्रकार है--इस अध्ययन मे चार उद्द शक है। इस सम्बन्ध में 
निर्युक्ति की गाथाएँ इस प्रकार है -- 
पढममि य पडिलोमा हुती,  गेमगा य वित्ोयमि ! 
तइए अज्य्त्तवतिसीअण चर परवादिवयण च ॥डेशा। 
हेउसरिसेहि अहेउएह समयपडिएहि णिउणेहि । 
सीलखलितपण्णवण,, कया चउत्यमि उद्देंसे ॥५०॥। 
अर्थानू--प्रथम उद्दे शक मे प्रतिलोम--अतिकूल उपसर्यो का वर्णन हैं, द्वितीय 
उद्दे शक मे अनुलोम--स्वजनकृत अनुकूल उपसगों का निरूपण है, तदनन्तर तृतीय 
उददं शक में आत्मा मे विषाद पैदा करने वाले अन्यती्थिको के तीकणवचनरूप उपसर्गो 
का विवेचन है । इसके पश्चात्‌ चतुर्थ उद्देशक में अन्यतीर्थिको के हेतुसहृ॒श प्रतीत 
४७०० 


उपसगरेपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--प्रथम उहेशक ४०१ 


होने वाले हेत्वाभासो से वस्तुस्वहूप को विपरीतरूप में गहण करने से जिनका चित्त 
मोहित एव शील भ्रष्ट हो जाता है, उन्हे स्वसिद्वान्तप्रसिद्ध मुक्तितगत देतुओ हारा 
यथार्थ बोच देकर उक्त उपसर्स भे स्थिर रहते का उपदेश दिया गया है । 


उपसर्णथ स्वरूप, अर्थ, प्रकार और विश्लेषण 
उपसर्ग का स्वरूप बताते हुए नियु क्तिकार फहते है--- 
'आगतुगो यथ पोज़ागरो थ जो सो उचसग्गो ।' 
जो किसी देवता, मनुष्य या तियेज्च आदि दूसरे पदार्थों से जाता हू तथा 
जो देह को अथवा सयम को पीडित करता है, वह उपसर्य कहलाता है। उपताप, 
शेरीरपीडोत्पादक, इत्यादि शब्द उपसर्ग के पर्यायचाची है। उपसर्ग या तो देवक्ृत 
होते हैं, या भनुष्यक्ृत होते है, अथवा तिर्यचकृत होते है अथवा आत्मसवेदनरूप 
होते है । 
उपसर्ग को विभिन्न दृष्टियो से समझने के लिए उसके अर्थ निरूपक ६ निश्षेप 
किये जाते है--नाम-उपसर्ग, स्थापना-उपसर्ग, द्रव्य-उपसर्ग, क्षेत्र-उपसगग, काल-उप- 
सर्ग और भाव-उपसर्ग । किसी का गुणशुन्य उपसर्ग नाम रख देना नाम-उपसर्ग है । 
उपसर्ग सहन करने वाले की या उपसग को सहत्त करते समय की अवस्था (पोज) 
चित्रित करना या उसका कोई प्रतीक रखना स्थापना-उपसर्ग हे। द्रव्य-उपसर्ग 
उपसगे करने वाले या यो कहे कि उपसभे करने के सावनो के रुप मे दो प्रकार कय 
होता है--सचेतन द्वव्य का और अचेतन द्रव्य का । चेतन प्राणी तियज्च और सनुष्य 
अपने अगर का घात करके जो उपसगे (देहपीडा) उत्पन्न करते है, वह सकच्तित्त-द्रव्य- 
कृत उपसर्ग है तथा काष्ठ आदि अचित्त द्रव्यो के द्वारा किया हुआ अपने अगो का 
धात आदि अचित्तद्रव्यकृत उपसर्ग है । जिस क्षेत्र मे ऋुर जीव तथा चोर आदि के 
हारा शरीर पीडा आदि होती हे या कोई वस्तु किसी क्षेत्र मे दुख उत्पन्न करती 
हैं, उसे क्षेत्रोपसर्ग कहतें हैं। ऐसे क्षेत्र लाढ आरि बअलनाय॑ देश है। क्षेत्रोपसगे 
बह्लोघमयरूप' भी होता है। इसके अनुसार जिस क्षेत्र मे समूह रूप से बहुत-से 
भयस्थान या खतरे होते है, वह क्षेत्रोपसर्ग 'वह्ीघमय' होता है। जिस काल मे 
एकान्तरुप से दु ख ही होता है, वह दुपम आदि काल कालोपसगे है। ग्रीप्म, शीत 
आादि भी अपने-अपने समय मे दु ख उत्पन्न करते हैँ, उसे भी कालोपसर्ग कहा जा 
सकता है । ज्ञानावरणीय, असातावेदनीय आदि कर्मो का उदय होना, भावोपसर्ग है। 
नाम-स्थापना को छोडकर पूर्वोक्त सभी उपसर्ग औधिक और औपक्रमिक के 
भेद से दो प्रकार के होते हैं । अशुभ कर्मप्रकृति से उत्पन्न भाव-उपसभे को ओऔषधिक 


उपसर्ग कहते है तथा डडा, चावुक, शस्त्र आदि के द्वारा दुख की उत्पत्ति करने 
वाला उपसर्ग औपक्रमिक उपसर्ग कहलाता है । 


उपसगंपरिज्ञा तुतीय अध्ययन--अथम उहँशक ४०३ 
प्रथम उद्देशकक प्रति ले उपसर्गाधिकार 
यह पहले कहा जा चुका है कि प्रथम उद्देशक में प्रतिकूल उपसर्ग का अर्था- 
घिकार है। अत इस उद्देशक की प्रथम गाथा इस प्रकार है--- 
सूल पाठ 
सूर मण्णइ अप्पाण, जाव जेय न पस्सती । 
जुज्मत दढघस्माण, सिसुपालो व महारह ॥ ॥ 
सस्क्ृत छाया 
शूर मन्‍्यत आत्मान यावज्जेतार न पद्यति | 
युध्यन्त हृढधर्माण, शिशुपाल इव महारथम्‌ ॥१॥ 
अन्चयार्थ 
(जाब) जब तक (जेय) विजेता पुरुष को (न पस्सती) नही देखता है, तव 
तक काथर (श्षप्पाण) अपने आपको (सूर) शुरवीर (मण्णइ) मानता है। (जुज्झत) 


युद्ध करते हुए (महारह) महारथी (दढ्घस्माण) हृढ्घर्मा--अपने प्रण पर हृढ कृष्ण 
को देखकर (सिसुपालो घ) जैसे शिशुपाल क्षोम को प्राप्त हुआ था । 


भाषाथ 
कायर पुरेष तब तक ही अपने आपको सम्रामभवीर मानता है, जब 
तक अपने सामने विजयी वीर को नही देख लेता । जैसे शिशुपाल स्वय को 
शूरवीर मान रहा था, लेकिन जब उसने युद्ध करते हुए महारथी एवं हृढ- 
घर्मा कृष्ण को देखा तो उसके छक्के छूट गये थे। 
व्याख्या 
कायर तभी तक अपने को श्रवीर मानता है 
इस गाया मे अपनी शेखी बधारने और झूठी डीग हॉकने वाले अल्पसत्त्व 
साधक को सयमपालन के सभय उपस्थित होने वाले अनुक्‌ल-अतिकूल उपसर्गयो को 
सहने मे अपनी शक्ति को त्तौलने ओर अगर मनोबल कम हो, तो उसे अच्छी तरह 
भरने की हृष्टि से दृष्टान्त देकर प्रेरित किया गया है। क्योकि दृष्टान्त के माध्यम 
से सर्वेताधारण व्यक्ति शीघ्र वस्तुतत्त्व को समझ सकता है । इसी हेतु से कहा है--- 
'सुर भण्णद महारह्‌ । तात्पयें यह है कि रणक्षेत्र मे कायर पुरुष तभी तक 
विना वरसने वाले वादलो की तरह गर्जेता है, और अपनी बडी लम्बी-चौडी डीगे 
हाँकता है--“मेरे वाप-दादा ऐसे थे, मैं ऐसा हूं, मैंने अमुक को हरा दिया, अमुक को 
उठी का दूघ याद दिला दिया, शन्र की सेना मे भेरे सरीखा कोई बहादुर नही है। 
में अकेला ही सपूर्ण शत्-समूह को चारो खाने चित्त कर दूंगा,” 


ह जब तक कि शस्त्र 
का गो हुए युद्ध के लिए सामने उपस्थित विजेता प्रतियोद्धा को नही देख लेता | 


33% सूत्रक्ृ॒ताग सूत्र 


ताबद्गज प्रद्धू तदानगण्ड करोत्यकालाम्बुदंगलजितानि । 

यावज्न सिहस्य भुहास्थलीषु लागूलविस्फोटरन भ्यूणोति ।। 
अर्थात्‌--मदोन्मत्त हाथी तभी तक वेमौसम के बादलो के समान घोर ग़जंना 
करता है जब तक गुफा मे स्थित केसरीशसिह की दहाड और पूछ की फटकार नही 


सुन लेता । 
इस सम्बन्ध मे शिशुपाल और श्रीकृष्ण का दृष्ठान्त देखकर शास्त्रकार वस्तु- 
तत्त्व को समझाते है--- 
वसुदेव की बहन के गर्भ से दमंघोष राजा का पुत्र शिशुपाल उत्पन्न हुआ | 
उसके चार भुजाएँ थी । इस कारण उसकी माता ने उसकी चार भुजाएँ एवं उसके 
अंदुभूत पराक्रम तथा कलहकारी स्वभाव को देखकर उसके जीवन का भविष्य जानने 
के लिए ज्योतिपी को बुलाया | ज्योतिपी ने उसकी जन्मपत्री पर से ग्रहगोचर देख- 
कर प्रसन्नहृदया माद्री से भविष्यफल बताते हुए कहा---“ठुम्हारा पुत्र अत्यन्त बलवान 
और युद्ध मे अजेय होगा, परन्तु जिसे देखकर तुम्हारे पुत्र की स्वाभाविकरूप से दो 
ही भुजाएँ रह जायें, समझ लेना नि सन्देह उसी पुरुष से इसे भय होगा ।' इसके 
पश्चात भयभीत माद्री (कृष्ण की फूफी) ने अपने पुत्र को कृष्ण को दिखाया । ज्यों 
ही कृष्ण ने माद्रीसुत शिशुपाल को देखा, त्य। ही उसकी स्वाभाविक दो ही भुजाए 
रह गयी । यह जानकर माद्वी (कृष्ण की फूफी) ने अपने पुत्र को श्रीकृष्ण के चरणों 
में क्षकाकर प्रार्थना की--“श्रीकृष्ण ! यह लडका यदि अपमान कर दे तो नादान 
समझकर क्षमा कर देना । श्रीकृष्ण ने भी उसके सौ अपराब क्षमा करने की प्रतिज्ञा 
की । इसके पश्चात्‌ शिशुपाल जब जवान हुआ तो यौवनमद से मत्त होकर श्रीकृष्ण 
को गाली देने लगा । यद्यपि श्रीकृष्ण दण्ड देने मे समर्य थे, तथापि अपनी प्रतिज्ञा के 
अनुसार उसके अपराधो को सहन करते रहे । जब शिशुपाल के सौ अपराध पूर्ण हो 
गये, तब श्रीकृष्ण ने उसे बहुत समझाया, परन्तु वह नहीं माना । 
एक बार' किसी बात को लेकर शिशुपाल ने श्रीकृष्ण के साथ युद्ध छेड दिया । 
जब तक श्रीकृष्ण स्वय युद्ध के मैदान मे नहीं आये थे, तब तक वह अपने और 
प्रतिपक्षी सैन्य के लोगो के सामने बठचढकर अपनी शेखी वधारने लगा । किन्तु ज्यो 
ही शस्त्रासत्र का भहार करते हुए युद्ध मे हृढ स्वभाव वाले श्रीकृष्ण को सामने उप- 
स्थित देखा, त्यो ही उसके हौसले पस्त हो गये । वह घवराकर पानी-पानी हो गया | 
किन्तु अपनी दुर्दलता छिपाने के लिए वह श्रीकृष्ण पर प्रह्ार करने लगा । अन्तत 
उसके सौ अपराध पूरे हुए देख श्रीकृष्ण ने चक्त के ढ्वारा उसका सिर काट दिया । 
अब इसी बात को शास्त्रकार देनन्दिन अनुभवसिद्ध उदाहरण द्वारा श्रस्तुत 


करते हैं-- 


उपसगेंपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--प्रथम उद्देशक ८०५ 


सुल 
पयाता सूरा रणसीसे, संगामस्मि उवटिठते । 
भाया पुत्त न जाणाइ, जेएण परिविच्छए ॥रा। 
सस्कृत छाया 
प्रयाता शूरा रणशीपें सग्रामे उपस्थिते । 
माता पुत्र त जानाति, जैन्रा परिविक्षित ॥२र।। 
अन्वयार्थ 
(समामम्मि) युद्ध (उव्टिठते) छिडने पर (रणसीसे) युद्ध के अग्रमाग मे 
(पयाता) गये हुए (सुरा) चीरामिमानी पुरुष (साथा) माता (पुत्त ) अपने पुत्र को 
(न जाणाइ) गोद से गिरता हुआ नही जानती है । तब ऐसे व्यग्रताजनक युद्ध मे वे 
(जिएण) विजेता पुरुष के द्वारा (परिविच्छुए) क्षत-विक्षत होकर दीन हो जाते है । 
भावार्थ 
५ सुद्ध छिडने पर वीराभिमानी कायर पुरुष भी युद्ध के मोर्चे पर चले 
जाते है, किन्तु दिल दहलाने वाला युद्ध जब प्रारम्भ होता है, जिस युद्ध मे 
घबराहट के कारण माँ अपने गोद से गिरते हुए वच्चे को नही जानती, ऐसे 
कलेजा कँपाने वाजे भयकर युद्ध मे, जब वे विजेता पुरुष के द्वारा पुरी तरह 
क्षतविक्षत (घायल) कर दिये जाते है, तब दीन हो जाते हैं । 
व्याख्या 
वोराभिमानी युद्ध के भोचें पर तो चला जाता है, पर 
इस गाथा मे पूर्ववत्‌ वही बात दुहराकर दूसरे पहलू से उठायी गयी है---- 
'पयाता सूरा_ जेएण परिविच्छए !” आशय यह है कि पूर्वगाथा में उक्त बीरा- 
मिमानी के तो प्रतिसुमट को देखते ही छक्के छट जाते हैं, परन्तु वह युद्ध के मोचे पर 
डट जाता है, रण मे दो हाथ भी बताता है, किन्तु जब घायल हो जाता है तब दीन 
हो जाता है। अर्थात्‌ सप्राम छिडने पर दीरत्वामभिमाती पुरुष अपनी प्रशसापूर्वक 
गजंते हुए तेजी से चल कर युद्ध के मोर्चे (अग्रभाग) पर तो चले जाते है, किन्तु जब 
उनके साहस को चुनौती वाला युद्ध प्रारम्भ होता है और शत्र॒दल के वीर पुरुष शस्त्र- 
अस्त्र की वर्षो करने लगते है, तव वे भय के सारे घबरा उठते है । वह युद्ध कैसा भीपण 
होता है, इसे सूत्रकार हृष्टान्त द्वारा समज्ञातते हैं । उस युद्ध की मयकरता से घबराहट 
में आयी हुईं माता वगे अपनी गोद से गिरते हुए प्यारे पुत्र का भी ध्यान नही रहता । 
इस प्रकार शत्रुदल के सुभटो द्वारा चलाये हुए अस्त्र-श-त्रादि से वे घायल एवं दीन 
होकर गिर जाते है, उन अल्पसत्त्व पुरुषों का साहस टूट जाता है। 
अगली गाना मे इन्ही दृष्टान्तो पर दार्ष्टान्तिक घ॒टाते हैं -- 


४०६ सूत्रकृताग सुत्र 


मूल पाठ 
एवं सेहेवि अप्पुटठे, भिवलायरिया अकोविए | 
सूर भण्णति अप्पाणं, जाव लछुह न सेवए ॥३॥। 


सर छाया 
एव शैक्षोष्प्यस्पृष्टो, भिक्षाचर्याब्कोविद* । 
हर मन्‍्यत आत्मान, यावद्‌ रूक्ष न सेवते ॥३॥। 


अभ्ययार्थ 
(एव) इसी तरह (भिक्‍खायरिया अकोबिए) भिक्षाचरी मे अनिपुण तथा 
(अप्पुटठे) परीपहो व उपसर्गों का स्पर्श नही पाया हुआ (सेहेवि) नवदीक्षित साधु 
भी (अप्पाण) अपने आपको तब तक (सूर) शूर (मण्णति) मानता है, (जाव) जब 
तक वह (लह) कर्म चिपकने के कारण अभावरूप सयम का (न सेवए) सेवन नही 
करता है । 
भावारथे 
जैसे कायर पुरुष जब तक झत्र॒दल के वीरो से घायल नही किया 
जाता, तब तक अपने को वौर मानता है, वैसे ही भिक्षाचरी मे अनिषुण तथा 
परीषहो एवं उपप्तर्गों का स्पर्श नही पाया हुआ (इनसे अछ ता) नवदीक्षित 
साधक भी तभी तक अपने को वीर मानता है, जब तक वह सयम का सेवन 
“आचरण नही करता । 
व्याज्या 
नवदीक्षित साधु भी तभी तक अपने को चीर सातता है 
इस गाथा मे पूर्व गाथाद्वय मे प्रस्तुत किये हुए दृष्टान्तो को नवदीक्षित एव 
उपसर्यो का सामना करने मे अनम्यस्त साधक पर घढटाते है--'एव सेहेवि 
लूहु न सेवए 
एव शब्द यहाँ पूर्वोक्त दृष्ठान्तो को सूचित करने के लिए श्रयुक्त हुआ है । 
जैसे स्वय को शूर मानने वाला वह पुरुष बडे जोर-शोर से सिंहनाद करता हुआ 
सग्राम के मोचचे पर चला जाता है, वहाँ वह ग्रुद्ध करते हुए वज्जसकल्प प्रतियोद्धा या 
किसी वीरपुरुप को देखकर जैसे हतोत्साह या घायल होकर दीन हो जाता है, इसी 
तरह परीपहो एवं उपसर्गो से अपरिचित---अछूता तथा भिक्षाचरी एवं अन्य 
साध्वाचार में नवदीक्षित होने के कारण अनिषुण साधक गर्जता है--“अरे ! सयम- 
पालन करना क्या दुष्कर है ” वह तो भेरे लिए वाँये हाथ का खेल है ।”” वह 
शिशुपाल की तरह तभी तक स्वय को ऊपसर्गो का सामना करने मे वीर मानता है, 


उपसगंपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--प्रथम उद्देशक ४०७ 


जब तक णथिजयी पुरुष की तरह वह सूयम का सेवन नहीं करता है । यहाँ सयम को 
रूक्ष इसलिए कहा गया है कि उसके होने पर कर्म नही चिपकते है । 

निष्कर्ष यह है कि रूक्ष सयम को प्राप्त करके भी उपसर्गो का सामना करने 
मे अनभ्यस्त नौसिखिये साधक अपराक्रमी ही सिद्ध होते है, वे हतोत्साह होकर 
मैदान छोडकर भाग खडे होते है| 


उपसर्ग सहने मे अनम्यस्त साधक कैसे घवरा जाता है, इसे ही अगली गाथा 
से बत्ताते हैं--- 


सुल 
जया हेमतमासमि सीत फुसइ सब्ब्गं । 
तत्थ मंदा विसीयति रज्जहीणा व छत्तिया ॥॥४॥ 
सस्कृत छाया 
यदा हेमतमासे शीत स्पुशति सर्वागम्‌ । 
तत्र मन्‍्दा विषीदन्ति राज्यहीना इव क्षत्रिया ॥४॥ 
अन्वयार्थ 
(जया) जब (हेमतमासमि) हेमन्तऋतु में (सात) भयकर शीत -- ठण्ड 
(सव्बग) समस्त अगो को (फुसइ) स्पर्ण करती है, (तत्थ) तब (सदा) भन्द--. 
विवेकमूढ या अल्पपराक्रमी साधक (रज्जहीणा) राज्यन्नष्ट (खलिया व) क्षत्रिय की 
तरह (विसोयति) विषाद (खेद) पाते हैं । 


|. 


भावाथय 

जब हेमतऋतु के महीनों मे कडकडाती ठण्ड सारे अगो को स्पश्ञों 

करती, कपा देती है, तब मन्द---अल्पसत्व साधक राज्यप्नष्ट क्षत्रिय की 
तरह विषाद का अनुभव करते है । 

व्यास्या 

भंयकर शीतस्पशें से मन्द साधक फो विषाद 

इस गाथा मे शीतत-उपसर्भ का सामना करने मे कायर साधक की भनोदशा 

का वर्णन करते हुए कहा है---जया हेमतमास सि खत्तिया ।' आणय यह है कि 

कायर साधक हेमनतऋतु मे--पौप, भाध्‌ आदि महीनो भे जब कि बर्फीली ठण्डी हवाएँ 

कलेजे को चीरने लगती हैं, तब उस असह्य शीत, के स्पर्श से कई मन्द----अल्पपराक्रमी 

ग्रुरुकर्मी साधक इस प्रकार का विपाद जनुमव करते हैं, जैसे राज्य से च्युत क्षन्रिय- 

शासक विपाद अनुभव करते हैं । जैसे राज्यअपष्ट शासक सन से खेद करता है कि 

चडाई भी लडी, इतने आदमी भी मारे गये और राज्य भी खोया, वैसे ही उपसर्ग 

सहने मे कायर साधक भी कडाके की ठण्ड का उपसर्ग आने पर इस प्रकार सोचकर 


४०६ सूत्रकृताग सूत्र 


मल पाठ 
एवं सेहेवि अप्पुटठे, भिक्‍्वायरिया अकोविए | 
सूर मण्णति अप्पाणं, जाव लृह न सेवए ॥३॥। 


सर छाया 
एव शैक्षोष्प्यस्पृष्ठो, भिक्षाचर्याब्कोविद* । 
श्र मनन्‍्यत आत्मान, यावद्‌ रूक्ष न सेवते ॥३॥ 


अन्वयायथें 

(एव) इसी तरह (भिक्‍्खलायरिया अकोबिए) भिक्षाचरी मे अनिपुण तथा 

(अप्पुटठे) परीपहो व उपसर्गो का स्पर्श नही पाया हुआ (सेहेवि) नवदीक्षित साधु 
भी (अप्याण) अपने आपको तब तक (सुर) शूर (मण्णति) मानता है, (जाव) जब 
तक वह (लह) कर्म चिपकने के कारण रूप सयम का (न सेवए) सेवन नही 
करता है । 

भावार्थ 

जैसे कायर पुरुष जब तक शजत्र्‌दल के वीरो से घायल नही किया 
जाता, तब तक अपने को वीर मानता है, बसे ही भिक्षाचरी मे अनिपुण तथा 
परीपहो एवं उपत्तर्गों का स्पर्श नहीं पाया हुआ (इनसे अछ ता) नवदीक्षित 
साधक भी तभी तक अपने को वीर मानता है, जब तक वह सयम का सेवन 
“आचरण नही करता | 

व्याख्या 
मवदीक्षित साधु भी तभो तक अपने को वीर भात्रता है 

इस गाथा मे पूर्व गाथाद्वय मे प्रस्तुत किये हुए हष्टान्तो को नवदीक्षित एव 
उपसर्गो का सामना करने मे अनम्यस्त साधक पर घटाते हैं--'एब सेहेवि 
लूह न सेवए । 

(एव' शब्द यहाँ पूर्वोक्त दृष्टान्तो को सूचित करने के लिए प्रयुक्त हुआ है | 
जैसे स्वय को शूर मानने वाला वह पुरुष बड़े जोर-शोर से सिंहनाद करता हुआ 
सग्राम के मोर्चे पर चला जाता है, वहाँ वह युद्ध करते हुए वज्नसकल्प प्रतियोद्धा या 
किसी वीरपुरुप को देखकर जैसे हतोत्साह या घायल होंकर दीन हो जाता है, इसी 
तरह परीपहो एवं उपसर्गों से अपरिचित---अछूता तथा भिक्षाचरी एवं अन्य 
साध्वाचार मे नवदीक्षित होने के कारण अनिपुण साधक गर्जता है--“गरे ! सयम- 
पालन करना क्‍या दुष्कर है ? वह तो मेरे लिए बाँये हाथ का खेल है ।” वह 
शिशुपाल की तरह वभी तक स्वय को जपसंगों का सामना करने मे वीर मानता है, 


उपसर्गपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--प्रथम उद्देंशक ४०७ 
जब तक थिजयी पुरुष की तरह वह सुयम का सेवन नही करता है। यहाँ सयम को 
रूक्ष इसलिए कहा गया है कि उसके होने पर कर्म नही चिपकते है । 

निष्कर्ष यह है कि रुक्ष सयम को प्राप्त करके भी उपसर्गों का सामना करने 
में अनभ्यस्त नौसिखिये साधक अपराकमी ही सिद्ध होते है, वे हतोत्माह होकर 
मैदान छोडकर भाग खडे होते हैं । 


उपसग सहने मे अनम्यस्त साधक कैसे घबरा जाता है, इसे ही अगली गाथा 
मे बत्ताते हैं-- 


मुल 
जया हेमतमासमि सीत फुसइ सब्वर्गं | 
तत्थ मंदा विसीयति रज्जहीणा व खत्तिया ॥॥४।। 


सस्कृत छाया 

यदा हेमतमासे शीत स्पृशति सर्वागम्‌ । 

तत्र मन्‍्दा विषीदन्ति राज्यहीना इब क्षत्रिया ॥४॥ 

अन्वयार्थ 
(जया) जब (हेसतसासमि) हेमन्तऋतु से (सीत) भयकर शीत--ठण्ड 

(सव्वग) समस्त अगो को (फुसइ) स्पर्श करती है, (तत्य) तव (सदा) मन्द--- 
विवेकमूढ या अत्पपराक्रमी साघक (रज्जहोणा) राज्यन्नष्ट (ख्त्तिया व) क्षत्रिय की 
तरह (विसीयति) विपाद (खेद) पाते है । 


९ 


भावार्थ 
जब हेमतऋतु के महीनो मे कडकडाती ठण्ड सारे अगा को स्पज्ञें 


करती, कपा देती है, तब मन्द---अल्पसत्त्व साधक राज्यश्रष्ट क्षत्रिय की 
तरह विषाद का अनुभव करते है । 


व्याख्या 
भयकर शोतस्पर्श से भन्‍द साधक फो विधषाद 
इस गाथा मे शीत-उपसर्ग का सामना करने से कायर साधक की मनोदशा 
का वर्णन करते हुए कहा है--जया हेमतमासपि खत्तिया ।! आशय यह है कि 
कायर साधक हेमन्तऋतु मे--पौप, माघ आदि महदीनो मे जब कि बर्फोली ठण्डी हवाएँ 
कलेजें को चीरने लगर्ती हैं, तब उस असह्य शीत के स्पशे से कई मन्द---अल्पपराक्रमी 
ग्ुरुकर्मी साधक इस भ्रकार का विपाद अनुभव करते हैं, जैसे राज्य से क््युत क्षत्रिय- 
शासक विपाद अनुभव करते है | जैसे राज्यश्नष्ट शासक मन से खेद करता है कि 


लडाई भी लडी, इतने आदमी भी मारे गये और राज्य भी खोधा, वैसे ही उपसर्ग 
सहने मे कयर साधक भी कडाके की ठण्ड का उपसर्ग आने पर इस प्रकार सोचकर 


४०८ सुत्रकृताग सूत्र 


खिन्न होता है कि “गैने घरवार भी छोडा, सुख-सुविधाएँ भी छोडी, परिवार वालो 
को भी रुष्ट किया, फिर भी ऐसी वसह्य सर्दी का सामना करना पड रहा है ।” 
अब उष्ण परीपह के विपय मे कहते है -- 


मल पाठ 
पुटुठ गिम्हाहितावेण॑, विभणें सुपिवासिए | 
तत्थ मंदा विसीयति, मच्छा अप्पोदए जहा ॥५॥। 


सस्कृत छाया 
स्पृष्टो ग्रोष्माभितापेन विमना सुपिपासित । 
तत्र मन्दा विषीदन्ति मत्स्या अल्पोदके यथा ।।५॥। 
अन्वयार्थे 
(गिम्हाहितावेण) ग्रीष्मऋतु के अभिताप--गर्मी से (पुट्‌छठे) स्पर्श पाया हुआ 
साधक (विमणे) उदास और (सुविवासिए) ध्यास से व्याकुल एव दीन हो जाता है । 
(तत्थ) उस समय (सदा) मनन्‍्द--अल्पशक्तिमान साधक (विसोयति) इस प्रकार 
विपाद पाते है, (जहा) जैसे (भ्प्पोदए) थोडे-से पानी मे (मच्छा) मछलियाँ 
तड पती हैं । 
भावा थे 
ज्येष्ठ-आपाढ महीनो मे जब भयकर गर्मी का परीषह नवदी क्षित 
साधक को स्पशे करता है, तब गर्मी से पीडित और प्यास से व्याकुल साधक 
उदास हो जाता है। उस समय अल्पपराक़मी विवेकमृढ साधक इस प्रकार 
तडपते है, जैसे थोडे से पानी मे मछलियाँ तडपती है । 
व्याख्या 
ग्रीष्मताप से पीडित साधक की मनोदशा 
इस गाया मे ग्रीष्म के ताप से उपसर्गों एबं परीपहो को सहने मे कायर, 
अनम्यस्त नवदीक्षित साधक की मनोदशा का चित्रण किया है कि जब ज्येष्ठ एव 
आपाढ मास में भय०र गर्मी पडती है, लू चलती है, सनसनाती हुई गर्म हवाएँ शरीर 
को स्पर्श करती है, उस समय कच्चा नौमसिखिया अल्पपराक्रमी साधक उदास, खिन्न 
एव प्यास से व्याकुल हो जाता है । विवेकमूढ अल्पसत्त्व नवदीक्षित साधक एकदम 
तडप उठते है । उनको किस प्रकार का विपाद होता है, इसे दृप्ठान्त द्वारा समझाते 
हैं - 'मच्छा अप्पोदए जहा ।' जब किसी जलाशय मे पानी सूखने लगता है, तब 
अत्यन्त अल्प पानी में मछलियाँ गर्मी से तप्त होकर तडप उठती है, वहाँ से हटने मे 
असमयथ होकर वे वही मरणशील हो जाती हैं । इसी प्रकार परीपह का सामना 
करने में शक्तिहीन, अल्पसत्त+ नवदीक्षित साधक चारित्र ग्रहण करके भी पसीने से 
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लथपथ, मैल से क्लिन्न, वाहर की गर्मी और लू से तप्त होने के कारण शीवल जल, 
चन्दन आदि शीतल पदार्थों को याद करके तडपते रहते है । 
अब याञ्चापरीपह के विपय मे कहते हं-- 
घूल पाठ 
सया दत्त सणा दुचखा, जायणा दुष्पणोल्लिया । 
कम्मत्ता दुष्भगा चेव, इच्चाहसु पुडोजणा )]६॥। 
सरकृत्त छाया 
सदा दत्तेपणा दु ख, याचना दुष्प्रणोद्या | 
कर्मात्ता दुर्भगाइचवेत्याह पृथकुजना ।॥६॥। 
अन्वयार्थे 
(दत्तेसणा) दूसरे के द्वारा दी हुई वस्तु की ही गवेषणा करना (सया) हमेणा 
साधु के लिए (दुबखा) दु खदायिनी होती है। वयाकि (जायण।) भिक्षा मॉगने की 
पीडा (दृष्पणोल्लिया) असह्य होती है। (पुढोजणा) प्राकृत--अज्ञ लोग (इच्चाहसु) 
यह कहते है कि (कम्मत्ता) ये लोग पूर्वेकृत कर्मों के फल भोग से पीडित है, (दुब्भगा 
चेच) और ये लोग अभागे है । 
भावार्थ 
साधु को सदा दूसरे के द्वारा दी गयी वस्तु की ही गवेषणा--याचना 
करनी पडती है, यह याचना का दुसह्य दु ख सदेव जिन्दगीभर साथु को बना 
रहता है। उस पर भी साधारण गँवार लोग साधु को देखकर कहते है-- 
थे लोग अपने पहले किये हुए कर्मो का फल भोग रहे है, तथा ये भाग्यहीन 
हैं, तब तो मन को असह्य वेदना होती है । 
व्याल्या 
याचना का परोषह अत्यन्त वु सह 
इस गाथा मे भिक्षाजीवी साधु के लिए याचना का परीपह तथा साथ ही 
प्रतिकूल व्यगवाणो का उपसर्ग कितना दु सह एवं ममंस्पर्शी होता है, यह बताया 
गया है--/समा दत्तेदपा पुढडोजणा ४ साधु को दाँत साफ करने की छोटी-सी 
कूँची (दतौन) भी दूसरे के द्वारा दी हुईं ही ग्राह्म होती है, तब भिक्षाचर्या के लिए 
घर-घर घूमना और कल्पनीय वस्तु की गवेपणा करके निर्दोष आहारादि की याचना 
वहुत ही असह्मय होती है। क्षुपषा आदि की वेदना से पीडित भिक्षु जब किसी के द्वार 
पर निर्दोप आहारादि की याचना करने जाता है तो अल्पपराक्रमी तथा मिथ्या- 


भिमानी होने के कारण उसके मुख से किसी से कुछ माँगा नहीं जाता। उस समय 
भिक्षु की मन स्थिति का वर्णन विद्वानों ने इस प्रकार किया है--- 


४१० सूत्रकतांग सूच 


खिज्जद मुखलावण्ण, बाया घोलेड्ट कठभज्ञम्ति । 
कहकहकहेइ हियय, देहित्ति पर भणतस्स ॥। 


गतिभ्रश) भुखे देन्‍्य, गात्रस्वेदोी विवर्णता। 
मरणे यानि चिह्नानि, तानि चिह्नानि याचके ॥। 


अर्थात्‌--भिक्षाजीवी साधु जब किसी के द्वार पर याचना करने जाता है, 
तब उसका गौरव समाप्त हो जाता है । इसलिए म्‌ह की कान्ति फीकी पड जाती 
है । वाणी कण्ठ के बीच मे ही डोलती रहती है, सहसा यह नही कहा जाता कि 
अमुक वस्तु मुझे दो' । उसका हृदय धक-घक करने लगता हे । फिर माँगने के 
लिए जाते समय ही उसके पैर लडखडाने लगते है, उसका मुख दीन हो जाता है, 
शरीर मे पसीना छटने लगता है, चेहरा फीका पड जाता हे, इस प्रकार मरने के 
समय जो चिह्न दिखाई देते है, वे सव याचक पुरुष मे परिलक्षित होते हे । 
कवि रहीम ने एक दोहे मे कह दिया है -- 
रहिमन वे नर मर चुके, जो कहें माँगन जाह । 
उनते पहले वे घुए, जिन मुख निकसत नाहि ।! 
इस प्रकार दु सह याचना-परीपह को सहकर निरभिमानी महासत्त्व साधक 
ही ज्ञानादि की वृद्धि के लिए महापुरुपो द्वारा आचररित मार्ग के अनुगामी बनते हैं । 


अब शास्त्रकार गाथा के उत्तराड्ध मे आक्रोश परीपह अथवा एक प्रकार का 
मनुष्यक्ंत उपसर्ग के समय कच्चे साधक की मनोदशा बताते हैं। साधारण गवार 
आदमी भिक्षा के लिए जाते हुए साधु को देखकर ताना मारते हुए कहते हैं--“भरे। 
ये मेले-कुचेले कपडो वाले, दुर्गन्धपूर्ण शरीर, मुद्दे हुए मस्तक वाले, भखं-प्यासे बेचारे 
भिखमगे साधु अपने पूवेकृत कर्मो से पीडित है ) ये अपने किये हुए पापकर्मो का फल 
भोग रहे है । अथवा ये लोग निकम्मे हैं, आलसी है । इनसे काम-धाम होता नही है, 
इसलिए साधु बन गये हैं। ये लोग अभागे और भिखारी है। घर मे इन्हे कोई 
पुछता नही या, ये आश्रयहीन तथा सभी पदार्थों से तम थे, इसलिए साथु का वेष 
पहन लिया है ।” अनाडी लोगो की इन अटसट बातो को सुनकर नौसिखिये कच्चे 
साधक का तो दिमाग चकरा जाता है। वह मन मे दीन-हीन, विपण्ण हो जाता है । 
परन्तु परिपक्व साधक इन अपमानों को समभावपूर्वक सहते है । 


मसल पाठ 
एते सद्दं अचायता, गामेसु नयरेसु वा। 
तत्थ मदा विसीयति, सगाममिव भीरया ॥७॥ 
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सतस्कृत छाया 
एतान्‌ शब्दान्‌ अशवनुवन्त। ग्रामेपु नगरैपु वा । 
तत्र मन्दा. विपीदन्ति, सग्रामे इव भीरुका ॥७॥! 
अन्वपा्थ 
(गमेसु) गावो से (नयरेसु वा) अयवा नगरो में (एते सह) इन आकोश- 
कारी शब्दों को (अचायता) सहन न कर सकते हुए (मदा) लल्पनत्त्व कच्चे साधक, 
(तत्थ) उन तीखे व्यग्यवाणो को न सहने के कारण (विसीयति) इग प्रकार विपाद 
पाते है, (सगासमिव) जैसे सग्राम मे (भीरुधा) डरपोक लोग विपाद पाते है । 
भावाथे 
गॉव-गाँव में या नगर-नगर से जहाँ भी अल्पसत्व साधक इन 
आक्रोशजनक शब्दों को सुनकर सहन नही कर सकने के कारण इस तरह 
विषाद पाते हैं, जिस तरह युद्ध मे कायर पुरुष विपाद पाता है । 
व्याख्या 
ये आक्रोश परोषह एवं उपसर्ग सहने मे कायर साधक ! 
जो नाजुक एवं तुच्छ प्रकृति के कच्चे साधक होते है, वे नगरो और गाँवों में 
गँबार लोगो के ताने और आक्रोशभरे शब्दों को सुनकर झुझला उठते है, वे उनके 
निन्‍दा और आक्षेप से युक्त व्यग्यवाणों को सुनकर उन्हे सहने भे असमयें होकर या 
तो खिन्न होकर वैठ जात है, या फिर वे गुस्से से आगवबूला होकर उन लोगों से 
वादवियाद करने लग जाते हैं,, कभी-कभी गाली-गलौज पर भी उतर आते है। इस 
प्रकार उन अपरिपकक्‍्व एवं कायर साधको की स्थिति ऐसी हास्यास्पद एवं विकठ हो 
जाती हैं, जैसी कायर और भगोड़े सैनिको की युद्धक्षेत्र मे पहुँचकर सम्राम मे जब 
त्तलवारे चमकती है, भाले, बाण आदि शस्त्रास्त्र उछलने लगते है तथा जुझारू वाजे 
बजने लगते है, तब होती है । इसी प्रकार नवदीक्षित साधक भी कलेजें मे तीर-से 
चुभने वाले आक्रोशजनक शब्दों को सुनकर अपयश स्वीकार करके भी अपने सयम 
क्षेत्र से भाग खड़े होते हैं । 
अब सूत्रकार वध परीषह अथवा उपसर्ग के बारे मे कहते है--- 


सूल पाठ 
अप्पेगे खुधिय भिक्‍खूं, सुणी डसति लुसए । 
तत्थ सदा विसीयति, तेउपुटठा व पाणिणों ॥5८॥ 


सस्क्ृत छाया 
अप्येक क्षुधित भिक्षु, शुनी दशत्ति लघक । 
तनत्र मन्‍्दा विषीदन्ति, तेज स्पृष्टा इब प्राणिन ॥८।। 


४१२ सूच्रकृताग सूत्र 


अन्वयार्थ 
(अप्येगे, यदि कोई (सुणी) कुत्ती आदि (लूंसए) क्र प्राणी, (खुधिय भिक्‍खु) 
भूख साधु को भिक्षा के लिए जाते समय (ड्सति) काटने लगता है, (तत्य) उस मौके 
पर (मदा) विवेकमृढ अल्पपराक्रमी साधक (विसीयति) इस प्रकार झल्ला उठते है, 
जैसे (तेउपुट॒ठा) अग्नि का स्पर्श होते ही (प्राणिणो) प्राणी झल्ला जाते है । 
भावार्थ 
भिक्षार्थ भ्रमण करते हुए भूखे साधु को यदि कोई कुत्ती आदि क्रूर 
प्राणी काट खाता है तो उस मौके पर जो कच्चे अल्पपराक्रमी साधक होते है, 
वे एकदम घबरा जाते है, जैसे आग का स्पर्श होते ही प्राणी घवरा उठते है । 
व्याख्या 
ऋ्र प्राणियों हारा उपसर्ग आने पर 
इस गाथा मे भिक्षा्थ जाते हुए साधक पर ऋ र प्राणियो हारा हमला करने 
पर उसकी मनोव्यया कितनी असह्य हो उठती है ? इसका चित्रण करते है “अप्पेगे 
खुषिय तेउपुदठआ व पाणिणो ॥ आशय यह है--एक तो बेचारा साधु 
भूखा होत। है, फिर भिक्षा के लिए घुमते-घूमते कही कुत्त आदि उसके अजीब बेप 
को देखकर भौंकने लगते है, उस पर हमला करके काट भी खाते है, दाँतो से उसके 
अग को क्षत-विक्षत कर डालते है। ऐसे समय मे जो साधक अभी नये-नये साधु 
सस्था मे भर्ती हुए हैं, वे अल्पसत्त्व साधक एकदम झल्‍्ला उठते हैं या अपने अगो 
को सिकोडते हुए आते होकर उसी तरह विषाद करते है, जिस तरह आग से 
जलते हुए प्राणी आतंनाद करते हैं। कई दफा ऐसे क्र प्राणियो के आक्रमण से 
पीडित होकर वे सयम को भी छोड बेठते है, क्योकि ऐसे प्रामकण्टको का सहन 
अत्यन्त दुष्कर होता है। है 
सल पाठ 
अप्पेगे पड्भासति पडिपथियमागता ।ै। 
पडियारगया एते, जे एते एव जीविणो ॥|६॥। 
सस्क्ृत छाया 
अप्येके प्रतिभाषन्ते प्रातिपथिकतामागता । 
प्रतिकारगता एते, य एते एवजीविन ।।९।| 
अन्वयार्थ 


(पडिपथियमरगया) साधुओं के साथ शत्ू ता या दं पमाव पर उतरे हुए 
(अप्पेगे) कई लोग (पडिभासति) इस प्रकार अतिकूल वोलते है कि (जे एते) जो ये 
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भिक्षु लोग (एवजीविणो) इस प्रकार जिक्षुृत्ति से जी नहें हैं, (एस) ये लोग 
(पडियारगता) अपने पूर्वकृत पापकर्मो का बदला चुका रहे है । 
सावाथ है 
साधुजनो के प्रति द्रोह करने पर उत्तरे हुए कुछ लोग उन्हें देखकर 
इस प्रकार विपरीत बोलने लगते हैं कि ये घर-घर घूमकर भिक्षा मॉगिकर 
जीवन निर्वाह करते हैं, यह इसलिए कि ये लोग अपने पूर्वक्त पापकर्मो का 
फल भोग रहे है। 
व्य्ख्पा 
साधु-विह षीजनो द्वारा वावप्रहार फे समय 
इस गाया मे फिर विह्ठ पी लोगो द्वारा कृत उपसर्गो के समय कच्चे माधक 
की मन स्थिति का वर्णन करते है “अप्पेगे एवं जीचिणो । आशय यह है 
गाँव मे कई लोग साधुओ के प्रति हं पवश विद्रेह पर उतर आते है और उन्हें 
छेडने के लिहाज से यो कहने लगते है-- “अजी, देखो, इन भिखमगो को, ये भिक्षा 
के लिए घर घर क्यो घूमते है, और क्यो ग्ृहस्थ द्वारा दिया हुआ रूपा-धूला आहार 
लेते हैं। थे मु डित मस्तक साधु भोगो से वब्चित रहकर क्यो दु समय जीवनयापन 
करते हैं ? हमे पता हैं, ये लोग अपने पूव॑जन्मो मे या पहले किये हुए पापकर्मों का 
फल भोग+र बदला चुका रहे है ।' इस प्रकार उक्त अनार्यों तथा बिद्दे पी लोगो के 


आक्षेपात्मक कदुवचन या वाक्प्रहार साधुओ के प्रति सम्भव है। 'अधि' शब्द यहाँ 
सम्भावना अर्थ मे है । 


सूल पाठ 
अप्पेगे बइ जुजति, नगिणा पिडोलगा5हमा | 


मुडा कड्विणट॒ठगा उज्जल्ला असमाहिया ॥१०॥ 
सस्कत छाया 
अप्येके वचो युजन्ति नग्ना पिण्डोलगां अधमा । 
मुण्डा कण्डूविनष्टागा उज्जल्ला असमाहिता ॥१०॥ 
अन्वयार्थ 
(अप्पेगे) कोई-कोई (व्‌इ जुजति) ऐसा वचन प्रयोग करते है कि ये लोग 
(नगिणा) नगे हैं, (पिडोलगा) परपिण्ड पर पलने वाले -- टुकडेल है, (अहमा) तथा 
अधम हैं, (मुडा) ये मुण्डित हैं, (कड्विणद्ठगा) खूजली से इनके अग गल गए है, 
(उज्जल्ला) सूखे पसीने से युक्त और (अससाहिया) असुहावने--वीभत्स है । 
भावारथे 
कोई-कोई पुरुष जिनकलपी आदि साधुओ को देखकर कहते है--“ये 
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नगे है, दूसरो के पिण्ड पर पलते है--टुकड ल है, अधम है, सिर सुडे हुए है, 
खुजली से इनके अग क्षतविक्षत है, सूखा पसीना शरीर पर जम जाने के 
कारण बदबू से भरे, वीभत्स-भद्द है। 
व्यास्या 

अनार्यों द्वारा प्रपुक्त ये कठोर वाक्य ! 

कई अनाडी और साधुजनो की चर्या से अनभिज्ञ लोग कहते है--ये जिन- 
कलपी आदि लोग नगे हें, पराये अन्न पर जीते है पेटू है वडे नीच है, सिर-सम्रु डे 
हैं, खुजली से इनके अग-अगर गल गए है, स्ताव न करने के कारण सूखे पसीने के 
कारण शरीर पर मैल जमा है, ये गदे और घिनौने है । प्राणियों को असमाधि पैदा 
करने वाले है । 

जो लोग साधु के लिए ऐसी बाते करते हैं, उनको इसका क्या फल प्राप्त 
होता है ? इसे शास्त्रकार अगली गाथा मे कहते है-- 


भूल पाठ 
एवं विप्पडिवन्ञ गे” अप्पण। उ अजाणया । 
तमाओ ते तम जति, मदा मोहेण पाउडा ॥११५॥। 
सस्क्ृत छाया 
एवं विप्रतिपन्‍ना एक आत्मनात्वज्ञका ।ै। 
तमसस्ते तमो यान्ति, मन्दा मोहेन प्राबृता ॥११॥। 
अन्चयाथ 
(एव) इस प्रकार (विप्पडिवन्ना) साधु और सन्‍्मार्ग के द्रोही, (एग्रे) कोई 
(अप्पणा उ अजाणया) स्वय अज्ञ जीव (मोहेण पाउडा) मोह से घिरे हुए हैं, (मदा) 
विवेकमूढ है, (ते) वे (तमाओ) अज्ञानान्धकार से निकलकर (तम) फिर अज्ञान- 
तिमिर मे ही (जति) जाते है । 
भावार्थ 
इस प्रकार साधुजन और धर्ममार्ग से द्रोह करने वाले स्वय अज्ञानी 
जीव मोह से घिरे हुए विवेकमूढ हैं। वे एक अज्ञानान्धकार से निकलकर 
दूसरे अज्ञानतिमिर मे जाकर गिरते है । 


व्पाज्या 
साधुविद्रोहीजनो के कुझृत्यों के फल 
जो पापात्मा तथा साधुसन्त एवं सन्‍्मार्ग के विरोधी लोग जो द्रोह करते है, 
वे स्वय साधुजीवन एवं धर्मंपथ से विलकुल अज्ञ हैं। वे स्वय तो विवेकमृढ एवं मोह 
से घिरे हुए होते है, दूसरे ज्ञानी पुरुषों के कथन को भी नही मानते है | ऐसे मूढ 
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लोग अज्ञानरूप अन्धकार से तिकलकर उससे भी गाई अज्ञातात्वफ़ार में चले जाते 
हैं। तात्पयं यह है कि ऐसे लोग ज्ञानावरणीय कर्म से ढके हुए मिथ्यादर्शनदपी मोह 
से आच्छादित हो जाते है, इस कारण वे अन्च (विवेकान्ध) होकर साधु और सद्वमे 
से दंप करने के कारण कुमार्ग का सेवन करके और अधिक मोहाबृत होकर अघ- 
माधम गति मे जाते हैं। विद्वानो ने कहा हैं -- 
एक हि चक्षुरमल सहजो विवेक तद्वण्टिरेव सह सवसत्तिद्वितीयम्‌ । 
एतदहुय भूवि न यस्य स तत्त्वतोष्ध तस्यापमागचलमने खलु फोष्पराघ ? ॥ 
अर्थात्‌--एव पवित्र आँख तो सहजविवेक है, और दूसरी आख है, विवेक 
वानो के साथ मिवास । मगर जिसके पास ये दोनो नेत्र नही है, वह वस्तुत अन्धा 
है, अगर वह बेचारा कुमार्ग पर चलता है तो उसका क्‍या दोप है ” 
यही बात उन साधु एवं सन्मागं के द्रोही अज्ञों के सम्बन्ध में कही जा 
सकती है। 


मूल पाठ 
पुटठो य दसमसर्णहि, तणफासमचाइया । 


न में दिट्ठे परे लोए, जइ पर मरण सिया ॥११।। 
ससकृत छाया 
स्पुष्टश्व दश-मशकंस्तृणस्पर्श मशवनुवन्‌ ! 
न सया हृष्ट प्रो लोक , यदि पर म्रण स्थात्‌ ॥१२॥ 
अन्चयाएर्थ 
(दसमसर्पाह) डास और मच्छरों द्वारा (पुट्ठो) स्पर्श पाकर था काटे जाने 
पर तथा (यथ तणफासमचाइया) तृणस्पशे को भी नहीं सह सकता हुआ साधु [यह 
भी सोच सकता है कि) (मे) मैने (परे लोए) परलोक को तो (न दिदठे) नही देखा, 
(पर जइ) परल्तु यदि कदाचित्‌ (मरण) इस कष्ट से मृत्यु (सिया) तो सम्भव 
ही है। 
भावाथे 
डास और भच्छरी का तीखा स्परशश पाकर तथा तृण की शय्या का 
खुदरा स्पशं पाकर उसे सहन न करता हुआ नवीन साधु यह भी सोचता है 
कि मैंने परलोक को तो प्रत्यक्ष नही देखा है, परन्तु इस कष्ठ से मरण तो 
साक्षात्‌ दीखता है। 
व्याख्या 


. देशमशक आदि परीषहो के समय फायर साधक का चिन्तन 
साधक-जीवन में साधु अनेक देशों मे विचरण करता है| सिन्धु, ताम्रलिप्ति, 
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कोकण आदि देशो मे वहुत मच्छरो एवं डासो से वास्ता पडता है । वे साधु के शरीर 
पर हमला करते हे, साथ ही घास की शबय्या पर नवदीक्षित साधु सोता है तो उसका 
जु्देरा स्पर्श चुभता हैं। उस तीक्ष्ण स्पर्श एव मच्छरो के उपद्रव के कारण नया-नया 
साधु झू झला उठता है। वह प्राय ऐसा सोचता है कि “आखिरकार यह सब कष्ट मैं 
क्यो सहन कर रहा हूँ ? व्यय ही अपने आपको क्यो कप्ट मे डाला जाय ? यह कष्ट- 
सहन भी तभी साथ्थंक है, जब परलोक हो । परलोक तो मेने देखा ही नही और न 
कोई अभी तक परलोक से लौटकर मुझे वहाँ की बाते बताने ही आया है ? प्रत्यक्ष 
से जब परलोक को नही देखा, तो परलोक का अनुमान भी नहीं हो सकता । 
इसलिए मेरे इस व्यर्थ कष्टसहन का नतीजा सिफफ मेरी मृत्यु के सिवाय और कोई 
नही हो सकता ।” इस प्रकार सोचकेर अल्यसत्त्व काबर साधक परीपहसहन का मार्ग 
छोडकर सुकुमार एव असयमी बन जाता है । 
सूल पाठ 
संतत्ता केसलोएण, बभचेरपराइया ] 
तत्थ मदा विसीयति मच्छा विद्धा' व केयणे ॥१३॥। 
सस्कत छाया 
सतप्ता केशलुञ्चनेन ब्रह्मचये-पराजिता । 
तन्न सन्दा विपीदन्ति मत्स्या विद्धा इव केततने ॥॥१३॥। 
अन्वयार्थ 
(केसलोएण) केशलुञड्चन से (सतत्ता) पीडित (बभचेरपरष्ट्या) ब्रह्मचर्य- 

पालन में हार खाये हुए (सदा) अल्पपराक्रमी मृढ साधक (फरेयणे) जाल में (विद्धा) 
फेंसी हुई (रच्छा) मछलियों की तरह (त्त्थ विसीयति) मुनिधर्म मे क्लेश का अनुभव 
करते है १ 

भावायथे 

केशलोच से पीडित और ब्रह्मचर्यपालन से असमर्थ अल्पसत्त्व साधक 

प्रत्रज्या लेकर इस प्रकार क्लेश पाते है, जैसे जाल मे फेँसी हुई मछलियाँ 
वडपती है । 

व्याड्या 


कितना दुष्कर है केशलोच और त्ह्मचयें-पालन ' 
नवदीक्षित साधक के सामने सर्वप्रयम दीक्षा के वाद सबसे कठोर परीक्षा का 
समय आता है तो केशलोच का ! केशो को जब जड से उखाडा जाता है, तो कई 


१ यहाँ 'विदुघा' के बदले 'विट्ठा” पाठ भी मिलता है। 
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नही करेगा । परन्तु नि स्पृही त्यागी साधु को वही लोग पीडित करेगे जिनके आचार 
आत्मा के लिए अहितकर---यानी दण्ड के योग्य होते है, जिनकी मनोवृत्ति मिथ्या 
भावनाओं मे डूबी हुई है, जो जरा-जरा-सी वात्त मे रुष्ट-तुप्ट या राग-हढ पयुक्‍्त हो 
जाते है, ऐसे ही प्रकार के कई अनार्य लोग साधु को उपसर्ग-पीडा देते है। 

आयदडसमायारे-- जिससे आत्मा दण्ड का भागी बनता हे, अर्थात्‌ स्व- 
कल्याण से भ्रष्ट हो जाता है, ऐसे आचार को आत्मदण्ड तथा उसका अनुष्ठान करने 
वालो को “आत्मदण्डसमाचारा ' कहते हे । 

'सिच्छास ठियभावणा----उलटे रूप मे जिसने अपनी चित्तवृत्ति जमा दी है, 
अर्थात्‌ जो अपने असत्‌ आग्रह मे है, ऐसे मिथ्याहृष्टि पुरुष 'मिथ्या सस्थितभावना 
कहलाते है । 

'हरिसप्पओसमावज्न ---जो हर्५प और ह्वप अर्थात्‌ राग-कप से भरे है, 
जिनकी रग-रग मे राग-हं प समाया हुआ हे, वे हषंप्रह् पसमापन्न होते है ! 

लूसति!'-- ऐसे अनाय॑ लोग अपने मनोविनोद या द्व प के कारण या ऋ र- 
कर्मा होने से लाठी आदि के प्रहार से या गालीगलौज करके सदाचारी साधु को तग 
किया करते हैं । 


मूल पाठ 


अप्पेंगे पलियतेसि चारो चोरोत्ति सुव्वय । 
बधंति भिक्‍्खुय बाला कसायवयणेहि य॥१५॥॥। 


ससस्‍्कृत छाया 
अप्येके पयन्ते चारश्चौर इति सुत्रतम्‌ । 
बध्नन्ति भिक्षुक बाला कषायवचनैश्च ॥१५॥। 
अन्वयाथ्थ 
(अप्पेगे) कई (बाला) अज्ञानी अनायंजन, (पलियतेस्ति) अनायंदेश की सर- 
हद (सीमा) पर विचरते हुए (सुब्वय) सुत्रती साधु को (चारो चोरोत्ति) यह खुफिया 
है, यह चोर है, इस प्रकार के सन्देह मे पकडकर (बधति) रस्सी आदि से बाँध देते 
है (कबायवयणाह य) और कटुवचनन कहकर उसे पीडित करते हे । 
भावार्थ 


कई अनाये लोग अनाय॑देश के परिपाश्व मे विचरते हुए सुन्नती साधु 
को देखकर रोष-हं षवद्य उसे चार (गुप्तचर) या चोर समझकर पकडकर 
रस्सी से वॉब देते हैं, उसे कठोर वचन कहकर हैरान करते है । 
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व्यास्या 
चोर या खुफिया समझकर साध को बाँध देना 
ऐसे अनार्य लोग है, जिनकी बुद्धि मिथ्यात्त्व से ग्रस्त है, और जो राग- 
हू प से भरे है, वे अनाय्यंदेश की सोमा पर या आस पास विचरण करते हुए सुब्रती 
साधु को देखकर “यह जासूस हे, खुफिया या चोर है', इस सदेह मे गिरफ्तार करके 
रस्सी से बाँध देते हैं। वे साथु को पीठते है, क्रोधवश गालियाँ भी देते है, कडवे 
वचन भी कहते हैं । सद्‌ू-असदुविवेक से रहित वे मुढ् उसे धमकातें हैं। परन्तु सुन्नती 
साधु यही सोचे कि यह मेरी परीक्षा का समय है। इस समय मुझे जरासा भी 
धबराना नही चाहिए। समभावपूर्वक परीक्षा देकर उसम उत्तीर्ण होना चाहिए । 


सूल पाठ 
तत्य दडेण सवीते मुटिठणा अदु फलेण वा । 


नातीण सरती बाले, इत्थी वा कुदगामिणी ॥॥१६॥। 
सस्कृत छाया 
तत्न दण्डेन सवीतो, मुष्टिनाज्थवा फलेन वा । 
ज्ञातीना स्म्रति बाल , स्त्रीवत क्र छगामिनी ॥१६॥ 
अन्वयार्थ 
(त्त्यथ) उस अनायेदेश की सरहद पर विचरणशील साधु को (दडेण) डडो 
से (मुदिठिणा) मुक्‍्की से (जदु) अथवा (फलेन) बिजौरा आदि कठोर फल से या 
तलबार या 'भाले आदि के अम्नभाग से (सबीते ) प्रहार किया जाता--पीदा जाता हुआ 
(बाले) वह वालसाध्‌ (कुद्धनामिणी इत्थी वा) कोधित होकर घर से निकल भागने 
वाली स्त्री की तरह (नातीण) अपने ज्ञातिजनो स्वजनो को (सरतो) याद 
करता है । 
भावार्थ 
जब अनार्यदेश की सीमा पर विचरता हुआ साधु अनाय॑पुरुषो हारा 
लाठी, डडे, मुक्के या लोहफलक के द्वारा पीटा जाता है, तब वह अपने वन्धु- 
वान्धवों को उसी त्तरह स्मरण करता है, जैसे क्रोधित होकर घर से भागी 
हुई स्त्री अपने ज्ञातिजनों को स्मरण करती है । 


व्याख्या 
। शस्त्रास्न्नो से प्रहदर ज्ाातिजनो की याद 
अनायंदेश की सीमा पर विचरण करते हुए साधु को चोर, गुप्तचर आदि 
के सन्देह मे पकडकर डडो, मुक्को या लोह-फलको या वीजोरा आदि फलो से मारते- 
पीटने लगते है, तव वह्‌ कच्चा बालसाधक अपने सम्बन्धियों को याद करके मन मे 
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झूरता है--“हाय ” अगर मेरा कोई सम्बन्धी यहाँ मौजूद होता तो क्या मेरी ऐसी 
दुर्दशा होती ?” 
शास्त्रकार इस सम्बन्ध में दृष्टान्त देते हे--इत्थी वा कुद्धयामिणी । 
आशय यह है कि जैसे कोई स्त्री घर से रूठकर निकल भागती है, किन्तु 
मास की तरह कामी लोगो के लिए लोभ का पात्र होने से वह चोर-जार आदि के 
द्वारा पीछा करके बलात्‌ पकड ली जाती है, उस समय वह पश्चात्ताप करती हुई 
अपने स्वजनो को याद करती हे, उसी तरह अज्ञानीजनों के द्वारा किये गए प्रहार 
से घवराकर सयम से भाग छूटने वाला कच्चा साधक भी अपने स्वजना को याद 
करता हे । 
सूल' पाठ 
एते भो कसिणा फासा फरुसा दुरहियासया । 
हत्थी वा सरसवित्ता, कीवाउबसा गया गिह ॥१७॥ 
त्ति बेसि ॥ 


सस्कृत छाया 
एते भो ! कृत्स्ना स्पर्शा परुपा दुरधिसह्या । 
हस्तिन इव शरसवीता क्लीवा अवशा गता गृहम्‌ ।॥॥१७॥। 
पु इति ब्रबीसि || 
अन्वयार्थ 
(भो) हे शिष्यो ' (एते) ये पूर्वोक्त (कसिणा) सब के सब (फासा ) परी- 
पहो व उपसर्गो के स्पर्श (फरुसा) अवश्य ही कठोर है, (दुरहियासया) दु सह हें । 
किन्तु (सरसबवित्ता) वाणों से पीडित--घायल (हंत्थी वा) हाथियो की तरह 
(अबसा) विवश--लाचार होकर (मिह गया) वे ही घर को चले जातें हे, (कीवा) 
जो नामदें-- नपु सक है । (त्ति बेमि) यह मैं कहता हूँ । 
भावार्थ 
हे शिष्यो ! प्रवंगाथाओ में कहे हुए सबके सव उपसर्गो या परीषही 
के स्पर्श अवध्य ही कठोर एवं दु सह है, लेकिन जैसे बाण से पीडित हाथी 
युद्ध के मैदान को छोडकर भाग जाते है, वैसे हो इन स्प्शों से पीडित होकर 
कायर और नामर्द साधक ही सयम का मैदान छोडकर पुन घर को लौट 
जाते है । यह मैं कहता हुँ । 
व्यारया 
सयभक्षेत्र छोडकर नामर्द वापस घर को लौट जाते हैं 
वास्तव में सयमक्षेत्र मं साधक की कडी परीक्षा होती हैं। सयम के मैदान 
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मे पूर्वे गाथाओ मे शुरू से लेकर आखिर तक कहे गए सभी उपसर्ग और परीपह 
(दशमशक आदि) कठोर एवं असह्य है ।ये सभी स्पर्शन्द्रिय से अनुभव किये जाते है, 
इसलिए 'फास' (स्पर्श) कहलाते है । ये सबके सब उपसर्ग व परीपह पीडाकारी है 
और प्राय अनाय॑पुरुषों या कर तिर्यचों द्वारा ये उपसर्ग उत्पन्न किये जाते है। ये 
कलेजा काँपा देने वाले पीडाकारी उपसर्ग अल्पपराक्रमी नपु सक लोगों द्वारा दुसह्य 
होते हैं । 

कई तुच्छप्रकृति के अल्पसत्त्व साधक अपने मुह से शेखी बधारतें हुए पहले 
तो आवेश मे आकर दीक्षा ले लेते है, किन्तु बाद में उपसर्गों व परीपहो की मार से 
पीडित होकर वे पुत उसी तरह सयम के मैदान को छोडकर अपने गृहवास में 
प्रवृत्त हो जाते हैं, जिस तरह युद्धभूमि में वाणों क्रे प्रहार से पीडित हाथी मंदान 
छोडकर भाग खड होते हैं। वस्तुत वे साधक अपरिपतव और गुरुफर्मी है। कही- 
कही 'तिव्वसड॒ढें' पाठ है, जिसका अर्य होता हे--तीब्न उपसर्गों से पीडित तथा 
असत्‌ अनुष्ठान करने वाले कच्चे साधक शठो ने सयम छोडकर घर की ओर प्रस्थान 
कर दिया था। “यह मैं कहता हूँ इसका निरूपण पृ्वंदत समझ लेना चाहिए । 


इस प्रकार तृतीय अध्ययन का प्रथम उहंशक अभरसुखबोधिनी व्याख्या 
सहित्त सस्पूर्ण हुआ । हु 


॥ सूत्रकृताग सुत्र के तुतीय अध्ययन का प्रथम उद्देशक समाप्त ।। 


तृतीय अध्ययन : द्वितीय उद्देशक 
अनुक्ल-उपसर्गा धिकार 
प्रथम उद्देंशक मे प्रतिकूल उपसर्गो, विशेषत परीपहो से सम्बद्ध उपसर्गो के 
सम्बन्ध मे वर्णन किया गया या, अब इस द्वितीय उद्देशभक मे अनुकूल उपसर्गो के 
सम्बन्ध मे शास्त्रकार कहते हैं, जिसकी प्रथम गाथा इस प्रकार हैं--- 
सल पाठ 
अहिमे सुहुमा संगा, भिवखुण् जे दुरुत्तरा । 
तत्थ एगे विसीयंति, ण चयति जवित्तए ॥१॥। 
सस्कृत छाया 
अथेगे सूक्ष्मा सगा , भिक्षूणा ये दुरुत्तरा । 
तत्रेके विषीदन्ति, न शकक्‍नुवन्ति यापयितुम्‌ ॥ १॥। 
अन्वयार्थे 
(अह) इसके पश्चात्‌ (इसमे) ये (सुहुमा) सूक्ष्म, स्थूल रूप से नही प्रतीत होने 
वाले (सगा) वान्धव आदि के साथ सम्वन्धरूप उपसर्ग होते है, (जे) जो (भिक्खूण) 
साधुओ के लिए (दुरुत्तरा) दुस्तर है--दुरतिक्रमणीय है । (तत्थ) उन्च सम्बन्धरूप 
उपसर्गो के आने पर (एगे) कुछ कच्चे साधक (विसीयति) विगड जाते हैं, सयम को 
विषाक्त कर देते है, (जवित्तए) वे सयमी जीवन का निर्वाह करने में (ण चयति) 
समर्थ नही होते । 
भावार्थ 
प्रतिकूल उपसर्गो का वर्णन किये जाने के वाद अब अनुकूल उपसर्गो 
का वर्णन करते है। ये अनुकूल उपसर्ग बडे सूक्ष्म होते है। साधक इन 
उपसर्गो को वडी मुश्किल से पार कर पाते है। कई कच्चे साधक तो ऐसे 
ससर्गेरूप उपसर्गों के आने पर झटपट फिसल जाते है, सयम से अ्रष्ट हो 
जाते है। वे सयमी जीवन का निर्वाह करने मे असमर्थ हो जाते हैं । 
व्याख्या 
मनुकल उपसरे बडे सुक्ष्म, अत्यन्त दुष्कर 
अब शास्त्रकार इस गाथा से शुरू करके ऐसे अनुकूल उपसर्गों का वर्णन कर 
४२२ 
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रहे है, जो इतने बारीक है कि स्थूलहृष्टि से देखने वाला उन्हे उपमर्ग फहने को 
तैयार नही होगा, बल्कि यह कहेगा कि इन उपसर्गों में सहन वया करना है ? ये उपसर्ग 
तो बडे मजे से सहे जा सकते है, इनमे मन, चचन, काया को कोई जोर नही पडता । 
परन्तु शास्त्रकार साधक को सावधान करने हेतु कहते है--साधको ! साववान रहो । 
ये उपसगे इतने सूक्ष्म है कि तुम्हे पता ही नही लगने पायेगा और ये चुपचाप तुम्हारी 
जीवनचर्या मे घुस जायेंगे । अगर एक बार ये घुस गये तो फिर इनको निकालना 
वडा सुश्किल हो जाएगा। ये बडे मीठे बनकर आते है। इनके णस्त्र बडे तेज है। 
प्रतिकूल उपसर्गो मे तो सावक सावधान रह सकता हे, पर अनुकल उपसर्ग को पार 
करना आसान समझकर वह गाफिल रहता है। इसीलिए शास्त्रकार कहते है-- 
'अहिसे सुहुमा सगा, भिक्‍्खुण जे दुरुत्तरा । आशय यह है कि वन्धु-वान्धवों का 
मधुर-मधुर स्नेहस्निग्ध ससर्ग इतना सूक्ष्म होता है कि वह शरीर पर हमला नही 
करता, किन्तु साधक के मन पर कातिलाना हमला करता हू । उसके चित्त को 


विकृृत कर देता है। इसीलिए इस ससर्गेरूत अनुकूल उपसग को सूक्ष्म यानी आन्तरिक 


बताया है । प्रतिकूल उपसर्ग तो प्रकटरूप से वाह्मशरीर को विकृषत करते है । किन्तु 
यह (अनुकूल) उपसर्ग बाह्यशरीर को विक्वृत नही करता । यहाँ 'सगा' शब्द माता- 


पिता, स्त्री-पुत्र आदि मसम्बन्धियों के ससर्ग “:सम्बन्द का वोधक है। यह अनुकूल 
सूक्ष्म उपसर्ग अत्यन्त दुरुत्तर--दुस्तर इसलिए बताया गया हे कि जीवन को सकट 
मे डालने वाले प्रतिकूल उपसर्गो के आने पर तो साधक सावधान होकर मध्यस्थ- 
वृत्ति धारण कर सकते है, जबकि अनुकूल उपसर्ग आने पर मध्यस्थवृत्ति घारण 
करना अति कठिन होता है। अनुक्ल उपसर्ग बडें-बडे साधको को 'छल-वल से धर्म- 


भ्रष्ट कर देते हैं। जब अनुकल उपसगे आता है, तब सुकुमार एवं सुखसुविधापरायण 
कच्चे साधक बहुत जल्दी अपने सयम से फिसल जाते हैं, धर्माराधना से विचलित हो 
जाते हैं, सयमपालन मे शिथिल हो जाते हैं अथवा सयम से सर्वेथा भ्रष्ट हो जाते 


हैं। वे सयम के साथ अपनी जीवनयात्रा करने से समर्थ नही होते । वे सदनुष्ठान के 
प्रति विपष्ण हो जाते है, सममपालन उन्हे 


'हैं ढ॑ खदायी लगने लगता है। इसीलिए इन 
उपसर्गो को जीतना बडा कठिन बताया है। इन्हे जीतने मे बड़े-बड़े साधको का भी 
घेये छूट जाता है । 


सल पाठ 
अप्पेगे नायओ दिस्स, रोयति परिवारिया 


। 
पोस णें ताय ! पुट्ठोइसि, कस्स ताय ! जहासि 


णें ॥२॥। 


धरव सुत्रकृताग सूत्र 


सस्कृत छाया 
अप्येके ज्ञातयो हृष्ट्वा रुदन्ति परिवार च । 
पोषय नस्तात ! पोषितोब्सि, कस्य तात ! जहासि न ॥२॥। 
अन्वयार्थ 
(अप्पेगे) कई-कई (नायओ) ज्ञातिजन (दिस्स) साधु को देखकर (परिवा- 
रिया) उसे घेरकर (रोयति) रोते है--विलाप करते है। वे कहते है--(ताय) 
तात ! (णे पोस) आप हमारा पालन-पोपण करे । (पुट्ठोइसि) हमने आपका पालन- 
पोपण क्या है। (ततय) है तात ! (णे) अब हमको (कस्स) आप क्यो (किसलिए) 
(जहासि) छोडते हैं ” 
भावार्थ 
साधु के पारिवारिकजन उसे देखकर रोते है, ऑसू बहाते हैं, और 
कहते है--तात ! अब आप हमारा पालन-पोण्ण करे, हमने ग्चपन से 
आपका पालन-पोषण किया है, अब आप हमे किसलिए छोड रहे है ” 
व्याख्या 
पारिवारिकजनो का अपने भरण-पोषण के लिए अनुरोध 
इस गाया में स्वजन सम्बन्धी उपसर्ग कैसे कैसे होते है ” किस रूप में आते 
है ” इसे बताने के लिए कहा है--“अप्पेगे नायओ जहासि णे ।” आशय यह है 
कि कुछ ज्ञातिजन --माता-पिता आदि स्वजनवर्ग साधु को साधुधर्म मे दीक्षित होते 
हुए या दीक्षित हुए देखकर उसे घेरकर जोर-जोर से रोने लगते है । स्वजनो का 
रुदन कच्चे साधक के मन को पिघला देता हे। उन स्वजनो की आँखो मे आँसू देख- 
कर उसके मन में आता हें---चलो, इनकी भी वात सुन लें। इस प्रकार जब वह 
साधु उनकी मोहगर्मित पुकार सुनने के लिए उत्सुक होता है तो वे आँखों से अश्रु 
बहाते हुए कहते है. वेटा ! हमने वचपन से तुम्हारा इसलिए पालन-पोपण किया 
था कि वड़े होकर तुम हमारी वृद्दावस्था मे सेवा करोगे, हमारा भरण-पोषण करोगे, 
मगर तुम तो हमे अधबिच मे ही छिटकाकर जा रहे हो । चलो, पुत्र ! हमारा मरण- 
पोपण करो । अब हमे छोडकर क्यो जा रहे हो ? तुम्हारे सिवाय दूसरा कोई हमारा 
रक्षक-पोपक नही है । इस प्रकार का पारिवारिकजनो का मोहगर्भित अनुरोव सुन- 
कर बहुत-से साधको का दिल वापस घर लौटने को मचल उठता है । 


सुल पाठ 


पिया ते थेरओ ताय ! ससा ते खुडिडया इमा । 
भायरों ते सगा (सवा) ताथ ! सोयरा कि जहासि णे ॥३॥ 


उपसर्भ परिज्ञा तृत्तीय अध्ययन--द्वितीय उद्देशक ८२५ 


सस्कृत छाया 
पिता ते स्थविरस्तात ' स्वसा ते क्षुल्लिकेयम्‌ । 
अआतरस्ते स्वकास्तात | सोदरा कि जहासि न ॥१॥। 
अन्वयार्थ 
(तय) हे पुत्र | (ते पिया) तुम्हारे पिता (येरओ) अत्यन्त बूढे है (इमा) 

और यह [ले ससा) तुम्हारी बहन (खुड्डिया) अभी छोटी है। (त्ाथ) है पुत्र । 
(त्ते समा) ये तुम्हारे अपने. (सोबरा भावषरो) सहोदर भाई है। (णे कि जहासि) 
फिर तू हमे वयो छोड रहा है * 


भावाथ 

पारिवारिकजन साधु से कहते है--'हे पुत्र ' तुम्हारे पिता अत्यन्त 

[द्ध हैं और यह तुम्ह।री वहत अभी वच्ची है, त्था ये तुग्हारे अपने सहोदर 
भाई है । फिर तू हमे क्यो छोड रहा है ? 
व्याख्या 

स्वजनो के द्वारा सोह मे फेंसाने का एक और प्रकार 

साधु के पारिवारिकजन उससे कहते हे---"हे तात | हे पुत्र | देखो तो सही, 

ये तुम्हारे पिता सौ वर्ष को पार कर चुके है, अत्यन्त बूढ़े है, इनको तुम्हारी सवा की 

आवश्यकता है । यह देखो, तुम्हारी बहन अभी छोटी-सी वच्ची है। ये तुम्हारे अपने 


सहोदर भाई है, इनकी ओर भी देखो । हम तुमसे इतता अनुरोध करते है, णिर हमे 
छोडकर क्यो जा रहे हो ?” 


मूल पाठ 
मायर पियर पोस, एवं लोगो भविस्सति। 
एवं खु लोइय ताय ! जे पालति य मायर ॥४॥ 


सस्कृत छाया 
मातर पितर पीषय, एवं लोको भविष्यत्ति | 
एवं खलु लौकिक तात | ये पालयन्ति च मातरम्‌ ।४॥। 
अन्चेघाय 
(ताथ) हे पुत्र | (सायर पियर) अपने माता-पिता का (पोस) पालन करो। 
(एव) माता-पिता के मरण-पोषण करने से ही (लोगो ) इहलीक-परलोक 
(भविस्सति) सुधरेगा--बनेगा । (ताथ) हे तात ! (एबं खु) यह निश्चय ही 


(लोइय) लोकाचार है कि (जे पालति य सायर) ये पुत्र अपनी माता का पोषण 
करते है । 


४२६ सुत्रकृताग सूत्र 


भावार्थ 
हे पुत्र | अपने माता-पिता का भरण-पोषण करो। माता-पिता के 
भरण-पोषण से ही तुम्हारा यह लोक और परलोक सुधरेगा--बनेगा । यही 
लौकिक आचार है। इसीलिए ये (पुत्र) अपनी माता का पालन करते हैं। 
व्याख्या 
लौकिक राग में फंसाने का स्वजनों का तरीका 
मोही पारिवारिकजनो द्वारा साधक को मोह मे फेंसाने का एक और तरीका 
और है वह यह है कि वृद्धजन उससे कहते है--“बेटा ! माँ-वाप का म्रण-पोपण 
करो । इसी से ही यह लोक और आगामी लोक बनेगा--सुधरेगा । और यह भी वो 
लोक मे प्रसिद्ध मार्ग है कि जो पुत्र होते है, वे अपनी जन्मदात्री माँ का तो पालन 
करते ही हे, उसके साथ-साथ सभी गुरुजनों का भी पालन करते है । माता-पिता के 
उपकारो से वे तभी उऋण हो सकते है । लौकिक आचारशास्त्र मे यह वात स्पष्ट 
कही है । 
सूल पाठ 
उत्तरा महुरुल्लाबा, पृत्ता ते तात ! खुड्डया। 
भारिया ते णवा तात | मा सा अन्त जण गमे ॥५।। 
संस्कृत छाया 
उत्तरा मधुरालापा पुत्रास्ते त्तात | क्षुद्रका । 
भार्या ते नवा तात | मा साध्न्य जन गच्छेत्‌ !।५॥। 
अन्वयार्थ 
(तात) है तात ! (ते उत्तरा पुत्ता) तुम्हारे उत्तरोत्तर--एक के बाद एक 
जन्मे हुए पुत्र (महुरल्लावा) अभी तुतलाती हुईं मीठी बोली मे बोलते है, (खुड- या) 
वे अभी बहुत छोटे है । (वात) हे ताव ! (ते भारिया णवा) तुम्हारी पत्नी अभी 
नवयौवना है, (सा) वह (अज्न जण) दूसरे पुरुष के पास [सभा गसे) न चली जाए । 
भावार्थ 
एक-एक करके आगे-पोछे जन्मे हुए ये तुम्हारे बच्चे अभी तो दुघ- 
मुँहै और मधुरभाषी है। है तात ! तुम्हारी पत्नी भी अभी नवयुवती है, वह 
किसी दूसरे के पास न चली जाए । 
व्याख्या 
साधक को फुसलाने का तरोका 
वे कहते हैं---”पुत्र ! तुम्हारे बहुत सुन्दर सलोने (उत्तम ) और मधुरभाषी 
(पुत्र) बच्चे हैं अथवा एक के बाद एक उत्तरोत्तर पैदा हुए तुम्हारे पुत मीठी-मीठी 


४२६ सुत्रकृताग सूत्र 


भावार्थ 
हे पुत्र | अपने माता-पिता का भरण-पोषण करो । माता-पिता के 
भरण-पोषण से ही तुम्हारा यह लोक और परलोक सुधरेगा--बनेगा । यही 
लोकिक आचार है। इसीलिए ये (पुत्र) अपनी माता का पालन करते हैं । 
व्याख्या 
लौकिक राग मे फेसाने का स्वजनो फा तरोका 
मोही पारिवारिकजनो हारा साधक को मोह मे फेंसाने का एक और तरीका 
और हे वह यह हे कि वृद्दजन उससे कहते है--“बेटा ! माँ-वाप का भमरण-पोपण 
करो । इसी से ही यह लोक और आगामी लोक वनेगा--सुधरेगा । और यह भी तो 
लोक मे प्रसिद्ध मार्ग है कि जो पुत्र होते है, वे अपनी जन्मदात्री माँ का तो पालन 
करते ही है, उसके साथ-साथ सभी गुरुजनों का भी पालन करते हैं। माता-पिता के 
उपकारो से वे तभी उक्रण हो सकते है । लौकिक आचारशास्त्र मे यह बात स्पप्ड 
कही है ॥ 
सूल पाठ 
उत्तरा महुरललावा, पुत्ता ते तात। खुडडया । 
भारिया ते णवा तात | मा सा अन्न जण गमे ॥५॥। 
सस्कृत छुभया 
उत्तरा मधुरालापा पुत्रास्ते तात ' क्षुद्रका । 
भार्या ते नवा तात | मा साड्न्य जन गच्छेत्‌ ॥५॥। 
अन्वयार्थे 
(तात) हे तात ! (ते उत्तरा पुत्ता) तुम्हारे उत्तरोत्तर--एक के बाद एक 
जन्मे हुए पुत्र (महुरुल्लावा) अभी तुतलाती हुई मीठी बोली मे बोलते है, (खुड्‌-या) 
वे अभी वहूत छोटे है । (तातत) हे तात ! (ते भारिया णवा) तुम्हारी पत्नी अभी 
नवयौवना है, (सा) वह (अन्न जण) दूसरे पुरुष के पास (मा गमे) न चली जाए । 
भावार्थ 
एक-एक करके आगे-पोछे जन्मे हुए ये तुम्हारे बच्चे अभी तो दुघ- 
मुँहे और मधुरभाषी हैं । हे तात ! तुम्हारी पत्नी भी अभी नवयुवती है, वह 
किसी दूसरे के पास न चली जाए । 
व्याख्या 
साधक को फुसलाने का तरीका 
वे कहते है--“पुत्र ! तुम्हारे बहुत सुन्दर सलोने (उत्तम ) और मधुरभापी 
(पुत्र) बच्चे है अथवा एक के बाद एक उत्तरोत्तर पैदा हुए तुम्हारे पुत्र मीठी-मीठी 


उपसर्गपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--हिंतीय उद्देशक ४२७ 


ततलाती बोली मे बोलते हैं, अभी तो वे दुधमुहे वच्चे है। है तात ! तुम्हारी 
गृहिणी भी अभी नवयुव॒ती है । वह तुम्हारे द्वारा छोडी हुई कही दूसरे पुरप के पास 
चली गयी तो वह उन्मार्गगामिनी, स्वच्छन्दाचरिणी हो जाएगी, यह महान्‌ लाकाप- 
वाद होगा । इन सब बातो पर विचार करके, अपने स्त्री-पुतो वी ओर देखवर तुम 
घर चलो तो अच्छा रहेगा । 
छूल्‌ एएठ 
एहि ताय ! घर जामो, मा य कंम्मे सहा वय। 
वितियपि ताय ! पासामो, जामु ताव सय गिहं ॥६।॥। 


ससस्‍कृत छाया 
एहि तात ! गृह यामो, मा त्व कमेंसहा वयम्‌ । 
द्वितीयमपि तात ! पश्यामो, यामस्तावत्‌ स्वक ग्रृहम्‌ ॥६॥ 
अन्चयार्थे 
(ताथ) है तात ! (एहि) आओ, (घर जासो) घर चले । (मा य) अब से 
तुम कोई काम मत करना (कम्मे सहा चय) हम लोग तुम्हारा सव काम करेंगे । 
(ताय) है तात | (वितियषि) अब दूसरी वार (पासामों) तुम्हारा वाम हम 
देखेंगे । (त्ाव सय गिह जाछु) अत चलो, हम लोग अपने घर चले । 
भावारे 
है तात ! आओ, घर को चले | अब से तुम कोई भी काम मत्त 


करना । हम लोग तुम्हारा सब काम कर दिया करेंगे। इसलिए झटपट 
चलो, हम लोग अपने घर चले । 


व्यास्या 
कामचोर साधक को घर चलने का आमसत्रण 
पारिवारिक जन अब एक और पासा फरेंकते है। वे साधक की किसी कमजोरी 
को लक्ष्य करके कहते है--“तात ! हम जानते है, तुम घर के काम-धन्धो से 
कतराते हो । घर के कामों से घवराकर ही तुमने घर छोडा है । त्तो कोई बात नही, 
चलो, अपने घर चले । तुम अब से कोई काम मत करना। अगर कोई काम होगा 
तो तुम्हारे वदले हम सब काम करेंगे। एक बार घर चलकर देखो तो सही कि 
किस प्रकार हम तुम्हारी सहायता करते हैं। अत हमारा कहना मानकर घर चलो 
उठो, अब हम लोग अपने घर चलें |” 
सुल पाठ 
गतु ताय । पुणो गच्छे, ण तेणासमणों सिया । 
अकामग परिक्‍्कम्म, को ते वारेउमरिहति ॥७॥ 


४ंश्८ सूच्रकृताग सूत्र 


सस्कृत छाया 
गत्वा तात ! पुनरागच्छे , न तेनाश्रमण स्था*। 
अकामक पराक्रमन्त, कर्त्वा वारयितुमहँति ? ॥७॥। 
अन्वयार्थ 
(ताय) है तात ! (ग्रतु) एक वार घर जाकर (पुणो गच्छे) फिर आ जाना। 
(तेण) इससे (ण असमणो सिया) तुम अश्रमण नहीं हो जाओगे । (अकामग) घर के 
कामकाज में इच्छारहित होकर (परिक्कम्म) अपनी इच्छानुसार कार्य करते हुए 
(ते) तुमको (को वारेउमरिह॒ति) कौन रोक सकता है ? 
भावधर्थ 
है तात ! तुम एक वार घर चलकर फिर आ जाना । ऐसा करते से 
तुम अश्नमण नही हो जाओगे । घर के काम मे इच्छारहित रहकर अपनी 
रुचि के अनुसार कार्य करने से तुम्हे कौन रोक सकता है ? 
व्याख्या 
घर चलने का दूसरी तरह से भनुरोध 
“हे प्रिय पुत्र !/ तुम एक वार घर चलकर अपने स्वजनवर्ग से मिलकर, 
उन्हे देखकर फिर लौट आना । एक वार घर चलने मात्र से त्तम असाधु नहीं हो 
जाओगे । केवल घर जाने से क्या कोई असाधु हो जाता हैं? अगर घर में रहना 
रुचिकर न हो तो पुन यही आ जाना । यदि तुम्हारी इच्छा ग्रहकार्य करने की न 
हो तो तुम्हे अपनी रुचि के अनुसार कार्य करने से कौन रोक सकता है ? तुम्हारी 
इच्छा वृद्धावस्था मे कामेच्छा से निवृत्त होने पर सयमानुष्ठान करने की हो तो 
तुम्हे कौन मना वरता है ? सयमानुष्ठान के योग्य अवसर आने पर तुम्हे कोई रोक- 
टोक नही करेगा । लोकव्यवहार से भी कहा जाता है---वाद्ध क्ये पुनिवृत्तीनातु-- 
वृद्धावस्था में ही मुनिवृत्ति अगीकार करना चाहिए । अत हमारा साग्रह अनुरोध है 
कि एक वार तुम घर चलो ।” 
सूल पाठ 
ज॑ किचि अणगं तात ! तपि सव्ब समीकतं । 
हिरण्ण ववहाराइ, तपि दाहासु ते व्य ॥दा]। 
सस्कृत छाया 
यत्किचिद्‌ ऋण तात ! तत्‌ सर्वे समीकृतम । 
हिरण्य व्यवहारादि, तदपि दास्यामस्ते वय ॥]5॥। 


अन्चयार्थ 
(ततत्त) हे तात ! (ज किचि अणग) जो कुछ ऋण था, (त्तपि सब्ब) वह 
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भी सव (समीफ्त) हमने वॉट-वॉटकर वरावर कर दिया है --उतार दिया हैं 
(वबहाराइ) व्यवहार के योग्य ( हिरण्ण ) जो सोना-चाँदी आदि हे, ( तपि ) बह भी 
(ते) तुम्हे (बय) हम लोग (दाहासु) देंगे । 
भावपण्य 
हे तात | तुम पर जो ऋण था, वह भी हम लोगो ने बरावर वॉटकर 
उतार दिया है। तथा तुम्हारे व्यवहार के लिए जितने भी हिरण्य (सोता- 
चाँदी) आदि द्रव्य की आवश्यकता होगी, वह भी हम लोग तुम्हे देगे । 
व्याख्या 
द्रव्ण का लोभ देकर गृहनास फा अनुरोध 
इस गाथा मे साधक को उसके स्वजन द्रव्यलोभ देकर गृहवास का अनुरोध 
करते हैं--बेटा ” तुम पर जो कर्ज था, वह भी हम लोगों ने अपने-अपने हिस्से में 
बराबर बँटवारा करके चुका दिया हैं, अथवा तुम पर जो भारी ऋण था, जिसके 
चुकाने के भय से तुमने घरवार छोडा या, हम लोगो ने सुगमता से चुकाने की 
व्यवस्था कर दी । ऋण के भय से यहाँ आए हो तो उस भय वो दूर कर दो । इसके 
अतिरिक्त तुम्हे अगर यह चिन्ता हो कि मेरा व्यापार, घरसच थादि व्यवहार कैसे 
चलेगा ? तो यह चिन्ता करने की भी जरूरत नही है। व्यापार आदि व्यवहार के 
लिए जो हिरण्य (सोना, चाँदी) भादि द्रव्य घर मे है, वह हम तुम्हे देंगे । अत्तएव तुम 
अवश्य घर चला । जिस निर्घतता के डर से तुमने घर छोडा था, वह डर अब दूर 
हो गया है १ अब घर पर रहने मे तुम्हारे लिए कोई विध्नवाधा नही हे । 
मल पाठ 
इच्चेव ण सुसेहति कालुणीयसमुट्ठिया । 
विबद्धों नाइसग्ेहि ततोज्ञार पहावइ ॥| ॥। 
संस्कृत छाया 
इत्येव सुशिक्षयन्ति कारुण्यसमुपस्थिता । 
विबद्धो ज्ञातिसगैस्ततोष्गार प्रधावति ॥॥६॥ 
अन्वयाय॑ 
(फालुणीपसमुद्ठिया) करुणा से युक्त बन्धु-बान्धव, (इच्चेव) इसी प्रकार 
(ण सुसेहति) साधु को शिक्षा देते हैं। (नाइसभेह) ज्ञातिजनो के सगो--ससर्गों से 
(विबद्धों) विशेषरूप से जकडा हुआ-स्नेह बधन में बधा हुआ साधक (ततो) उस 
निमित्त से (अगार) घर को ओर (पहावइ) दोड पडता है । 
भावार्थ 
करुणा से परिपूर्ण वन्धु-वान्यव साधु को पूर्वोक्त प्रकार से शिक्षा देते 
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है--समझाते है। तत्पश्चात्‌ अपने उन ज्ञातिजनो-कुटुम्बीजनो की आसक्तियो 
के बन्धनों से विशेषरूप से बँघा हुआ गुरुकर्मी साधक उस मिमित्त को लेकर 
प्रत्॒ज्या छोडकर घर की ओर शीघ्र जाने लगता है । है 
व्याख्या 
प्रत्रज्या छोडकर घर की ओर दौड 
इस गाथा मे अपरिपक्‍व एवं गुरुकर्मी साधक की स्वजनो के प्रति मोहबन्धनो 
के कारण होने वाली मनोदशा का क्रम बताया गया है--इच्चेव ण पहावइ ।' 
आशय यह है कि पूवंगाथाओ में बताया गया है कि स्वजनो द्वारा किस- 
किस तरीके से साधक को अपनी ओर खीचा जाता है। इस गाथा मे उन सबका 
परिणाम अथवा कच्चे साधक पर होने वाला प्रभाव बताते हुए कहा है कि स्वजनों 
के पूर्वोक्त करुणोत्पादक वचनो को सुन सुनकर साधु का हृदय करुणा से विह्नल हो 
जाता है, पूर्व सस्कारवश वह भी उन स्वजनों के मोहबन्धन मे बंघकर सयमपालन से 
फिसल जाता है । साधक के हृदय मे स्वजन लोग एक ही वात को विभिन्न पहलुओ 
से समझाकर ठसा देते है। अत वह प्रन्नज्या को छोडकर पुन गरहपाश मे बच 
जाता है । 
सुल पाठ 
जहा रुवख वर्ण जाय, मालुया पडिबधदइ । 
एवं ण पडिबधति, णातओ असमाहिणा ॥१०॥। 
सस्‍्कृत छाया 
यथा वृक्ष वने जात, मालुका प्रतिबध्नाति । 
एव प्रतिबध्नन्ति, ज्ञातयोइसमाधिना ॥१०॥ 
अन्वयार्थ 
(जहा) जैसे (वर्ण जाय) बन मे उत्पन्न (रुक्‍्ख) वृक्ष को (मालुआ) बता 
(पडिबधइ) बाँध लेती है, (एवं) इसी तरह (णातओ) ज्ञाति वाले स्वजन (असमा- 
हिंणा) साधक के चित्त की समाधि भग करके--असमाधि उत्पन्न करके (पडिबधति ) 
बाँध लेते हैं । 
भावार्थ 
जैसे जगल मे पैदा हुए वृक्ष को बेल लिपटकर बाँध लेती है, वैसे ही 
ज्ञातिजन--कौट्म्बिक लोग साधक के चित्त मे असमाधि पैदा करके उसे 
बॉघ लेते है । 
व्याख्या 


चन्यव॒क्ष को लता और साधक को स्वजन बाँच लेते हैं कम 
जैसे जगल मे पैदा हुए पेड के चारो ओर लिपटकर बेल उसे बाँध लेती हैं, 
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पैसे ही साधक के माता, पिता , भाई-माभी, पत्नी पुत्र आदि कर्ण।जनक एव मोहो- 
त्पादक वचनों से उप्तके चित्त मे सयम एवं साधुधमे के प्रति असमाधवि - अरुचि--- 
उदविग्नता पैदा कर देते है और उसी असमाधि के द्वारा उसे बाँध लेते है । वास्तव 
मे देखा जाय तो स्वजन सम्बन्धी उक्त साधु के मित्र नही, अमित है। जैसे कि एक 
अनुभवी ने कहा है--- 

अमित्तोी मित्ततेसेण कठे घेत्तण रोयद । 

सा भित्ता! सोग्गइ ज।हि, दोधि गच्छामु दुर्गई ॥। 

अर्थात्‌- वस्तुत परिवारवर्ग मित्र नही, अमिन्न है। वह मित्र वी तरह कण्ठ 

मे लिपट कर रोता है। मानो वह कहता है कि भित्र ! तुम सदगति मे मत्त जाओ, 
हम दोनो ही साथ-साथ दुर्गंति मे चलें । 


सूल पाठ 


विबद्धो नातिसगगेहि, हत्थीवावी नवग्गहे ; 
पिट्ठतो परिसप्पति, सुयगोव्व अदूरए ॥११॥ 


सर्कृत छाया 
विबद्धो ज्ञातिसगैहँस्ती वाउपि नवग्नहे । 
पृष्ठत परिसर्पन्ति सूत्तगौरिवादूरगा ॥११॥ 
अस्वयार्थ 
(नाइसगेह) माता-माता आदि स्वजनवर्ग के सम्बन्ध द्वारा (विबद्धो) वेधे 

हुए (पिद्ठतो) पीछे-पीछे (परिसप्पति) स्वजनवर्ग चलते है और (नवर्गहे हत्यीव) 
नवीन ग्रहण किये हुए हाथी के समान उसके अनुकूल आचरण करते है। तथा (सुय- 
गोव्वअद्रए) नई व्याई हुई गाय जैसे अपने बछडे के पास ही रहती है, उच्ती तरह 
परिवारवर्ग उसके पास ही रहते हैं । 


भावार्थ 
जो पुरुष माता-पिता आदि स्वजनवर्ग के मोह में पड़कर प्रत्नज्या 
छोडकर फिर घर मे चला जाता है, उसके पारिवारिक जन नये पकडे हुए 
हाथी के समान बहुत ही खातिरदारी करते है और उसके पीछे-पीछे फिरते 
है। तथा जैसे नई ब्याई हुई गाय अपने बछड़े के पास ही पास रहती है, वैसे 
परिवारवाले भी उसके पास ही रहते हैं। उसे जरा-सा भी इधर-उधर 
अकेला नही छोडते । 


व्याख्या 


पूहस्थ मे फेस जाने के बाद साधक को स्थिति 
जेब साधक सयम को तिलाजलि देकर माता-पिता आदि स्वजनो के पूर्वोक्त 
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विविध अनुरोधो से उनके मोह सम्बन्ध में वेध जाता हे, तव पहले उसका मन पुन 
ग्रहवास में लगाने के लिए उसके मनोनुकूल आचरण करते हैं, उसे सन्तुष्ट करते 
है। जैसे नये-नये पकडे हुए हाथी को सन्तुष्ट करने के लिए लोग ईख का टुकडा 
आदि मधुर आहार देकर उसकी सेवा करते हैं । 

इस सम्बन्ध में दूसरा हृष्टान्त देकर शास्त्रकार समझाते हैं--जैसे नई «याई 
हुई (प्रसुता) गांव अपने बछडे के पास ही पास रहती हे, उसके पीछे-पीछे भागती 
रहती है, इसी प्रकार प्रव्नज्या छोडकर आए हुए नये गृहस्थ को परिवार वाले नया 
जन्मा हुआ मानकर उसके अनुकल व्यवहार करते हे, उसके पीछे-पीछे फिरते है । 
वह जिस मागे से जाता हे, उसी से वे भी जाते हैं । मतलब यह हे कि परिवार के 
लोग उसको अकेला नही छोडते, ताकि उसके परिणाम बदल न जाएँ । 


सूल पाठ 
एते सगा मणुृस्साण पायाला इब अतारिमा । 


कीवा जत्थ य किस्सति, नाइसगेहि मुच्छिया ॥॥१२॥ 


सस्कृत छाया 
एते समा मनुष्याणा पाताला इचबाछ्तार्या । 
क्लीवा यत्र क्लिइ्यन्ति, ज्ञातिसगैम्‌ चिछता ॥॥१२॥ 
अन्वयाथे 
(एते) ये (सगा) माता-पिता आवि स्वजनो के सग (सणुस्साण) मनुष्यों के 
लिए (पायाला इव अतारिमा) समुद्र के समान दुस्तर हैं। (जत्थ) जिसमे (नाइ- 
सगेहि) ज्ञातिजनो के ससर्ग मे (सुच्छिया) आसक्त होकर (कीबा) अल्पसत्त्वसाथक 
(किस्सति) क्‍्लेश पाते हैं । 
भावार्थ 
ये माता-पिता आदि स्वजनो के प्रति आसक्ति समुद्र के समान मनुष्य 
के द्वारा दुस्तर होती है। इस सग में पडकर अल्पपराक्रमी सुख-सुविधा- 
परायण व्यक्ति क्‍लेश पाते हैं । 
व्याख्या 
समुद्रवतत दुस्तर सग से पडा हुआ साधक 
एते सगा सणुस्साण---'सज्यन्ते इति सगा ' इस व्युत्पत्ति के अनुसार जो जीव 
को बाँध लेता है, फेसा लेता है, उसे सग कहते हैं | माता-पिता आदि स्वजनवर्ग के 
सम्बन्ध--ससर्ग को सग कहते हैं। यह सम कर्मंबन्ध के जाल में फंसाता है । इसी- 
लिए इसे अतल समुद्र के समान मनुष्यों द्वारा दुस्तर कहा है। इस प्रकार के सग से 
एक बार फेस जाने के वाद फिर साधक का उसके चग्ुल से छूटना अत्यन्त दुष्कर होता 


अमान, 
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है। फिर नो माता-पिता आदि स्वजनों के सग में ग्रस्त असमथ व्यक्ति गहस्य- 
जीवन में फँसकर फिर उसी उलेश परम्परा मे पडा रहता है। उसे अपनी जात्मा के 
कल्याण की वात ही नही सूझती । 


सूल पाठ 
त च भिवखू परिन्नाय, सब्बे सगा महासवा | 
जीविय नावकखिज्जा, सोच्चा धम्मसणुत्तर ॥१३॥ 


सस्कृत छाया 
त च भिक्ष परिज्ञाय, सर्वे सगा महाश्रवा: 
जीवित नावकाक्षेत, श्र त्वा धममनुत्तरम्‌ ॥॥0३॥। 
अन्वयाथ 
(भिक्‍ख्‌) साधु (त च) उस ज्ञाति सम्बन्ध को (परिन्नाय) भली-भांति जान 
कर छोड देते है। क्योकि (सब्बे सभा) सभी सग (महासवा) कमे के महान्‌ आख्रव- 
द्वार हैं। (अणत्तरधस्म) सर्वोत्तम धर्म को (सोच्चा) सुनकर साधु (जीविय) असयमी 
जीवन की (नवकखजिज्जा) इच्छा न करे। 
भावार्थ 
साधु उक्त ज्ञातिजनों के सग (सम्बन्ध) को ससार का कारण जान 
कर छोड दे । क्योकि सभी सग-ससर्ग सम्बन्ध, कर्मंबन्ध के महान्‌ आख्रव- 
द्वार होते हैं। अत साधु इस सर्वोत्तम आहेद्धर्म को सुनकर असयमी जीवन 
को इच्छा त करे | 
व्याख्या 
सगो से बचो, असयमी जीवन में मत पडो 
स्वजनो का ससे ससार का प्रधान कारण है। इस बात को ज्ञपरिज्ञा से 
जानकर प्रत्याख्यानपरिज्ञा से त्याग दे, क्योकि जितने भी सभ हैं, वे सभी कर्मो के 
महान्‌ आसत्रव (आगमन) ह्वार है । 
इस प्रकार के स्वजन ससरगरूप अनुकूल उपसग से छटने के लिए साधक को 
क्या करता चाहिए ” इस सम्बन्ध से शास्त्रकार कहते है---'जीचिघ नावकणखिज्जा ।/ 
अर्थात्‌ अनुकूल उपसर्ग आने पर साघक असबमी जीवन की यानी गृहवासरूप पाश- 
बधन की इच्छा न करे तथा भ्रतिकूल उपसर्ग आने पर जीवन की इच्छा न करे । 
अथवा साधु श्रुत-चारित्रहूप धर्म, जो सबसे उत्कृष्ट एवं मुनीन्द्र प्रतिपादित है, उसे 
सुनकर असत्कर्म के अनुष्ठानपुवेक सासारिक जीवन की आकाक्षा न करे | 
निष्कर्ष यह है कि जब से ये और इम प्रकार के स्वजन आदि द्वारा कृत 
अनुकूल उपसर्ग आए साधक एकदम सावधान हो जाय, एक ही झटके मे उपे या 


४३४ सूत्रकृतांग सूत्र 


स्वजनो के प्रस्ताव को ठुकरा दे, किसी भी मूल्य पर ग्रहवास या सासारिक मार्गे को 
स्वीकार न करे । 


सूल पाठ 
अहिमे सति आवटूटा, कासवेण पवेइया । 


बुद्धा जत्थावसप्पंति, सीयति अबुहा जहि ॥१४॥। 
सस्‍कृत छाया 
अथेमे सन्त्यावर्ता , काश्यपेन प्रवेदिता । 
बुद्धा यत्रावसपन्ति, सीदन्त्यबुधा यत्र ॥१४॥। 
अन्वयथे 
(अह) इसके वाद (कासवेण) काश्यपगोत्री भगवान्‌ महावीर ने (परबेदया) 
यह खासतौर से बता दिया कि (इसमे, ये सग-ससर्ग (आवदूटा सति) आवतं---भँवर 
जाल--चकक्‍्कर है। (जत्थ) जिनके आने पर ([बुद्धा) तत्त्वज्ञ पुरुप (अवसप्पति) 
झटपट इनसे अलग हट जाते हैं, इनसे दूर से ही किनाराकशी कर लेते है । (अबुद्धा 
जाह) जहाँ कि अज्ञानी अदूरदर्शो विवेकमूढ (सोयति) इनमे फेंसकर दुख पाते है । 
भावार्थ 
इसके अनच्तर काश्यपमगोन्नी भगवान्‌ महावीर ने विशेषत निरूपण 
किया है कि ये पूर्वेवणित सग आवते भैवरजाल या चक्कर है। विद्वान्‌ 
पुरुष इन आवर्तो से दूर रहते है, जवकि अज्ञानी निविवेकी व्यक्ति इनमे बुरी 
तरह फंसकर दु ख पाते है । 
व्याख्या 
ज्ञानी साधक सग के चक्‍करो से दूर 
इस गाथ। मे सग को आवत कहकर उनसे दूर रहने की प्रेरणा दी है--- 
अहिसेसत्ति.. अबुहा जाह ।' यहाँ 'अह' (अथ) शब्द अनन्तर अर्थ मे है। अर्थात्‌ 
यहाँ से दूसरा प्रकरण प्रारम्भ होता है । अथवा यहाँ पाठान्तर है--'अहो, जो विस्म- 
यादि बोधक शब्द है । यह पाठ अधिक सगत है । आशय यह है कि अहो आश्चयं है 
कि भगवान्‌ महावीर के द्वारा इन स्वजनाशित सगो को आवतं (भवरजाल) बताये 
जाने पर भी अज्ञानीपुरुप इसी में ही वार-वार फेंसकर अपना जीवन दु खी वना लेता 
है, जबकि तत्त्लज्ञानी साधक इससे दूर से ही क्रिनाराकशी कर लेतः हे । 
आवतें दो प्रकार का होता हैं द्रब्यावतं और भावषावतं | द्वव्य-आवतर्ते नदी, 
समुद्र औदि में होने वाले भंवरलाल को कहते है, जबकि भावधवर्त उत्कट महामोहनीय 
कर्म के उदय से उत्पन्न सासारिक विपयमोगो की इच्छा को सिद्ध करने वाली 
सम्पत्ति, सुख-सुविधाएँ या कामसेवन की विशिष्ट प्रार्थना हैं । 
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सर्वज्ञ तीर्थकर भगवान महावीर ने आबर्ते का स्वरूप बताया है। उसलिए 
जो विवेकी एवं दूरदर्शी साधक इन आवर्तो का फल जानते हैं, वे साधक इनके उप- 
स्थित होने पर झटपट वहाँ से दूर हट जाते हैं, परन्तु अज्ञानी इनमे आसक्त होकर 
महादु ख पाते है । 
इन्ही आवर्तों को बताने के लिए शास्त्रकार कहते है-- 
मसल पाठ 
रायाणो राय$मच्चा य माहणा अद्व खत्तिया । 


निमतयत्ति भोगेहि, भिक्‍्खूयें साहुजीविण ॥१५॥ 
संस्कृत छाया 
राजानो राजामात्याइच ब्राह्मणा अथवा क्षत्रिया । 
निमत्रयन्ति भोगेभिक्षुक साधुजीविनम्‌ ॥१५॥। 


अन्वयार्थ 


(रायाणो ) राजा, महाराजा आदि, (राय&मच्चा थ) और राजमत्रीगण 
माहणा ) ब्राह्मण (अदुबवा) अथवा (खत्तिया) क्षत्रिय (साहुजीविण) उत्तम आचार- 
विचारपूर्वेक जीवन जीने वाले (भिवल्ुय ) भिक्षु को (भोगेहि) विविध भोग भोगने के 
लिए (निमतयति) निमत्रित करते है । 
भावार्थ 


राजा, महा राजा, चक्रवर्ती और राजमत्री तथा ब्राह्मण अथवा क्षत्रिय 
उत्तम आचार-विचा र॒पू्वेक जीवन जीने वाले साधु को कामभोग भोगने के 
लिए आमनत्रित करते है । ' 


व्याख्या 


राजाओ आदि हारा भोगो का आमन्नण मिलने पर 

भोगो का किसी सत्ताधीश या धनाधीश हारा आमन्रण मिलना भी अनुकल 

उपसगे हे । और ऐसे अनुकूल उपसर्गो के मिलने पर बड-बडे धर्मबुरधर आचारये एव 

साध भी उसे स्वीकार करते देखे गए है । उस युग के महान प्रभावक आचार तक 

भी राजा, वादशाह या किसी सत्ताधीश द्वारा दी गई पालकी, छत्न, चामर, तथा 

विविव् सुख-सुविवाएँ, भोगसामग्नी स्वीकार करते देखे गए है, तव सामान्य साध की 

तो विसात ही क्या ? कई रूपयौवन सम्पन्न साधओ को मगधावीश श्रेणिक जैसे भी 

आमंत्रित करते है। ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती ने चित्त नामक साधु को विविध प्रकार के 

विपय-भोगो और सुस-सुविवाओं वा प्रलोभन दिया था। इसीलिए शास्त्रकार इस 
अनुमवसिद्ध बात को कहते है--रायाणो रायध्मच्चा य. भिवलखूय साहुजीबिण ।' 


४३६ सूनकृताय सूत 


आशय यह है कि सामान्य शासक से लेकर चक्रवर्तों तक जो भी छोटा-बडा 
शासक हे, वह राजा पद से समझ तोना चाहिए। राजामास्य यानी मत्री, पुरोहित, 
प्रधान आदि, एव ब्राह्मण तथा इक्ष्वाकु आदि कुलो मे उत्पन्न क्षत्रिय या आदि पद 
से अन्य कोई घनाढ्य वैभवशाली व्यक्ति सुविहेत आचारवान साथु को शब्दादि 
विविध विपयोपभोगो के लिए आमंत्रित कर सकते है, परन्तु ऐसे अवसर को साधु 
परीक्षाकाल समझ कर किसी भी मूल्य पर अपने साधु-धम से फिसले नही, यह इस 
गाथा मे ध्वनित किया गया है। 
सल पाठ 
हत्थड्स्सरहजाणेहि विहारगमर्णाह य । 
भुज भोगे इसे सगधें, महरिसी ! पूृजयासु त ॥१६॥ 
सस्कृत छाया 
हस्त्यश्वरथयानेविहा रगमनैरच । 
भु क्व भोयानिमान्‌ इलाध्यान्‌ महर्षे ! पुजयामस्त्वाम्‌ ॥॥१६॥। 
अन्वयार्थ 
(महरिसी) हे मह॒पि ! (हत्थड्स्सरहजाणेहि) ये हाथी, घोड़ा, रथ और 
पालकी आदि सवारियाँ आपके बैठने (विहारग्मणेहि य) और मनोविनोद या 
आमोद-प्रमोद के हेतु ये बाग बगीचे आपके सैर-सपाठटे करने के लिए हैं । (इसमे सम्धे 
भोगे) इस उत्तमोत्तम भोगो का मनचाहा उपभोग कीजिए | (त पुजयासु) हम 
आपको पूजा-प्रतिष्ठा (आदर-सत्कार ) करते है । 
भावाये 
पूर्वोक्त चक्रवर्ती राजा आदि सुनि के पास आकर कहते हैं--है महा- 
भाग ऋषिवर ! ये हाथी, घोडे, रथ और पालकी आदि प्तवारियों आपके 
बैठने के लिए है और आपके आमोद-प्रमोद या क्रीडा के एवं सैर-सपाटे हेतु 
ये बाग-बगीचे है। आप इन उत्तमोत्तम भोगो का जी चाहा उपभोग 
कीजिए । हम आपकी पूजा-परतिष्ठा करते है । 
व्याज्या 
किन विषयोपसोगो का प्रलोभन दिया जाता है " 
सत्ताधीश या घनाधीश आदि अपनी किसी न किसी लौकिक स्वार्थेपृ्ति के 
लिए या किसी स्वार्थसिद्धि के हो जाने पर पहले तो समुच्चयरूप मे साधु को भोगों 
के लिए आमत्रित करते है--“आइए, आप हमारे घर को पावन कीजिए, जितने 
दिन आपकी इच्छा हो, रहिए । आपके लिए यहाँ सब प्रकार की सुख-सुविधाएंँ है ।* 
परन्तु इस पर सुविहित साधु जब सकोच करता हैं, अथवा सुख-सुविधाप्रिय साधु 
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सोचता है कि “इसमे क्या धरा हे ? ये मकान तो बसे ही बने हुए है, अन्य सुख- 
सामग्री न हो तो केवल किसी के मकान में जाने से क्या लाभ ?” अत वे मत्तावीश 
या धनाढ्य लोग साधु को आक्ृष्ट करने या खरीद लेने के लिए उसे आुल्लमखुल्ला 
प्रलोभन अपने यहाँ लाकर देते है--“देखिये, महात्मत्‌ ! ये हाथी, घोडे, रव और 
पालकी आपके लिए प्रस्तुत है । आपको मेरे गुर होकर पैदल नही चलना है। इनमे 
से जो भी सवारी आपको अभीष्ट हो, उसका जी चाहा उपयोग करे । और जब 
कक्ती आपका मत उचट जाय, सैर करने दी इच्छा हो तो ये बाग-वर्गीचे है, इनमे 
आप मनचाहा भ्रमण करे, ताजे फूलो की सुगन्ध ले, प्राकृतिक सौन्दर्य को निहारे। 
'ज शब्द से इन्द्रियों को सुख देने वाले अन्यान्य विपययो के उपभोग के लिए भी 
आमतन्नित कर सकते है। वे यह भी कह सकते है कि यह सब उत्तमोत्तम विपयभोग 
सामग्री आपके चरणो मे समपित है। आप इनका मनचाहा उपभोग करे | हम भी 
आपके भक्त है। आप जो भी आज्ञा देंगे, हम उसे सहर्ष शिरोधार्य करेंगे। हम 
आपकी प्रतिष्ठा मे कोई कमी न आने देगे । हम आपका सत्कार-सम्मान करते है ।'' 
सल पाठ 
वत्थगन्धमलकार इत्थीओ सयणाणि य ! 
भू'जाहिमाइ भोगाइ, आउसो ! पृजयामु त ।।१७॥। 
सस्कृत छाया 
वस्त्र-गन्धमलकार स्त्रिय शयनानि च । 
भध्वेमान्‌ भोगान्‌, आयुष्मन्‌ ! पूजयामस्त्वाम्‌ ॥॥ १७॥। 
अन्वयार्थ 
(आउसो) हे आयुष्मन्‌ । (वत्थगन्ध) वस्त्र, सुगन्धित पदार्थ, (अलकार) 
आभूषण (इत्यीओ) अगनाएँ (य) और (सयणाणि) शथ्या तथा शयनसामग्री, 


(इसाइ भोगाई) इन भोगो-- भोगसामग्री का (भुज) मनचाहा उपभोग करें । (त्त) 
आपकी हम (पुजयामु) पूजा-प्रतिष्ठा करते हैं । 


भावाथ 
हे आयुष्मन्‌ । उत्तमोत्तम वस्त्र, सुगन्चित पदार्थ, विविध आभूषण, 
नवयौवना अगनाएँ और शणय्या आदि शयनीय सामग्री, इन भोगो का 
आप जी चाहा उपभोग करे । हम आपकी पूजा-प्रतिष्ठा करद है। 
व्याख्या 


की, 


े अन्य भोग्यसाप्ग्री का आमतन्नण 
पूवंगाथा मे भी कुछ भोग्य सामग्री के आमन्त्रण का उत्लेख है और इसमे 


भी। परन्तु इस गाथा मे कुछ विशिष्ट सामग्रियो के आमन्त्रण का उल्लेख किया 
गया है। इसका रहस्य यह है कि पूर्वगाथा से जिस भोग्यसामग्री का उल्लेख है, 


४२३६ सुन्रकताग सूत्र 


आशय यह है कि सामान्य शासक से लेकर चक्रवर्ती तक जो भी छोटा-बडा 
शासक है, वह राजा पद से समझ लेना चाहिए | राजामात्य यानी मत्री, पुरोहित, 
प्रधान आदि, एव ब्राह्मण तथा इक्ष्वाकु आदि कुलो मे उत्पन्न क्षत्रिय या आदि पद 
से अन्य कोई धनाढ्य त्रभवशाली व्यक्ति सुविहित आचारवान सावु को शब्दादि 
विविध विपयोपभोगो के लिए आमचत्रित कर सकते है, परन्तु ऐसे अवसर को साधु 
परीक्षाकाल समझ कर किसी भी मुल्य पर अपने साधु-धर्म से फिसले नही, यह इस 
गाथा में ध्वन्ित किया गया है । 
मूल पाठ 
हत्थष्स्सरहजाणेह विहारगमर्णोह य । 
भुज भोगे इमे सग्घे, महरिसी ! पूजयाम्रु त ॥१६॥ 
सस्कृत छाया 
हस्त्यव्वरथयाने विहा रगमनै रच । 
भु क्व भोगानिमान्‌ इ्लाघ्यान्‌ मह॒र्ष | पूजयामस्त्वाम्‌ १६।। 
अन्वयार्थ 
(महरिसी) हे महपि | (हत्थड्स्सरहजाणेहिं) ये हाथी, घोडा, रथ और 
पालकी आदि सवारियाँ आपके बैठने (बिहास्गसणेहि य) और मनोविनोद या 
आमोद-प्रमोद के हेतु ये बाग वगीचे आपके सैर-सपाटे करने के लिए है । (इसमे सम्घे 
भोगे) इन उत्तमोत्तम भोगो का मनचाहा उपभोग कीजिए ) (त पुजयासु) हम 
आपकी पूजा-प्रतिष्ठा (आदर-सत्कार) करते है । 
भावाथे 
पूर्वोक्त चक्रवर्ती राजा आदि मुनि के पास आकर कहते हैं--है महा- 
भाग ऋषिवर ! ये हाथी, घोडे, रथ और पालकी आदि मवारियाँ आपके 
बैठने के लिए है और आपके आमोद-प्रमोद या क्रीडा के एव सैर-सपाटे हेतु 
ये बाग-बगीचे है। आप इन उत्तमोत्तम भोगो का जी चाहा उपभोग 
कीजिए । हम आपकी पूजा-प्रतिष्ठा करते है । हे 
व्याख्या 
किन विषयोवभोगो का प्रलोभन दिया जाता है ? 
सत्ताधीश या घनावीश आदि अपनी किसो न किसी लौकिक स्वाथपूर्ति के 
लिए या किसी स्वार्थसिद्धि के हो जाने पर पहले तो समुच्चयरूप में साधु को भोगों 
के लिए आमत्रित करते है--“आइए, आप हमारे धर को पावन कौजिए, जितने 
दिन आपकी इच्छा हो, रहिए | आपके लिए यहाँ सब भ्रकार की सुख-सुविधाएँ है | 
परन्तु इस पर सुविहित साधु जब सकीच करता है, अथवा सुख-सुविधाप्रिय साधु 


उपसर्गपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--द्वितीय उद्देशक ४३७ 
सोचता है कि “इसमे क्या धरा है ? ये मकान तो वैसे ही बने हुए है, अन्य सुस- 
सामग्री न हो तो केवल किसी के मकान मे जाने से क्या लाभ ?” अत वे सत्तावीश 
या धनाढ्य लोग साधु को आक्रष्ट करने या खरीद लेने के लिए उसे पुल्लमखुल्ला 
प्रलोभन अपने यहाँ लाकर देते है--“देखिये, महात्मन्‌ ! ये हाथी, घोडे, रथ और 
पालकी आपके लिए प्रस्तुत है। आपको मेरे गुरु होकर पैदल नही चलना है । इनमे 
से जो भी सवारी आपको अभीप्ट हो, उसका जी चाहा उपयोग करे । और जब 
कभी आपका मन उचट जाय, सैर करने वी इच्छा हो तो ये वाग-वगीचे है, इनमे 
आप मनचाहा भ्रमण करें, ताजे फूलो की सुगन्ध ले, प्राकृतिक सौन्दर्य को निहारें। 
ध' शब्द से इन्द्रयो को सुख देने वाले अन्यान्य विपयो के उपभोग के लिए भी 
आमत्रित कर सकते है । वे यह भी कह सकते है कि यह सब उत्तमोत्तम विपयमभोग 
सामग्री आपके चरणो मे समपित है। आप इतका मसतचाहा उपभोग करे। हम भी 
आपके भक्त हैं। आप जो भी आज्ञा देंगे, हम उसे सह॒प॑ शिरोधाय्य कर्ंगे। हम 
आपकी प्रतिष्ठा मे कोई कमी न आने देगे । हम आपका सत्कार-सम्मान करते हैं ।'' 


मूल पाठ 


वत्थगन्धमलकार इत्थीओ सयणाणि य । 
भू जाहिमाइ भोगाइ, आउसो ' पृजयामु त॥॥१७॥। 
सस्कृत छाया 

वस्त्रतान्‍न्धमलकार स्त्रिय शयतानि च | 

भुक्वेमान्‌ भोगानू, आयुष्मन्‌ ! पृजयामस्त्वाम्‌ ॥१9॥ 
अन्वयार्थे 
(आउसो) है आयुष्मन्‌ ! (वत्थगन्ध) वस्त्र, सुगन्धित पदार्थ, (अलकार) 
आभूषण (इत्यीओ) अगनाएँ (घ) और (सयणाणि) शब्या तथा शयनसामग्री, 


(इसाइ भोगाई ) इन भोगो-- भोगसामओ्री का (भुज) मनचाहा उपभोग करें । (त्त) 
आपकी हम (पुजयामु) पूजा-प्रतिष्ठा करते हैं । 


भावार्थ 
हे आयुष्मन्‌ ! उत्तमोत्तम वस्त्र, सुगन्चित पदार्थ, विविध आभूषण, 
नवयौवना अगनाएँ और हय्या आदि हशायनीय सामग्री, इन भोगो का 
आप जी चाहा उपभोग करे । हम आपकी पूजा-प्रतिष्ठा करद है। 
व्याख्या 


जो 


५ अन्य भोग्यसाम्ग्री का आमत्रण 
पूर्वंगाथा मे भी कुछ भोग्य सामग्री के आमन्त्रण का उत्लेख है और इसमे 


भी। परन्तु इस गाथा मे कुछ विशिष्ट सामग्रियो के आमन्त्रण का उल्लेख किया 
गया है। इसका रहस्य यह है कि पूर्वगाथा मे जिस भोग्यसामग्री का उल्लेख है, 


डंरेस सूत्रकृताग सुत्र 


उस भोग्य सामग्री को लेने मे साथु इतना कतराता नहीं) परन्तु जब सत्ताधीश 
या घनाढ्य देखते है कि अब यह साधु इतनी भोग्यसामग्री एवं सुख-सुविधाओ का 
उपभोग करते लग गया है और इसके साथ हमारा दिल खुल गया हे तो वे फिर 
उनके अन्तरग मित्र (जिगरी दोस्त) वनकर सयम-विघातक अन्यान्य भोगसामग्री के 
लिए आमतन्रण करते है-- हे महाभाग ! आयुष्मन्‌ ! आप हमारे पृज्य है। 
आपके चरणो मे दुनियाँ की सर्वेश्र ष्ठ भोग्यसामग्री प्रस्तुत है। ये चीनाशुक आदि 
रेशमी कपडे है। ये इच्न, तेल-फुलेल, सुग्न्विपूर्ण, पुटपाक, सेंट, लवेडर आदि सुगन्धि 
युक्त पदार्थ है । ये कडे, बजूबन्द, हार, अग्रूठी आदि आभ्ूपण है | ये नवयुवती गौर- 
वर्णा ग्रंगनयनी सुन्दरियाँ है। ये गदद, तकिये, पलगपोश, पलग आदि शय्या सामग्री 
है। थे सव इन्द्रियों और मन' को प्रसन्‍न करने वाले उत्तमोत्तम मोग-साधन आपकी 
सेवा मे प्रस्तुत है । हम इन्हे आपके चरणो मे समर्पित करते है। आप इनका 
यथेष्ट उपयोग करके जीवन सफल करे। हम इन भोग्य पदार्यो के द्वारा आपका 
सत्कार करते हैं। 'पुजयामु त' यह वाक्य दोनो गाथाओ में आया है, इसका रहस्य 
यह प्रतीत होता है कि सुविहित साधक साधुजीवन मे त्याज्य मोग्यपदार्थो का सेवन 
करने मे जब प्रवृत्त होता है, तब उसके मन मे सहसा यह विचार भी उपस्थित 
होता है कि मेरे भक्त जब इन पदार्थों का उपभोग करते हुए मुझे देखेंगे तो उनके 
मन मे मेरे प्रति अप्रतिष्ठा--अश्वद्धा का भाव पैदा होगा । अत मेरी प्रतिष्ठा, मेरी 
इज्जत भी मेरे मक्तवर्ग मे बरकरार रहे, इस चिन्ता के निवारण के लिए दोनो 
गाथाओं मे यह बात कही गई है कि राजा आदि नये भक्त बने हुए लोग ऐसे भोग- 
साधनो के उपभोग की ओर झुकने वाले साथू्‌ को कहते है -हे पूज्य, आप निश्चिन्त 
रहे । इन चीजो के उपभोग से आपकी पृूजा-प्रतिष्ठा मे कोई कमी नहीं आएगी। 
हम आपकी पूजा-प्रतिष्ठा करते है, सम्मान देते है । जब राजा सम्मान देता हे तो 
प्रजा तो अवश्य ही देगी, क्योकि प्रजा तो राजा का अनुसरण करती है | इस प्रकार 
साधु को अपनी पूजा-प्रतिष्ठा की ओर से आश्वस्त करने के लिए दो जगह एक से 
वाक्यो का प्रयोग किया गया है । 

साधु को भोगो का खुलकर उपभोग करने की दृष्टि से फिर वे क्‍या कहते 
है ? इसे बताते है--- के 

मल पाठ 
जो तुमे नियमो चिण्णो, भिक्‍खुभावसि सुव्वया । 
आगारमावसंतस्स, सव्वो सविज्जए तहा ॥। १८।। 
सस्कत छाया 


यस्त्वया नियमद्चीर्णों भिक्ष॒भावे सुत्रत ! । 
आगारमावसतस्तव सव सवियते तथा ॥। १८ ।। 
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अन्चयाय 
(सुब्ब॒या) हे सुन्दर ब्रत वाले मुनिवर | (तुमे) तुमने (भिक्‍्लुभावधि) मुनि 
भाव मे रहते हुये (जो) जिस (नियमो) नियभ का (लिण्णो) आचरण-अनुप्टान किया 
है । (आगार सावसरूतस्स ) घर मे निवास करने पर भी (सब्वो ) तुम्हारा वह सत्र 
ब्र॒त॒नियम (लहा) उसी तरह--पूर्ववत (सबिज्जए) वना रहेगा । 
भावार्थ 
हे सुन्दर क्तधारी साधक | मुनि भाव भे रहते हुये तुमने जिन महा- 
ब्रत आदि यम-नियमो का अनुप्ठान किया है, वह सब गृहुनिवास करने पर 
भी पूर्ववत्‌ बने रहेगे 
व्याल्या 
साधक फो गृहवास में रहने का आश्वासन 
कई लज्जाशील सयमप्रिय सावक जब गृहवास मे जाने मे इसलिए कत्तराते 
है कि वहाँ जाने पर हमारे महाव्रत यम-नियम आदि सब भग हो जाएंगे, हमारी 
आज तक की सारी साधना मिट्टी में भिल जाएगी, वेकार हो जाएगी। अत 
ऐसे साधुओं को ग्रहवास मे फेंसाने के हेतु उद्यत स्वृजन या अन्य हिर्तैपी-मोहीजन 
उनसे कहते है--मुनिवरों ! आपने जिन महाव्रत आदि यम-नियमो का पालन किया 
हे, गृहवास मे जाने पर वे उसी तरह रहेगे, उनका फल कमी समाप्न नही होगा । 
गृहवास में वे नियम पूर्ववत्‌ पाले जा सकेंगे, उनका फल भी पूर्ववत्‌ मिलता रहेगा, 
क्योकि मनुष्य के द्वारा किये गए पुण्य पाप तथा उनके फल का कभी नाश नही 
होता । अत नियम भग के भय से पूर्वोक्त सुखोपभोग करने मे सफोच मत करो, 
यह तात्पयें है १ 


झूल पाठ 
चिर दुइुज्जमाणस्स, दोसो दाणि कुतो तव ? । 
इच्चेव ण निमतेन्ति नीवारेण व सूयर ॥१६॥ 


सस्कृत छापा 
चिर विहरतो दोष इदानीकुत्तस्तव ? । 
इत्येव निमज्यन्ति नीवारेणेव सूकरम ।।१६॥। 
न्वयार्थ 
हे साधकवर ! (चिर) चिरकाल से (दृइज्जमाणस्स) सयम के आचरण- 
पूर्वक विहार करते हुए (त्तव) आपको (ददाणि) इस समय (दोसो) दोप (कुओ) 
कसे हो सकता है ? (निवारेण व सुयर) जैसे लोग चावलो के दानो का प्रलोभन 
देकर सुअर को फंमा लेते है, (इच्चेव) इसी प्रकार (ण निमतेन्ति) विविध मोगोप- 


४४० सुत्रकृताग सून 


भोगो का प्रलोभन देकर गृहवास मे फँसाने के लिए मुनि को तथाकथित लोग निमन्रित 
करते है। 
भाव/्थ 

हे साघकवर | आपने चिरकाल तक सयम का आचरण करते हुए 
ग्रामानुग्राम विहार किया है। अब आपको इन भोगो को भोग लेने मे 
कोई भी दोष केसे हो सकता है ” इस प्रकार भोगो के उपभोग का आमत्रण 
देकर लोग साधु को ग्रहवास मे उनी तरह फंसा लेते है, जिस तरह चावल 
के दानो का प्रलोभन देकर सूअर को फंसाते है| 

व्याव्या 

सुसयमी साधक को गृह॒वास से फेसाने का दुश्चक 

इतने आश्वासन देने के बावजूद भी जब सुसयमी साधक ऐसे सकोच के 
कारण गृहवास मे जाने को तैयार नही होता कि गृहस्थवास मे मेरे पूर्वस्वीकृत महा- 
ब्रत, सयमनियमे। को भग करने का भयकर दोष लगेगा। अत शास्त्रकार कहते 
हैं कि पूर्वोक्त स्वजन या सत्ताधीश आदि साधु के मन को आश्वस्त करने के लिए 
कहते हैं---'साधकप्रवर ” आपने बहुत वर्षों तक सयम-नियमों का पालत किया 
है, अब इन भोगो को भोगने मे कोई दोप नही हो सकता है ।” इस प्रकार कहकर 
वे पूर्वोक्त समस्त भोग्यसामग्री प्रस्तुत करके उसके उपभोग की चाट लगाकर सयम- 
जीवी साधु के हृदय मे भोगबुद्धि उत्पन्त कर देते हैं । उसे उसी तरह असयम मे या 
ग्रहवास में फंसा लेते है, जिस तरह चावलो के दाने डालकर सूअर को फेँसा 
लेते है । 

. झल पाठ 
चोइया भिक्‍्खुचरियाएं, अचयंत्ता जवित्तएण । 


तत्थ मंदा विसीयति, उज्जाणसि व दुब्बला ।।२०॥॥ 


संस्कृत छाया 
चोदिता भिक्षुचय्येयाओ्शवनुवन्तो यापयितुम्‌ । 
तत्न मन्दा विषीदन्ति उद्यान इव दुबेला. ॥२०।॥ 
अभ्वयार्थ 


(भिक्‍खुचरियाएं) सयमी साधुओ की चर्या--समाचारी पालन करने के 
लिए (चोइया) आचाय॑ आदि के द्वारा प्रेरित (जवित्तए अचयता) साधुसमाचारी के 
पालन-पूवक सयमी जीवनयापन करने मे असमर्थे (मदा) अल्पसत्त्व साधक (तत्थ) 
उस समय में (चिसोयति) शिथिल हो”र उसी वनन्‍ह बठ जाते है (उज्जाणसि व 
दुब्बला) जैसे चढाव के ऊँचे मार्ग मे डुर्वेल वैल डीले होकर बैठ जाते है । 
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भावाथे 
साधुसमाचारी के लिए आचायें आदि द्वारा वार-वार प्रेरणा दिये 

जाने पर भी अल्पसत््व साधक उस साधुसमाचारी का पालन करते हुए 

सयमी जीवन यापत्र करने में अपने आपको असमर्थ जानकर सयम में 

छिथिल होकर या सयमभार छोडकर उसी तरह ढीले होकर वेठ जाते है 

जिस तरह ऊंचे चढाव वाले मार्ग मे दुर्बल बैल ढीले होकर पड जाते है। 
व्याख्या 


सयस्त से विचलित साधको की दशा 
जो साधक पूर्वोक्त भोगो का निमत्रण पाकर एक बार सयम मे 


मे शिविल हो 
जाता है, अपनी साधुसमाचारी के अनुसार नही चलता, उसे आचार्य, गुरु आदि 
साधुसमाचारी पर चलने को प्रेरित करते है, उसको भी सहन करने मे असमर्य और 
सयमपालनपूर्वक जीवनयापन करने मे अशक्त अल्पसत्त्व साधक मोक्षप्राप्ति के प्रधान 
साधन तथा करोडो जन्मों के पश्चात्‌ मिले हुए सयमरत्न के पालन मे शिथिल हो 
जाता है। यह बात हष्टान्त द्वारा समझायी गयी है--जैसे उद्यान यानी मा्म के 
ऊँचे भाग पर अत्यन्त वो क से दबे हुए तथा लदे हुए भार को ढोने में असमर्थ दुर्वल 
बैल गन नीची करके निढाल होकर घधप्प से बैठ जाते है, उसी तरह अल्पसत्त्व 
चुद्धिमन्द अदुरदर्शी साधक भी अनुकल-प्रतिकूल उपसमग को सहन करने का सयम की 
चढाई वाला ऊँचा मार्ग आता है तो मरियल बैल की तरह पचमहान्नत तया साधु- 
समाचारी रूपी भार को वहन करने मे अशक्त, दुर्बलमना होकर सयम से शिथिल 
होकर या सयभ्र का त्याग करके नीची गर्देन किये बैठ जाते है । रुत्री आदि समो या 
भोगासक्ति रूपी भावावतें साधक को सयम से गिराने मे निमित्त बनते है । 

भिक्‍लचरियाए--साधुचर्या के यहाँ दो अर्थ हैं--एक तो यह है कि ४ 
महात्रत, ५ समिति, ३ ग्रुप्ति आदि साधुजीवन की चर्या । दूसरा अर्थ है--इच्छा- 


कार, मिच्छाकार आदि दस प्रकार की समाचारी, जो उत्तराष्ययनसूत्र मे 
वणित है ॥ 


मूल पाठ 
अचयंता व लूहेण उवहाणेण तज्जिया । 
तत्थ मदा विसीयति, उज्जाणंसि जरूगवा ॥२१॥। 
संस्कृत छाया 
अशवनुवन्तो रूक्षेण, उपधानेन तजिता । 
तत्र मन्दा विषीद॑न्ति, उद्याते जरद॒गवा ॥२१॥ 


अन्वयर्थ 
(लूहेण) रूक्ष - नीरस कठोर सयम का पालत (अचयता) नहीं कर सकते 


जा , सुत्रक्ृताग सुत्र 


वाले तथा (उबहाणेण तज्जिया) तप से पीडित (मदा) अदूरदर्शी अल्पसत्त्त साधक 
(उज्जाणसि जरग्गवा) ऊँचे चढाई वाले मार्ग मे वुढे वेल के समान (तत्थ) उस सयम 
मे (विसीयति) क्लेण पाते हैं । 5 
भावचाथ 
नीरस सयम का पालन करने मे असमर्थ एवं तपस्या के नाम से 
कॉपने वाले अद्रदर्शी अल्पसत्त्व अज्ञ साधक सयममार्ग मे उसी तरह व्लेश 
पाते है, जिस तरह बृढे--जराजीर्ण बेल ऊंचे चढाई वाले मार्ग मे कष्ट 
पाते है । 
व्याज्या 
उपसर्ग उपस्थित होने पर विषाद पाने वाले साधक 
इस गाथा में सयममार्ग मे क्लेश पाने के दो कारण प्रस्तुत किये गये है--- 
(१) पूर्वोक्त मोगप्रलोभनो के चक्कर मे आने से जिन्हे संयम रूखा-सूखा, नीरस और 
भारभूत लगता है, (२) जो १२ प्रकार की बाह्म-आम्यन्तर तपस्या से कतराता है, 
तपस्या का नाम सुनते ही पीडा पाता है । ऐसे मन्द पराक्रमी अज्ञ साधक सयस की 
उच्च साधना के मार्ग मे किस प्रकार कष्ट पाते है ” यह बताने के लिए दृष्टान्त 
दिया हे--जैसे जीणंशीणं बुढा हारा-धका बैल ऊपर चहाई वाले मार्ग मे कष्ट पाता 
हे । ऊँची चढाई वाले मार्ग मे तो जवान बैल को भी कष्ट होता है, फिर वृद्ध बल 
की तो बात ही क्या ? बैसे ही साधना की ऊँचाइयो पर चढने मे मन्दसत्त्व साधक 
पद-पद पर कष्ट पाता है। शास्त्रकार का आशय यह है कि जो साधक धीरता और 
सहनन (हढता) से युक्त एवं विवेकी हैं, उनका ऐसे अनुकूल उपसर्गरूपी आवर्तो के 
बिना भी सयम से अ्रष्ट होना' सम्भव है, तव फिर जो विवेकमूढ हैं, आवर्तों के द्वारा 
उपसर्ग के चक्‍कर मे पडे है, उनका तो कहना ही क्‍या ? 
सुल पाठ 
एवं निमतण लद्धू, मुच्छिया गिद्धा इत्थीसु । 
अज्कोववन्ना कार्मेहि, चोइज्जता गया गिह ॥२२॥। 
त्ति बेसि॥। 
सस्कृत छाया 
एवं निमत्रण लब्ब्वा मूच्छिता गुद्धा स्त्रीपु। 
अध्युपपन्ना कामेपु चोद्यममाना गत्ता ग्रहस ।२२॥।। 


॥इति ब्रवीसि।। 
अन्वयार्थ 


(एव): पूर्वोक्त प्रकार से (निमतण) भोग मोगने के लिए निमत्रण (लद्धू) 
पाकर (भुच्छिय7) कामभोगो मे आसक्त (इत्थीसु गिद्धा) स्थियों में आसक्त--मोहित, 
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(कार्मेह) कामभोगो में (अज्ञोबबन्ना) दत्तचित्त पुरुप (चोइज्जता) सयमपालन फैे 
लिए प्रेरित किये जाने पर भी (गिह घर को (गया) चले गये । 
भावाथ 
पर्वोक्त प्रकार से काम-भोगो के सेवन का आमन्नण पाकर काम-भोगो 
भे आसक्त, कासिनियो मे मोहित, एवं कामभोगों में दत्तचित्त पुरुष सयम- 
पालन के लिए आचायें, गुरु आदि के द्वारा प्रेरणा दिये जाने पर भी गृहवासी 
हो चुके हैं। 
व्याख्या 
उपसगें-पराजित साधको की दशा 
द्वितीय उद्देशक की इस अन्तिम गाथा में शास्त्रकार ने उपसहार करते हुए 
यह बताया है कि पूर्वोक्त अनुकूल उपसरगों से पराजित साथकों की क्या दणा होती 
है ? यहाँ उनकी तीन विकंट दशाओ का वर्णन किया गया हे--- 
(१) वे विपयभोगो मे मूच्छित हो जाते हैं । 
(२) वे स्त्रियों मे मोहित हो जाते है। 
(३) वे काम-भोगो में दत्तचित्त हो जाते है । 
भर्वेप्रथम तो पूर्वोक्त रीति से शासकों या वैमवसम्पन्नो तथा कदाचित्‌ 
स्वजनो द्वारा उन्हे विविध प्रकार के आंथक, सुख-सुविधाजन्य, कामजन्य एवं विविध 
भोग्य-साधनो (हाथी, घोडे, रथ, पालकी, वस्त्र, सुगन्धित पदार्थ, आभूषण, र्त्रियाँ, 
शयनसाममप्री आदि) के प्रलोभन दिये जाते है, विविव प्रकार से उलटे-सीघे ढग से 
उन्हे समझाया जाता है, (जिसका वर्णन पूर्वगाथाओ मे किया जा चुका है) आएसिरी 
दाँव तक समझाने पर घीरता और हढता के धनी साधको मे इतना दम नही होता 
कि इतने प्रलोभनों के बाद वे फिसले नही । वे फिसलने लगते है और क्रमश 
उपर्युक्त तीन अवस्थाओ से पार होते है। बीच-बीच मे उनके गुरु अथवा आचार्य 
उन्हें उक्त पतन के गर्त में गिरने से बार-बार रोकते है, टोकते है, समझाते है, 
असयम के परिणाम बताते हैं, पर काममोहित वे साधक उन प्रेरको की बात पर 
कान नही देते, वे अपनी मोहदशा के कारण घुन ही घृत मे तीसरी स्टेज पार कर 
जात है | इसके बाद रुकते नही । बदनाम और अ्ष्ट हो जाने के बाद उन्हे पतन के 
गड्ढे में गिरने के सिवाय और कुछ नही सूुझता । आखिरकार वे अल्पपराक्रमी 


व्यक्ति प्रद्रज्या को छोडकर पुन भृहस्थवास मे चले जाते है। यही बात शास्त्रकार 
कहते है--“चोइज्जता गया पिह ( 


इति शब्द समाप्ति का द्योतक है । ब्रवीभि का अर्थ पूर्व॑ंचत्त है । 
तृतीय अध्ययन का द्वितीय उद्देशक अभरसुखबोधिनी व्याख्या सहित सम्पूर्ण । 


तृतीय अध्ययन : तृतीय उद्देशक 
विषादयुक्त वचनोपसर्गाधिकार 
अब तीसरे अध्ययन का तीसरा उद्देशक प्रारम्भ किया जा रहा है। प्रथम 
और द्वितीय उद्देशक मे ऋ्रमश प्रतिकूल और अनुकूल उपसर्गो का वर्णन किया गया 
है, अब तीसरे उद्देशक में उक्त दोनों उपसर्गों की प्रतिक्रियास्वरूप सावक मे जो 


आध्यात्मविषाद या ज्ञान-वैराग्य का नाश होता है, वह वताया गया हे । इसकी 
प्रथम गाया इस प्रकार है--- 


सुल पाठ 
जहा संगामकालमि, पिटठतों भीरु वेहइ । 
वलय॑ गहण णृम॑, को जाणइ पराजय ? ॥१॥ 
सस्कृत छाया 
यथा सग्रामकाले, पृष्ठत भीर प्रेक्षते । 
वलय गहनमाच्छादक को जानाति पराजयम्‌ ? ॥१॥ 
अन्चयाथ 
(जहा) जेसे (समामकालमि) युद्ध के समय (भीरु) कायर पुरुष (पिदठतों) 
पीछे की भोर (बलय) गोलाकार गड्ढा, (गहण णूम) वृक्ष बेल आदि से आच्छादित 
छिपा हुआ स्थान (बेहइ) देखता है। वह सोचता है कि (पराजय) किसका पराजय 
होगा, (को जाणइ) यह कौन जानता है ? 
भावार्थ 
जैसे युद्ध के समय कायर व्यक्ति पहले आत्मरक्षा के लिए पीछे की 
ओर कोई गोलाकार मड़्ढा, वृक्षो और बेलो से ढका हुआ सघन एवं छिपा 
हुआ बीहड आदि स्थान देखता है। वह सोचता है कि न जाने इस युद्ध मे 
किसकी हार होगी, किसकी जीत ? अत सकट आने पर उक्त स्थानों में 
आत्मरक्षा हो सकती है । इसलिए पहले छिपने के स्थान देख लेने चाहिए | 
व्याख्या 


सप्राम से कायर पहले छिपने के स्थान देखता है 
इस गाथा में सग्राम में मीरु व्यक्ति का हृष्टान्त देकर शास्त्रकार वस्तु तत्त्त 


समझाते हैं---'जहा सगमामकालमि को जाणइ पराजथ 7” 
डीड४ 
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आशय यह हैं कि कायर और वीर का पता युद्धकाल में लग जाता है । 
जिस समय युद्ध प्रारम्भ होता है, उससे पूर्व युद्धविद्या मे अकुशन कायर व्यक्ति 
शत्र सेना के साथ युद्ध के मौके पर बचने के लिए ऐसे दुर्गम स्थानों की तलाश कर 
लेता है, जहाँ अच्छी तरह छिपा जा सके या शत्र सेना के प्रहारों से वचा जा सके | 
वे दुर्गंग स्थान कौन-कौन से हो सकते हू ? इसे मोटे तौर पर शास्त्रकार बताते है-- 
धलय' यानी जहाँ मडलाकार पानी विद्यमान हो, वह स्थान अथवा जलरहित गहरा 
गोल गड़ढा आदि स्थान, जहाँ से निकलना और घुसना कठिन हो । अथवा 'गहण' 
यानी वृक्षों और बेलो से कमर तक ढका हुआ सघन स्थान, 'णुम् अर्थात्‌ छिपा हुआ 
गुफा, बीहड आदि स्थान । वह कायर पुरुष इन स्थानों को पहले क्यो देखता है ? 
इसका समाधान है--'को जञाणइ पराजय ”' अर्थात्‌ वह समझता ह कि इस युद्ध में 
बडे -बड शूरवीर योद्धा एकत्रित हुए है, कौन जानता हे, किसकी हार होगी, किसकी 
जीत ? मान लो, दुर्भाग्य से हार हो गयी तो फिर अपने प्राण बचाने मुश्किल होगे । 
अत प्राण बचाने के लिए पहले से स्थान ढँढ लेना अच्छा रहेगा । 


सूल पाठ 
मुहुत्ताणं मुठुत्तस्स, मुहुत्तो होइ तारिसो | 
पराजियाज्वसप्पामो, इत्ति भीरु उवेहई ॥२॥ 
सस्कृत छाया 
मुहूर्ताणा मुह्त्तेंस्य, मुहुत्तों भवति ताहश । 
प्राजिता अवसर्पाम , इति भीरुस्पेक्षते ॥॥२॥ 
अन्चयार्थ 


(मुहुत्ताण) बहुत मुहर्तों का (मरुहृत्तस्स) अथवा एक मुहूत्त का (तारिसो) 
कोई ऐसा (भुहुत्तो होड) अवसर होता है, (जिससे जय था पराजय सम्भव है) 


(पराजिया) अत श्र से हारे हुए हम (अवसप्पामो) जहाँ भागकर छिप सके 
(इंति) ऐसे स्थान को (भीरु) कायर पुरुष (उबेहइ) सोचता है । 


भावोथे 


बहुत मुहर्तों का अथवा एक ही मूहत॑ का कोई ऐसा अवसर विशेष 
होता है, जिसमे जय या पराजय की सम्भावना रहती है। इसलिए “हम 


पराजित होकर जहाँ छिप सके,” ऐसे स्थान को कायर पुरुष पहले ही 
सोचता है तलाशता है । 
व्याख्या 


फायर पुरुष का भीरुतापूर्ण चिन्तन 
इस गाथा में पुन युद्धमीरु व्यक्ति का कायरताभरा चिन्तन दिया गया है कि 
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कायरपुरुप युद्ध के नगाडे बज रहे हो, उस समय सर्वप्रथम यह सोचता है कि बहुत-से 
सुहृर्तों या एक ही मुहूर्त का कोई ऐसा क्षण होता है, जिसमे जय-पराजय के फैसले 
की सम्भावना रहती है । ऐसी दशा मे पराजित होकर किसी गुप्त स्थान मे छिपना 
पडे, यह भी सम्भव है। ऐसा विचार करके कायर पुरुष पहले ही विपत्ति के 
प्रतिकार के लिए स्थान ढूँढ लेता है । 
इन दो गाथाओ मे हृष्टान्त देकर अब इस गाथा मे दार्ष्टान्तिक प्रस्तुत 
करते है--- 
मल पाठ 
एवं तु समणा एगे, अबलं नच्चाण अप्पग | 
अणागय भयं॑ दिस्स, अविकप्पतिमं सुय ॥३॥। 


ससकृत छाया 
एव तु श्रमणा एके, अबल ज्ञात्वाऊत्मानम । 
अनागत भय हृष्ट्वाब्वकल्पयन्तीद श्र्‌ तम्‌ ॥३॥। 
अन्वयायथ 
(एवं ठु) इस प्रकार (एग्रे समणा) कोई श्रमण (अप्पग) अपने आपको 
(अबल ) जीवनपर्यन्‍त सयमपालन करने में असमर्थ (चच्चाण) जानकर (अणागय) 
भविष्यकालीन (भय दिस्स) भय (खतरा) देखकर (इस सुय) इस व्याकरण, 
ज्योतिष, वेद्यकम आदि शास्त्रों को (अविकप्पति) अपने निर्वाह के साधन बनाते हैं । 


सावाथ 
इसी प्रकार कोई श्रमण अपने आपको जीवनभर सयम-पालन करने 
में अपने को असमर्थ जानकर मविष्य मे आने वाले खतरो से बचने के लिए 
व्याकरण और ज्योतिष आदि शास्त्रों को अपने जीवन-निर्वाह के साधन 
बनाते है | 
व्याख्या 
मन्दपराक्रमी साधक फी भावी कल्पना 
इस गाया मे पूर्व दृष्टान्तो के साथ दार्ष्ान्तिक घटाते है---'एवं छठु अवि- 
कप्पति ।” आशय यह हे कि युद्ध मे प्रवेश करने से पहले जेसे कायर पुरुष यह देखता 
है, कि कदाचित्‌ हमारी पराजय हुई तो मेरी रक्षा के लिए उपयुक्त स्थान कौन-सा 
होगा ? इसी प्रकार कोई मन्दपराक्रमी साधक अपने आपको जिन्दगीभर चारित्रपालन 
करने मे असमर्थ जानकर भविष्य में सयमत्याग करने से उपस्थित होने वाले खतरो से 
बचने के लिए सोचता है--अभी मेरे पास न तो घन है, न जीविका का कोई साधन 
है, रोग, बुढापा, दुर्भिक्ष आंदि आकस्मिक सकट के समय मेरी जिन्दगी बचाने या 
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सुख से जीवनयापन करने का कौन-सा साधन होगा ? अत वह रायमपालन मे 
असमर्थ अल्प्सत्व साधक उक्त खतरे से बचने के लिए यह मोचता हैं हि "मेरे लिए 
गणित, ज्योतिष, वैद्यक, व्याकरण और होराशास्त्र आदि जो मैने पे है, उन्ही से 
दुख के समय मेरी रक्षा हो सकेगी 
सूल पाठ 
को जाणइ विऊवातं, इत्थीओ उदगाउ वा । 
चोइज्जता पवक्‍्खामो, ण णो अत्थि पकष्पिय ॥४॥। 
ससकृत छाया 
को जानाति व्यापात, स्त्रीत उदकादइवा । 
चोद्यमाना प्रवक्ष्यामो, न नो$स्ति प्रकल्पितम्रु ।।४॥। 
अन्वयाथ 
(इत्यीओ) स्त्री से (उदगाउ वा) अथवा उदक--कच्चे पानी से (विऊवात) 
मेरा सयम भ्रष्ट हो जाएगा, (को जाणइ) यह कौन जानता है ? (णो) मेरे पास 
(पकप्पिय) पहले का उपाजित द्रव्य भो (ण अत्थि) नही है। इसतिए (चोइज्जता) 
किसी के पूछने पर हम हस्तिशिक्षा और धनुर्वेद आदि विद्याओ को (प्चक्‍द्वामतो) 
बतायेंगे । 
भावाथ 
सयमपालन मे अस्थिरचित्त पुरुष यह सोचता है कि स्त्रीसेवत से 
अथवा कच्चे पानी के स्नान से मैं सयम से भ्रष्ट हो जाऊँगा, यह कौन 
जानता है ? मेरे पास पहले का कमाया हुआ घन भी नही है, किन्तु हमने 
जो हस्तिविद्या अर धनुर्वेद आदि विद्याएँ सीख रखी है, इनको ही बता 
(सिखा) कर सकट के समय जीवननिर्वाह कर सकेगे । 
व्याख्या 


अल्पसत््व साधको का ऊटपटाँग चिन्तन 
सयमपालन से असमर्थ साधक यो ऊटपटाग विचार करते है कि प्राणियो की 
शक्ति अल्प होती है और कर्मो की गति भी विचित्र है। प्रमाद के अभेक स्थान हे । 
ऐसी ईस्थति में स्वेज्ञ के सिवाय कौन निश्चयपूर्वक कह सकता है कि में किस 
उपद्रव (उपसगगे) से हार खाकर सयम से भ्रष्ट हो जाऊँगा ? सम्भव है, स्त्रीपरीपह 
से मेरा सयम॒ नप्ट हो जाए, अथवा स्नान के लिए कच्चे (सचित्त) पानी के सेवन से 
मेरा पतन हो जाए ! वे अदूरदर्शी अज्ञ सावक यो भी सोचते हे--सयप से पत्तित 
हो जाने पर मेरे पारा कोई पहले का कमाया हुआ धन भी नही है जो काम दे सके । 
किसी के पूछने पर मै हस्तिविद्या, धनुवेंद आदि विद्याएँ (जो मेरी पहले सीखी हुई हैं) 
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वताकर अपना निर्वाह कर लूगा । ऐसा निश्चय करके वे अल्पपराक्रमी व्यक्ति 
व्याकरण, आयुर्वेद, ज्योतिप आदि लौकिक विद्याओं के अध्ययन मे प्रवृत्त होते है । 
यद्यपि वे निर्वाह के लिए व्याकरण आदि विद्याएँ सीखते है, तथापि इन विद्याओ से 
उन अभागों का अभीष्ट मनोरथ सिद्ध नही होता । एक अनुभवी ने कहा है-- 
उपशमफलाद्‌ विद्याबीजात्‌ू फल घनमिच्छताम्‌ । 
भवति बिफलो यद्यायासस्तदन्न किमद्भुतम्‌ ॥। 
अर्थात्‌--उपशमरूप को उत्पन्न करने वाले विद्यावीज से घन प्राप्त करना 
चाहने वालो का श्रम यदि निष्फल होता है तो इसमे आश्चय की क्‍या वात है ? 
मोक्षविद्याल्पी बीज शान्तिरूपी फल को उत्पन्न करता है । उस विद्याबीज से 
यदि कोई मनुष्य धनरूपी फल की अभिलापा करता है, और उसका परिश्रम यदि 
व्यर्थ होता है तो इसमे आश्चर्य की कोई बात नही है। प्रत्येक वस्तु का फल 
नियत होता है। जिस वस्तु का जो फल है, उससे भिन्न फल वह अपने कर्त्ता को 
नही दे सकती | ज॑से चावल के वीज से जौ का अकुर कभी उत्पन्न नही हो सकता । 
अत उन अल्पसत्त्व साधको का अज्ञान और मोह से प्रेरित सयमविरुद्ध 
विपरीत चिन्तन उनकी बुद्धि को तामसिक और राजसिक अवश्य बना देता है, मगर 
यथाये चिन्तन, तदनुरूप कार्य और तदनुसार फललाभ नही होता । 


सूल पाठ 
इच्चेव पडिलेहति, वलया पडिलेहिणोी । 
वितिगिच्छुसमावन्ना, पंथाण व अकोबिया ॥॥५॥। 


सस्कृत छाया 
इत्येव प्रतिलिखन्ति, वलय-प्रतिलेखिन । 
विचिकित्सासमापन्ना पथदुचाकोविंदा ॥४५॥ 
अन्वयार्थ 
(वितिगिच्छसमावज्ना) इस सयम का पालन मैं कर सकूंगा या नहीं, इस 
प्रकार के सशय मे पडे हुए (पथाण च अकोचिया) और मोक्षमार्ग को नहीं जानने 
वाले (वलया पडिलेहिणो) युद्ध के समय गड्ढे आदि ढूँढने वाले कायर पुरुषों के 
समान (इच्चेव पडिलेहति) अल्पपराक्रमी कच्चे साधक भी इसी भअकार के अटसट 
विचार करते है ! 
भावार्थ 
मैं इस सयम का पालन कर सकूँगा या नही ? इस प्रकार के सशय 
मे पडे हुए और मोक्षमार्ग से अनभिज्ञ जीव युद्ध के मौके पर छिपने का 
स्थान ढूँढने वाले कायर के समान तथा मार्ग न जानने वाले मूर्ख के समान 
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यही सोचते रहते है कि समम से भ्रष्ट होने पर जीवननिर्वाह व्याकरण 
आदि विद्याओ से करके अपनी रक्षा कर सकूँगा । 
व्यास्या 
सयमपालन मे सशयशील साधक 
पूर्वंगाथाओ में अल्पपराक्रमी साधु की सयमप्रालन में कायरता को मनोवृत्ति 
का चित्रण किया है, इस गाथा मे उनकी अस्थिर मनोवृत्ति का परिचय देते हुए 
शास्त्रकार कहते हैं--'इच्चेव पडिलेहुति अकोबिया ।” कच्चे एवं अल्पसत्त्व 
साधक के मन मे सशय बना रहता हैं कि इस कठोर सयम का में आजीवन पालन 
कर भी सकूँगा या नही ? सयम कठोर क्यो है ? इसके लिए कहा है -- 
लुच्लमणुण्हमणियय, कालाइक्कत-भोयण विरस । 
भूमीसयण लोओ असिणाण वभचेर उञू।॥ 
अर्थोत्‌--यहाँ रूखा और ठण्डा आहार मिलता है, वह भी कभी मिलता है, 
कभी नही । और वह भोजन का समय बीत जाने पर मिलता है और वह भी 
नीरस | प्रन्नजित पुरुष को भूमि पर सोना पडता है, लोच करना, स्नान न करना 
तथा ब्॒ह्मचर्य पालन करना, यह्‌ कितना कठोर एवं कठिन सयम है? 
सयम की कठोर क्रियाओं को देखकर ही वहू सशय करता है । 
जैसे मार्ग को न जानने वाला सशय करता है कि यह मार्ग जिस स्थान पर जाना 
है, वहाँ जाता भी है या नही ? और वह चचलचित्त हो उठता है, इसी तरह लिये 
हुए सयमभार को अन्त तक वहन कर सकने मे सशयशील कायर साधक निमित्तशास्त्र, 
नायुवेंद आदि शास्त्रों से अपनी आजीविका चलाने की आशा रखते है । 
अब शुरवीर योद्धाओ का दृष्टान्त देकर सहासत्त्व साधक की मनोदशा 
बताते हैं--- 
मूल पाठ 


जे उ सगामकालमि नाया सूरप्रगसा। 


णो ते पिट्ठमुवेहिति, कि पर मरण सिया ॥६॥ 
ससस्‍्कृत छाया 
ये तु सग्रामकाले, ज्ञाता शूरपुरगमा । 
नो त्ते पृष्ठमुत्प क्षन्ते, कि पर मरण स्यात्‌ ॥६॥। 
अन्चयाथ्थ॑ 
(उ) परन्तु (जे) जो पुरुष (नाथा) जगत्पसिद्ध (सुरपुरगमा) शूरवीरो मे 
अग्रगष्य है, (ते) वे (खगामकालस्मि) युद्ध का समय जाने पर (णो पिद्ठपम्ुवेहिति) 


पीछे की बात पर ध्यान नही देते हैं, वे समझते हैं कि (क्र पर सरण सिया ) मरण 
के सिवाय और क्या हो सकता है ? 


४५० सुत्रकुताग सूत्र 


भाचाथ 
जो पुरुष ससार मे प्रसिद्ध वीरो मे अग्रगण्य है, वे तो युद्ध के मौके 
पर आगा पीछा नही सोचते कि विपत्ति के समय मेरी रक्षा कैसे होगी ? वे 
समझते है कि अधिक से अधिक मृत्यु के सिवाय और क्या हो सकता है ? 
च्यास्या 
बोर पीछे नहीं, आगे ही देखते हैं 
युद्ध के मो्चें पर वीर की मनोंदवृत्ति कैसी होती है, इसका सुन्दर चित्रण 
प्रस्तुत करते है--'जे उ सगामकालमसि मरण सिया ।' अर्थात्‌ जो पुरुष महा- 
पराक्रमी, जगत्प्रसिद्ध वीरो में अग्रणी है, वे युद्ध के समय पीछे होने वाली वात का 
विचार तक नही करते और न ही दुर्गंभग स्थानों मे छिपकर अपनी रक्षा करने के 
लिए पीछे की ओर मखाँकतं हैं। वे युद्ध के समय आगे रहते है । युद्ध का मेदान 
छोडकर भागने का उनका विचार होता ही नहीं ! वे समझते हैं कि इस युद्ध मे 
हमारी अगर अधिक से अधिक हानि होगी तो यही हो सकती है कि हम मौत के 
सेहमान हो जाएँ। किन्तु वह मृत्यु सदा स्थायी रहने वाली कीति की अपेक्षा तो 
हमारी दृष्टि में तुच्छ हैं। कहा भी है--- 
विशरारुभि रविनश्वरभपि चपले स्थास्‍्तु वाऊुछत्ता विशवम्‌ । 
प्राण॑यंदि शुराणा भवति यश कि न पर्याप्तम्‌ ॥ 
अर्थात्‌-मनुष्यो के प्राण नाशवात्त और चचल है, उन्हे देकर अविनाशी, स्थिर 
ओर शुद्ध युद्ध के अभिलाषी वीरो को यदि प्राणो के वदले यश मिलता है, तो क्या 
वह प्राणों से बढकर मूल्यवान_ नहीं है ? मे 
सुमभटो की मनोवृत्ति का हृप्टान्त देम्र अब दार्ष्डान्त बतलाते ह--- 
सल पाठ 
एवं समुटिठए भिक्‍्खू, वोसिज्जाध्गारबधण । 
आरभ तिरिय कट॒टू, अत्तत्ताए परिव्वए ॥७।। 
पस्कृत छाया 
एवं समुत्थितो भिक्षु , व्युत्सुज्यागारवन्षनमस्‌ । 
आरम्भ तिय्येंक्‌ कृत्वा, आत्मत्वाय परिबन्रजेत्‌ ॥७। 
अन्वयार्थ 
(एव) इस प्रकार (अगारबघण) ग्रहवन्धन को ( बोसिज्जा) त्याग करके 
(अ्रभ) तथा आरम्भ को (तिरिय कद॒दु) तिलाजलि देकर (सम्रुद्ृठए) सवमपालन 
के लिए समुल्यित---समुद्यत (भिक्‍्खू) साधु (अत्तत्ताए) आत्मभाव---मोक्ष की प्राप्ति 
के लिए (परिव्वए) सयम का अनुष्ठान कर। 
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भावार्थ 


इसी प्रकार (पूर्वोक्त श्रवीरों की तरह) जो साधु ग्रहवच्चन का 
व्युस्स्ग (त्याग) करके तथा सावद्य-अनुष्ठान को छोडकर निरवद्य सयम- 
पालन करने के लिए उद्यत हुआ है, वह मोक्षप्राप्ति या आत्मभाव के लिए 
सयम का पालन करे। 


व्याख्या 


सपमपालन में सुदद साधक की मन स्थित्ति 
. सुभटो की मनोवृत्ति का परिचय देने के वाद अब उस हृष्टान्त को दार्प्टान्त 
पर घटाते हे - एवं सघुदिठए' . परिव्वए !' 
आशय यह हैं कि जो लोग नाम, कुल, शिक्षा और शूरवीरता में विश्व- 
विख्यात है, वे शत्रसेना को भेदन करने वाले पुरुष जब कमर कसकर एवं हाथों म 
शस्व्रास्त्र लेकर युद्ध के लिए तैयार होते हैं, तब वे पीछे की ओर मुडकर नही 
देखते, इसी तरह जो पराक्रमशाली महान्‌ साधु कपायो और इन्द्रियविपयोर्ूपी 
शत्रुओं पर विजय पाने के लिए तथा परीषहो और उपसर्गो का सामना करने एव्र 
जन्म-मरण के चक्र को भेदन करने हेतु जब सयमभार को लेकर उद्यत---उत्यित 
होते है, तब वे भी पीछे की ओर मुडकर नहो झाँकते कि हमारे धरवालों का क्या 
होगा ? ये विविध भोगोपभोग के साधन नही मिलेंगे तो क्‍या होगा ? मैं सयम नही 
पाल सका तो भविष्य मे क्या होगा ”? उनके मन मे ये दुविकल्प उठते ही नही । 
वह सोचता है कि एक वार जब मैंने गाहुस्थ्यवन्धनो को काटकर फेक दिया है और 
आरम्भ समारम्भो को तिलाजलि दे दी है तथा सयम के लिए उद्यत हुआ हूँ तो 
फिर वापिस पीछे मुडकर उन्हे अपनाने का कोई सवाल ही नहीं उठता । बीर का 
प्रत्येक कदम आगे होता है, पीछे नहीं। उसकी विजययात्रा का मूलमत्र यही 
होता है-- 
कार्य वा साधयेयम्‌, देह वा पातग्रेयम । 


अर्थात्‌ -यया तो कार्य (मोक्षप्राप्तिरूप) सिद्ध करके छोड़ंगा, या वही देहत्याग 
कर दूँगा । 

अत्तत्ताए परिव्यए--आत्मा के स्वभाव को आत्मतत्त्व कहते है। वह 
पूर्णतया समस्त कर्मकलक से रहित होने पर होता है, उस आत्मतत्त्व के लिए 
सुविहित साधु को सावधान होकर विजययात्रा के लिए आगे कूच करना चाहिए | 
अथवा साधुजीवन का ध्येय आत्मा का सोक्ष या सयम है, उसका भाव आत्मभाव है, 


उक्त आत्मभाव के लिए चारो ओर से सयभानुप्ठान क्रिया मे दत्तचित्त होकर जुट 
जाना चाहिए। क्योकि शास्त्र मे बताया है--- 


४५० सूत्रक्ृताग सूत्र 


भावषाथ 
जो पुरुष ससार मे प्रसिद्ध वीरो मे अग्रगण्य है, वे तो युद्ध के मौके 
पर आगा-पीछा नही सोचते कि विपत्ति के समय मेरी रक्षा कैसे होगी ? वे 
समझते है कि अधिक से अधिक मृत्यु के सिवाय और कया हो सकता है ? 
व्याख्या 
बोर पीछे नहीं, भागे ही देखते हैं 
युद्ध के मोर्चे पर वीर की मनोवृत्ति क॑सी होती हे, इसका सुन्दर चित्रण 
प्रस्तुत करते है--'जे उ सगामकालसि सरण सिया । अर्थात्‌ जो पुरुष महा- 
पराक्रमी, जगध्प्रसिद्ध वीरो मे अग्रणी है, वे युद्ध के समय पीछे होने वाली बात का 
विचार तक नही करते और न ही दुर्गंग स्थानों मे छिपषकर अपनी रक्षा करने के 
लिए पीछे की ओर झाँकत है। वे युद्ध के समय आगे रहते हे | युद्ध का मैदान 
छोडकर भागने का उनका विचार होता ही नही। वे समझते है कि इस युद्ध मे 
हमारी अगर अधिक से अधिक हानि होगी तो यही हो सकती है कि हम मौत के 
मेहमान हो जाएँ। किन्तु वह मृत्यु सदा स्थायी रहने वाली कीति की अपेक्षा तो 
हमारी दृष्टि मे तुत्छ है । कहा भी हँ--- 
विशरारुभि रविनश्वरसपि चपले स्थास्नु वाऊछता विशदस्‌ । 
प्राणयदि शुराणा भवति यश कि न पर्याप्तम्‌ | 
अर्थात्‌-मनुष्यो के प्राण नाशवान और चचल है, उन्हे देकर अधिनाशी, स्थिर 
और शुद्ध युद्ध के अभिलाषी वीरो को यदि प्राणो के वदले यश मिलता है, तो क्या 
वह प्राणो से बढ़कर मूल्यवान नही है ” 
सुभटो की मनोवृत्ति का हृष्टान्त देकर अब दार्ष्टान्त बतलाते है--- 
सल पाठ 
एवं समुटिठिए भिक्‍खू, वोसिज्जाध्गारबधण । 
आरभ तिरिय कटटु, अत्तत्ताए परिव्वए ॥७॥। 
सरस्कृत छाया 
एवं समृत्थितो भिक्षु , व्युत्सूज्यागारबन्धनम्र्‌ । 
आरम्भ तिय्यंक्‌ कृत्वा, आत्मत्वाय परिब्रजेत्‌ ॥७।॥। 
अन्वयार्थे 
(एच) इस प्रकार (अगारबधण) ग्रहवन्धन को (वोसिज्जा) त्याग करके 
(आरभ ) तथा आरम्भ को (तिरिय कट्दु) तिलाजलि देकर (सम्रुद्ठिए) सयमपालन 
के लिए समुत्यित--समुच्यत (भिक्‍्खू) साधु (अत्तत्ताए) आत्मभाव--मोक्ष की प्राप्ति 
के लिए (परिव्वएु) सयम का अनुष्ठान करे । 


रे 
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भावाथे 
इसी प्रकार (पूर्वोक्त शुरवीरों की तरह) जो साथु ग्रहवन्धन का 
व्युस्सर्ग (त्याग) करके तथा सावद्य-अनुष्ठान को छोडकर निरवद्य सयम- 
पालन करने के लिए उद्यत हुआ है, वह मोक्षप्राप्ति या आत्मभाव के लिए 
सयम का पालन करे। 
व्याद्या 


सयमपालन में सुहढठ साधक की सन स्थित्ति 
सुभटों की मनोवृत्ति का परिचय देने के वाद अब उस हदृष्टान्त को दाप्टॉन्त 

पर घटाते हैं - 'एव सघुदिठए॒ परिव्वए ।' 
आशय यह है कि जो लोग नाम, कुल, शिक्षा और शूरवीरता में विश्व- 
विख्यात हैं, वे शत्नसना को भेदन करने वाले पुरण जब कमर कसकर एवं हाथो मे 
शस्त्रास्त्र लेकर युद्ध के लिए तैयार होते है, तब वे पीछे की ओर मुडकर नही 
देखते, इसी तरह जो पराक्रमशाली महान्‌ साथु कपायो और इन्द्रियविपयोतर्ूपी 
शत्रुओं पर विजय पाने के लिए तथा परीपहो और उपसर्गों का सामना करने एवं 
जन्म-मरण के चक्त को भेदन करने हेतु जब सयमभार को लेकर उद्यत--उत्यित 
होते है, तब वे भी पीछे की ओर मुडकर नहो झांकते कि हमारे घरवालों का क्या 
होगा ? ये विविध भोगोपभोग के साधन नही मिलेंगे तो क्या होगा ? मैं सयभ नही 
पाल सका तो भविष्य मे क्या होगा ”? उनके मन में ये दुविकल्प उठते ही नही । 
वह सोचता है कि एक वार जब मैंते गाहेस्थ्यबच्धचनो को काटकर फेक दिया है और 
आरम्म समारम्मो को तिलाजलि दे दी है तथा सयम के लिए उद्यत हुआ हूँ तो 
फिर वापिस पीछे मुडकर उन्हे अपनाने का कोई सवाल ही नहीं उठता । वीर का 
प्रत्येक कदम आगे होता है, पीछे नहीं। उसकी विजययात्रा का मूलमत्र यही 

होता है--- 
कार्य वा साधयेयन्‌, देह वा पातयेयम्‌ । 


अर्थात्‌--या तो कार्य (मोक्षप्राप्तिख्प) सिद्ध करके छोड़गा, या वही देहत्याग 
कर दूँगा ।' 

अत्तत्ताए परिव्वए---आत्मा के स्वभाव को आत्मतत््व कहते है। वह 
पूर्णतया समस्त कर्मकलक से रहित होने पर होता है, उस आत्मतत्त्व के लिए 
सुविहित साबु को सावधान होकर विजययात्रा के लिए आगे कूच करना चाहिए | 
अथवा साधुजीवन का ध्येय आत्मा का मोक्ष या सयम है, उसका भाव आत्मभाव है, 


उक्त आत्मभाव के लिए चारो ओर से सयमानुप्ठान क्रिया भे दत्तचित्त होकर जुट 
जाना चाहिए। क्योकि शास्त्र मे बताया है--- 


४० सूत्रुताग सूच 


भावाथे 

जो पुरुष ससार मे प्रसिद्ध वीरो मे अग्रगण्य है, वे तो युद्ध के मौके 
पर आगा-पीछा नही सोचते कि विपत्ति के समय मेरी रक्षा कंसे होगी ? वे 
समझते है कि अधिक से अधिक मृत्यु के सिवाय और क्या हो सकता है ” 

व्याख्या 

वोर पीछे नहीं, आगे ही देखते हैं 

युद्ध के मोर्चे पर वीर की मनोवृत्ति क॑ंसी होती है, इसका सुन्दर चित्रण 
प्रस्तृत करते है--'जे उ सगामकालमि मसरण सिया ! अर्थात्‌ जो पुरुष महा- 
पराक्रमी, जगस्प्रसिद्ध वीरो में अग्रणी है, वे युद्ध के समय पीछे होने वाली बात का 
विचार तक नही करते और न ही दुर्गंगम स्थानों में छिषकर अपची रक्षा करने के 
लिए पीछे की ओर झॉँकत है। वे युद्ध के समय आगे रहते है । युद्ध का मैदान 
छोडकर भागने का उनका विचार होता ही नहीं। वे समझते है कि इस युद्ध मे 
हमारी अगर अधिक से अधिक हानि होगी ठो यही हो सकती है कि हम मौत के 
मेहमान हो जाएँ। किन्तु वह मृत्यु सदा स्थायी रहने वाली कीति की अपेक्षा तो 
हमारी दृष्टि मे तुच्छ हैं। कहा भी ह--- 

विशरारुसि रविनश्वरमपि चपले स्थास्तु वा5छता विशदम्‌ । 
प्राणयदि श्राणा भवति यश कि न पर्याप्तम )॥ 

अर्थात्‌-मनुष्यो के प्राण नाशवान और चचल है, उन्हे देकर अविनाशी, स्थिर 
और शुद्ध युद्ध के अभिलाषी वीरो को यदि प्राणो के बदले यश मिलता है, तो क्‍या 
वह प्राणो से बढकर मुल्यवान नही है ? 

सुभटो की मनोवृत्ति का हृष्ठान्त देकर अब दाष्टन्त वतलाते हे--- 


सूल पाठ 
एवं समुटिठिण भिक्‍्खू , वोसिज्जाञ्गारबधण । 
आरभ तिरिय कट॒टु, अत्तत्ताए परिव्वए ॥७।॥। 
मस्कृत छाय। 
एवं समुत्थितो भिक्षु , व्युत्सुज्यागारवन्धनम्‌ । 
आरम्भ तिय्येंक्‌ कृत्वा, आत्मत्वाय परिन्रजेतु ७ 
अन्वयार्थ 
(एव) इस अकार (अगारबधण) गृहवन्धन को (बोसिज्जा) त्याग करके 
(आरभ ) तथा आरम्भ को (तिरिय कदृदु) तिलाजलि देकर (सम्रुद्दिठए) सयमपालन 


के लिए समुत्यित---समुग्यत (भिवख्‌) साधु (अत्तत्ताए) आत्मभाव--मोक्ष की प्राप्ति 
के लिए (परिव्वए) सयम का अनुष्ठान करे | 
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भावाथ 
इसी प्रकार (पूर्वोक्त शुरवीरों की तरह) जो साथु ग्रहवन्धन का 
व्युत्सर्ग (त्याग) करके तथा सावद्य-अनुष्ठान को छोडकर निरवद्य सयम- 
पालन करने के लिए उद्यत हुआ है, वह मोक्षप्राप्ति या आत्मभाव के लिए 
सयम का पालन करे | 
च्यास्पा 


सयमपालन से सुटढ साधक की मन स्थिति 

सुभटों की मनोवृत्ति का परिचय देने के बाद अब उस दृष्टान्त को दा्प्टॉन्त 
पर घटाते हैँ - 'एव सप्तुटिठए ह' परिव्वए 

आशय यह है कि जो लोग नाम, कुल, शिक्षा और शूरवीरता में विश्व- 
विख्यात है, वे शत्नुसता को भेदत करने वाले पुरुष जब कमर कसकर एवं हाथो म॑ 
शस्त्रास्त्र लेकर युद्ध के लिए तैयार होते है, तव वे पीछे की ओर मुडकर नही 
देखते, इसी तरह जो पराक्रमशाली महान्‌ साधु कपायो और इन्द्रियविपयोंरूपी 
शत्रुओं पर विजय पाने के लिए तथा परीपहो और उपसर्गों का सामना करने एव 
जन्म-मरण के चक्र को भेदन करने हेतु जब सयमभार को लेकर उद्यत--उत्वित 
होते हैं, तव वे भी पीछे की ओर मुडकर नहो झाँकते कि हमारे घरवालों का क्या 
होगा ? ये विविध भोगोपभोग के साधन नही मिलेंगे तो क्या होगा २? मैं सयम नहीं 
पाल सका तो भविष्य मे क्या होगा ? उनके मन में ये दुविकल्प उठते ही नहीं । 
वह सोचता है कि एक वार जव मैंने गाहस्थ्यवन्धनो को काटकर फेक दिया है और 
आस्म्म समारम्भो को तिलाजलि दे दी है तथा सयम के लिए उद्यत हुआ हूँ तो 
फिर वापिस पीछे मुडकर उन्हे अपनाने का कोई सवाल ही नहीं उठता। वीर का 
प्रत्येक कदम आगे होता है, पीछे नहीं। उसकी विजययात्रा का मूलमत्र यही 
होता है-- ह 

कार्य वा साधयेयम्‌, देह वा पातयेयम्‌ । 


अर्थात्‌--या तो कार्य (मोक्षप्राप्तिरूप) सिद्ध करके छोड़गा, या वही देहत्याग 
कर दूँगा ।' 

क्तत्ताए परिव्वए--आत्मा के स्वभाव को आत्मतत्त्व कहते है। वह 
पूर्णतया समस्त कर्मकलक से रहित होने पर होता है, उस आत्मतत्त्व के लिए 
सुविहित साधु को सावधान होकर विजययात्रा के लिए भागे कूच करना चाहिए । 
अयवा साथुजीवन का ध्येय आत्मा का मोक्ष या सयम है, उसका भाव आत्मभाव हैं, 


उक्त आत्ममाव के लिए चारो ओर से सयमाजुप्ठान क्रिया मे दत्तचित्त होकर जुट 
जाना चाहिए। क्योकि शास्त्र मे बताया है--- 


८५२ सुत्रकृताग सूत्र 


कोह माण च माय च लोह पर्चेदियाणि य | 
दुज्जय चेवमप्पाण, सव्वसप्पेजएं जिय ॥ 
अर्थात्‌--आत्मा के लिए क्रोध, मान, माया और लोभ तथा पाँचो इन्द्रिय ये 
दुजंय है । एक अपनी आत्मा को जीत लेने पर सभी जीत लिये जाते है । 
ऐसे सुविहित उत्तम आचारव्गन साधुआ पर भी आशक्षेपरूपी उपसर्ग कंसे 
आते है ”? इसे आगामी गाथा मे बताते है--- 


मूल पाठ 
तमेगे परिभासति, भिक्‍खय साहुजोबिणं । 
जे एवं परिभासति, अतए ते समाहिए ॥५।॥। 


सरकृत छाया 
तमेके परिभाषन्ते, भिक्षुक साधुजीविनम्‌ । 
य एवं परिभाषन्ते, अन्तके ते समाधें ॥८।॥। 
अन्बयाथ 
(साहुजीविण) परोपकार आदिरूप सम्यक्‌ू आचरणपुर्वक अथवा उत्तम 
आचार-विचा रपुर्वक जीवन जीने वाले (त भिक्‍खूय) उस साथु के विपय में (एगे) 
कोई-कोई अन्यदर्शनी (परिभासत्ति) आंगे कहे जाने वाले आक्षेपात्मक वचन कहते 
है। परन्तु (जे) जो नासमझ लोग (एबं) इस प्रकार के आक्षेपयुक्त वचन 
(परिभासति) कहते है, बकते है, (ते) वे (समाहिए अतए) समाधि से बहुत दूर है । 
भावार्थ 
स्वप्रकल्याणरूप उत्तम साध्वाचारपूर्वक जीवन जीने वाले उस 
सुविहित साक्षु के विषय में कई अन्यदर्शनी आक्षेपात्मक वचन कहते है। 
परन्तु इस प्रकार बकवास करने वाले राग-ढं ष-कषाय-उपज्ञान्तिरूप समाधि 
से कोसो दूर हैं । 
व्याख्या 
आक्षेपात्मकफ वचनरूप उपसग 
निरवद्य सयमानुष्ठानपुृवक स्व॒परकल्याणरूप उत्तम आचार पालन करके जीने 
वाले सुविहित साधु पर भी कई अन्यदर्शनी कई प्रकार के आशक्षेपात्मक वाक्‍यो द्वारा 
कीचड उछालते हैं, उस समय सुविहित, शान्त, समाधिस्थ साधु क्‍या चिन्तन करे ? 
यही “अतए ते तमाहिए इस पक्ति के द्वारा शास्त्रकार ने इस गाथा में उपसर्ग का 
स्वरूप बताकर अभिव्यक्त कर दिया है । इसका तात्पयं यह हैं कि उस समय अपने 
पर आक्षेप करने वाले आजीवक मतानुयायी आदि अन्यतीयया के प्रति उत्तम साथु 
यही तटस्थ (रागढ् प से रहित ) चिन्तन करे कि थे बेचारे रा-ह प-कपाय-उपशान्ति या 
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मुक्तिरूप समाधि से काफी दूर है। जैसे लोहे की सलाइया जाप में नहीं मिलती 6, 
अलग-अलग रहती है, वैसे ही ये अन्य मतावलम्बी आल्ेप॒क परस्पर उपकार से छूर- 
दूर रहते है । अथवा यो समझना चाहिए कि जो माधुआ +फे उत्तम जाचार फी 

निन्‍दा करते है या आपक्षेपात्मक वचन बोलते हू, उनका धम पुप्ड नही है नया वे 
समाघि मोक्षरूप सम्यक ध्यान या सम्यक्‌ अनुष्ठान से दूर हैं। उनका सन-वनन- 
काया के सयम से कोई वास्ता नही है। उन वेचारों के प्रति सुविहित सापयु तरस 
खाए । यो ही सोच ले कि हाथी अपनी चाल से चलता हू, उसके पीछे कुत्ते भीकने 
रहते है, उन पर वह कोई «्यान नही देता, उसी प्रकार बीत रागता का पत्रिक साधु 
उनकी आक्षेपात्मक वातों पर कोई ध्यान न दे। हा, अपने सयमाचरण म कोई 
गलती हो या भूल हो तो उसे अवश्य मुवार ले। आतलेपक या निन्दक लोगों द्वारा 
कहे गये वचन सुनकर सावधानी रसे । यही इस गाया द्वारा शास्तकार ने ध्वनित 
कर दिया है । 


अगली गाथा मे शास्त्रकार अन्यतीयथियो द्वारा किये जाते हुए आक्षपो का 
निरूपण करते है--- 
मूल पाठ 
सम्बद्धसमकप्पा उ, अन्नमन्नेसु मुच्छिया । 
पिडवाय गिलाणस्स, ज॑ं सारेह दलाह य ॥8॥॥ 


परकत छाया 
सम्बद्धसमकल्पास्तु, अन्योड्न्येष्‌ मूच्छिता । 
पिष्डपात ग्लानस्य, यत्सारयत ददध्व>च ॥६॥। 
अन्वयार्थ 
(सस्बद्धसमकप्पा उ) थे लोग गृहस्थ सम्बन्धियों के समान व्यवहार करते है । 
(अज्नमन्नेसु सुक्छछिषा) ये परस्पर एक-दूपतरे के प्रति आसक्त रहते है। (ज) क्योकि 
ये (गिलाणस्स) रोगी सावु के लिए (िडवाय) भोजन (सारेह) लाते है (घ) और 
(दलाह) उसे देते हैं । रे 
भावा्थ 
अन्यतीर्थी लोग सम्यग्हष्टि सुविहित साधुओ के विपय मे यह भराक्षेप 
करते है कि इन साधुओं का व्यवहार तो गृहस्थ सम्बन्धियो का सा है। जैसे 
गृहस्थ अपने कुठुम्ब मे परस्पर आसक्त रहते है, वैसे ही ये साधु भी परस्पर 
आसक्त रहते है । रोगी साधु के लिए ये भोजन लाते है ओर उसे देते है । 


व्याख्या ल् 


गहस्थो का-सा व्यवहार है इन साधुओ का ! 
अन्यमतावलम्बी किस-किस प्रकार का आज्षेप सुविहित साधुओ पर करते हैं ? 
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इसका एक नमूना इस गाथा में बताया हें---'सम्बद्धसमकप्वा उ__ अर्थात्‌--वे 
सुविहित साधुओं पर आक्षेप करते है--देखो तो सही, ये लोग घर-बार, कुटुम्व- 
कबीला और सभी नाते-रिश्ते छोडकर साधु बने हे, लेकिन इनमे भी परस्पर एक- 
दूसरे साघुओ के साथ पुत्र कलबत्न आदि स्नेहपाशों से सम्बद्ध (परस्पर उपकार्य- 
उपकारकरूप से वँंधे हुए) ग्रहस्थो कासा व्यवहार है। जैसे ग्ृहस्थ माता-पिता, 
पत्नी आदि के मोहवन्धन मे बँधे होते हैं, और परस्पर एक-दूसरे के सहायक होते है, 
उसी प्रकार ये साधु भी आपस में किसी न किसी नाते-रिश्ते से बँध जाते है। जैसे 
ग्ृहस्थजीवन मे पिता पुत्रो पर आसक्त होता है, पत्नी पति पर अनुराग करती है 
और पति पत्नी पर अनुरक्त होता है, इसी प्रकार इन साधुओ में भी गुरु का शिष्य 
पर और शिप्य का ग्रुरू. पर गाढ अनुराग होता हे । ग्रुरुभाइयो गे भी परस्पर 
रागभाव होता है। इन्होने ग्रहस्थी के नाते-रिश्ते छोडें, किन्तु यहा नये नाते-रिश्ते 
बना लिये। आसक्ति तो वैसी की वँसी बनी रही है, केवल आसक्ति के पात्र 
बदल गये है | फिर इनमे और ग्रहस्थो में क्या अन्तर रहा ? इनका व्यवहार ग्रृहस्थो 
जैसा ही तो है ! फिर ये परस्पर आमक्त होकर एक-दूसरे का उपकार भी करते है । 
जब कोई साधु वीमार हो जांता है तो ये उस रोगी साधु के प्रति अनुरागवश उसके 
योग्य पथ्ययुक्त आहार अन्वेषण करके लाते है और उसे देत है। यह ग्रहस्थ के समान 
व्यवहार नही तो क्‍या है ? 
इस प्रकार परोक्षरूप से आश्षपवचन के बाद दे प्रत्यक्षरूप से कैसे आक्षेप 
पर उतर जाते है ? इसे ही शास्त्रकार कहते है--- 
सूल पएठ 
एव तुब्भे सरागत्था, अन्नमन्नलमणुव्वसा | 
नटठसप्पहसब्भावा संसारस्स अपारगा ॥। १ ०॥। 
सस्क्ृत छाया 
एवं यूय सरागस्था, अन्योउन्यमनुवशा । 
नष्टसत्पयसद्भावा ससारस्यापारगा ॥१०॥। 
अन्चयार्थ 
(एव) पूर्वोक्त प्रकार के अनुसार (तुब्भे) आप साधु लोग (सरागत्या) 
स्पष्टत सरागी है और (अन्नमन्नमणव्वसा) परस्पर एक-दूसरे के वश मे रहते है । 
अत (नट्ठसप्पहसब्भावा) आप लोग सन्‍्मार्ग और सद्भाव से रहित है, इसलिए 
(ससारस्स) समार को (अपारगा) पार नही कर सकते हैं । 
भावार्थ 
अन्यतीर्थी लोग सम्यग्हष्टि सुविहित साक्षुओं पर आक्षेप 


है--पर्वोक्ति प्र करते हुए 
कहते है--पूर्वोक्त प्रकार से आप लोग सराग है 


/ एक दूसरे के वशीभूत रहते 
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है। अत आप लोग सत्पथ और सद्भाव से रहित है। उसलिए ससार को 
पार नहीं कर सकते | 
व्याख्या 
सुविहित साधओ पर प्रत्यक्ष आक्षेप 
इस गाथा मे पूर्वगाया में उक्त परोक्ष थाक्षेप को अन्यतीर्थी लोगा हारा तिगे 
जाने वाले प्रत्यक्ष ज्ाक्षेप के सप में प्रस्तुत करते हं--'एवं तुब्भे सरागत्या 
अवारगा ४ इससे पहली गाया मे किये गये आक्षप साथुओ के प्रति सीधे नही थे । थे 
साधुओ के विपय में किसी अन्य के सामने कानाफूसी फरते या उनकी निन्‍्दा दूसरों 
के समक्ष करते है, कर्णोपकर्ण से राबुओ के कानों में वे जाक्षेपात्मफः जनद आफर 
टकराते है । जबकि इस गाया में अन्यतीयियों द्वारा साथुओ पर सीभे आक्षेप पर 
उतर आने का वर्णन है। वे साधुओं भे कहते हू “अजी । आप जोग ग्रहस्थों की 
तरह परस्पर एक दूसरे से रागभाव से वँचे हुए ह, अपने और अपनों 7 परस्पर उपफार 
करते हैं, इसलिए रागयुक्त है । रागसहित स्वभाव को सराग पहते है और सराग 
मे स्थित को सरागस्थ (सरागत्या) कहते है। फिर वे कहते है - आप काहे के साथ 
हैं ” आप तो परस्पर एक-दूसरे के प्रति आमक्तिवण है। जैसे गृहस्थों में आमक्ति 
के कारण परस्पर अधीनता रहती हे, वैसी ही आप मे हे । साथु फो नि सग रहना 
चाहिए, किसी के वश में रहता तो ठीक नही । वश में रहना तो गृहस्थों का व्यवहार 
है। अत आप लोग सन्माग -मोक्ष के यथार्थ मार्ग तथा सदुभाव -- परमार्थ से 
भअष्ट हैं। इसलिए आप लोग चार गतियो मे अ्रमणरूप ससार को पार नही कर 
सकते मोक्ष को प्राप्त नही कर सकते । 


पूर्व॑पक्ष बताकर अब इसका खण्डन करने के लिए आगामी गाथा मे कहते 


दि अल 


सूल पएठ 
अह ते परिभासेज्जा, भिक्‍्खु मोक्खविसारए । 
एव तुष्भे पभ्नासता, दुपक्ख चेव सेवह 
सस्कृत छाया 
अथ तान्‌ परिभाषेत झिक्षुमक्षविशारद. ; 
एव दूय श्रभाषमाणा दुष्पक्षञचैव सेवध्वम ॥॥११॥ 
अन्चयाथ्थे 


(अह) इसके पश्चात्‌ (मोक्‍्लविसारए) मीक्षविशारद-..- अर्थात्‌ ज्ञान-दर्शन- 
चारित्र की प्ररूपणा करने मे निषपुण (भिक 


खु) साधु (ते) उन अन्यतीधियो से (परि- 
भासेज्जाय) कहे कि (एवं) इस प्रकार 


(पभासता) कहते हुए (तऊभे) आप लोग 
(डुंपवर्) दुष्पक्ष-- मिथ्यापक्ष का ( सेवह) सेवन करते है । फ 


॥ १॥। 
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करते है। गृहस्थ के बतंनो मे भोजन करने के कारण आपको परिग्रह लगता ही है 
तथा आप लोग आहार मे भी सूर्च्छा करते है। इसलिए अपने आपको अपरिय्रही 
मानना कैसे उचित वहा जा सकता है। फिर आप शिक्षा लाने में असमर्थ रुग्ण 
साधु के लिए गृहस्थों के यहाँ से स्वय भिक्षा न लाकर ग्ृहस्थों से मेँगाते है, #िव्तु 
साधु को ग्रहस्थो से भोजन मंगाने का अधिकार (नियम) नही हे । इसलिए गृहस्थ 
के द्वारा लाए हुए आहार के खाने मे जो दोष होता हु वह भी आपको जरूर लगता 
है। ग्रहस्थ लोग सचित्त वीज और कच्चे जल का उपमर्दन करके आहार बनाते हे 
तथा रोगी साधु के लिए तो विशेषत आहार तेयार करते है, उस आहार को आप 
स्वय गृहस्थों के घरो मे जाकर करते है, तथा गृहस्थों के द्वारा लाया हुआ आहार 
रुण्ण साधु को देते है। इस प्रकार आप ग्ृहस्थो द्वारा सेवा कराते हुए कच्चे जल 
और सचित्त वीज का उपभोग झरुरते हैं, एव उहिप्ट आहार आदि का सेवन करते हूं । 
इन सब बातों को देखते हुए नि सन्देह यह कहा जा सकता है कि आप साधुवेष मे 
होते हुए भी ग्रहस्थ पक्ष का सेवत कर रहे है। अथवा आप स्वय तो असत्‌ आच- 
रण करते हैं, किन्तु सत्‌ आचरण करते वालो की निच्दा करते है, इस कारण आप 


ह्विपक्ष सेवी है। इस प्रकार पाज्ञ एवं मोक्षमागें विधारद साथु उक्त आक्षेपकर्ताओं 
को उत्तर दे | 


मल पाठ 
लित्ता तिव्वाभितावेण, उज्किया असमाहिया । 
तातिकड्इ्य सेय, अस्यस्सावरज्फती ॥१३॥| 
सस्क्ृत छाया 
लिप्तास्तीत्राभितापेन, उज्यिता असमाहिता । 
नातिकण्ड्यित श्र योःरषो5पराध्यति ॥१३॥ 
अन्द्रयाध 
(तिव्वाभिताबेण) आप लोग तीन कपायो या तीब्बन्धवाले कर्मों से (लित्ता) 
लिप्त (उज्च्िया)] सदविवेक से रहित तथा (असमाहिया) शुभ अध्यवसाय से रहित 
है । (अस्यस्स) घाव-ब्रण का (अतिकडू्‌इय) अधिक खुजलाना (न सेय) अच्छा नही 
है, (अवरज्ञती) क्योकि वह दोष उत्पन्न करता है। 
भावाथ 
आप लोग तीब़कषायो या तीवबन्ध वाले कर्मो से लिप्त है, सद्विवेक 
से रहित है और शुभ अध्यवसाय से भी दूर है। अत हमारी राय में घाव 
का अत्यन्त खुजलाना अच्छा नही है । क्योकि उससे घाव में विकार दी 
उत्पन्न होता है । 
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करते हैं। ग्र॒हस्थ के वतंनो मे भोजन करने के कारण आपको परियग्रह लगता ही है 
तथा आप लोग आहार मे भी मूर्च्छा करते है । इसलिए अपने आपको अपरिय्रही 
मानना कैसे उचित वहा जा सकता है । फिर आप शिक्षा लाने में असमर्य रुग्ण 
साधु के लिए ग्रहस्यों के यहाँ से स्वय भिक्षा न लाफर गृहस्थो से मेँगाते है, विन्‍्तु 
साधु को ग्रहस्थों से भोजन मंगाने का अधिकार (नियम) नही है। इसलिए गृहस्य 
के द्वारा लाए हुए आहार के खाने मे जो दोप होता है वह भी आपको जरूर लगता 
है। गहस्थ लोग सचित्त वीज और कच्चे जल का उपमर्दन करके जाहार बनाते ह 
तथा रोगी साधु के लिए तो विशेषतत आहार तेयार करते है, उस आहार को आप 
स्वय गृहस्थों के घरो मे जाकर करते है, तथा ग्रृहस्थो के द्वारा लाया हुआ आहार 
रुग्ण साधु को देते हैं। इस प्रकार आप गभृहस्थों द्वारा सेवा कराते हुए कच्चे जल 
और सचित्त वीज का उपभोग ररते है, एवं उद्िप्ट आहार आदि का सेवन करते है । 
इन सव वातो को देखते हुए नि मन्देह यह कहा जा सकता है कि आप साधुवेष में 
होते हुए भी गृहस्थ पक्ष का सेवन कर रहे है । अथवा आप स्वय तो असत्‌ आच- 
रण करते हैं, किन्तु सत्‌ आचरण करने वालो की निन्दा करते है, इस कारण आप 


द्विपक्ष सेवी है । इस प्रकार पाज्ञ एवं मोक्षमार्ग विशारद साथु उक्त आक्षेपकर्ताओं 
को उत्तर दे । 


मल पाठ 
लित्ता तिव्वाभितावेण, उज्किया असमाहिया । 


नातिकड्इय सेय, अस्यस्सावरज्कती ॥ १ ३॥| 


सस्क्ृत छाया 
लिप्तास्तीत्राभितापेन, उज्यिता असमाहिता । 
नातिकण्ड्यित श्र योष्रुषोष्पराध्यति (१३॥। 
अन्वयार्थ 
(तिव्वासितावेण) आप लोग तीज कपायो या तीन्रवन्धवाले कर्मो से (लित्ता) 
लिप्त (उज्ज्ञिया) सदविवेक से रहित तथा (असमाहिया) शुभ अध्यवसाय से रहित 
है। (अच्यस्स) घाव-ब्रण का (अत्तिकड्इय) अधिक खुजलाना (न सेय) जच्छा नही 
है, (अवरज्ञती) क्योकि वह दोष उत्पन्न करता है । 
भावार्थ 
आप लोग तीत्रकषायों या तीत्रवन्ध वाले कर्मो से लिप्त है, सद्विवेक 
से रहित है और शुभ अध्यवसाय से भी दूर है। अत हमारी राय में घाव 
का अत्यन्त खुजलाना अच्छा नही है। क्योकि उससे घाव मे विकार दी 
उत्पन्न होता है । 
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निन्‍दा का रास्ता) (ण णियए) नियत--युक्तिसगत नहीं है (वतो) आपने जो 
सम्यग्हप्टि सुविहित साधुओं के लिए आशक्षेपात्मक वचन कहा है, वह भी 
(असमिवखा) विना विचारे कहा है, (किती) एवं आप लोग जो कार्य कर रहे हं, वह 
भी विवेक्शुन्य है । 
भावार्थ 
हेय और उपादेय पदार्थों को यथार्थरूप से जानने वाला साधक जो 
भी बात अन्यदर्शनी आशेपकर्त्ताओ को बताता है, वह यथार्थ ही बताता है, 
अयथार्थे नही । इस दृष्टि से अन्यती्थियो को ईमानदारी से यथार्थ वात की 
शिक्षा देता हुआ कहता है---आप लोगो ने जो रवैया या रास्ता अख्तियार 
किया है, वह युक्तिसगत नही है। तथा आप जो सच्चरित्र साथुओ पर 
आक्षेप करते है, वह भी बिना विचारे करते है, एव आपका जो कार्य या 
व्यवहार है, वह भी विवेकरहित है। 


व्याख्या 
प्रेम से सच्ची और साफ-साफ बातें कहे 


जो साथक त्याज्य और ग्राह्म पदार्थों का ज्ञाता है तथा रोप-ह परहित 
होकर सत्य वार्ते कहने के लिए क्ृतप्रतिज्ञ है, वह अन्यदर्शनी लोगो से तू-त्‌-मैं-मैं, 
व्यर्थ विवाद, झगड़ा या वाक्कलह करने की अपेक्षा उन्हे बहुत ही मधुर शब्द मे, 
नम्रतापूर्व क सच्ची और साफ-साफ बातें समझा दे---उ हे हितकर तथा वास्तविक 
सत्य बातो की शिक्षा दे कि आपने जो मार्ग या रवैया अपनाया है, कि निष्किचन 
होने के कारण साधु को उपकरण कतई रखने नही चाहिए, इसी प्रकार परस्पर एक- 
दूसरे की सेवा भी नहीं करनी चाहिए, आपका यह रास्ता युक्तिसगत व निरापद 
नही है। तथा आप लोग जो यह कहते है कि जो रोगी साधु को आहार लाकर देते 
है, वे गरहस्थ के समान है, यह भी आप बिना विचारे कहते है तथा आप जो कार्य 
या व्यवहार करते है, वह भी विवेकशुन्य है । अत आप हमारी बात पर दीघ्घेहष्टि 
से सोचें-विचारें और वसा करने पर आपको हमारी बात की सचाई स्वत ज्ञात हो 
जाएगी । हम आपके हितपी है, 6 षी नही । हमारा आपसे यह नम्र सुझाव है कि 
घाव को अत्यधिक खुजलाने की तरह बात को बतगड बनाना श्रेयस्कर नही है ! 


मसल पाठ 
एरिसा जा वई एसा अग्गवेणु व्व करिसिता | 
गिहिणो अभिहडं सेय, भजिउ ण उ भिक्‍खुण ॥१५॥। 
ससस्‍्कृत छाया 
ईहशी या वागेपा, अग्रवेणुरिव कर्षिता ह 
गृहिणो<्म्याहृत श्रेय भोक्‍्तु न तु भिक्षूणास्‌ ॥१५॥ 


उपसगेपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--तृतीय उद्देशाः 


अम्वयाये 
(एरिसा) इस तरह की (जा) जो (चई) कथन है हि (गिहिंणी अभिहड ) 
“्गुहस्थ के द्वारा लाया हुजा आहार (भुजिउ सेथो साबु तो साना कयरार ह। 
(ण उ भिवखुण) किन्तु साथु के हारा लाया हुचा नही, / (एसा) यह याव 
(अग्गवेणु व्य) वाप्त के अप्रमाग वी त्तरह (करिसिता) बमजोर ह, तजनदार नहीं <। 
भावाथ 
साधु को गृहस्य के हारा लाया हुआ आहार खाना धरे यस्‍्कर है, 
किन्तु साधु के द्वारा लाया हुआ आहार खाना श्ष यस्कर नहीं , उसे तरह का 
जो आपका कथन है, वह युक्तिरहित होने के कारण वास के अग्रभाग की 
तरह दमदार नही है । 
व्याख्या 


बात्त के अग्रभाग की तरह युक्तिरहित पोचा कथन 

इस गाया में 'गृहस्थ के द्वारा लाया हुआ आहार सेवन करना साथु के लिए 
प्रेगस्कर है, अन्यतीथिका के इस वाक्य वा खप्डन विया है-- एरिसा भिवखण ।' 
इसका आशय यह है कि अच्यतीयियों के इस कथन में कोई प्रतच्चीन प्रमाण, कोई 
तव॑ संगत तथ्य, कोई हेतुसहित युक्ति, यर॒ कोई बजनदार प्रादीन बीतराग महपियों 
द्वारा चलायी हुई परम्परा से सम्मत नही है, जिसके चल पर इस वात को सिद्ध 
किया जा सके । इसलिए इस कथन को शास्त्रकार ने 'अगवेणु बव करिसित कहकर 
वास के अग्रमाग की तरह दुर्वेल बताया है । अर्थात्‌ इस कथन में कोई दम नही है । 
इसलिए दस नही है कि गृहस्थो हारा साधुओ के लिए आरम्भ-समारम्भ करके बना- 
कर लाये हुए जाहार में सरासर छह काया के जीवो का घात सम्भव है, साथ द्दी 
आधाकमे, ओऔद्देशिक आदि अनेक दोपो से युक्त अशुद्ध आहार होता है, जब कि 
साथुओ के हारा अनेक गृहस्थगृही में गवेषणा करके लाया हुआ भुक्तशिष्ठ आहार 
उद्गसादि दोपो से रहित, साधु के लिए जआारम्भ-समारम्भ से वजित एवं अमृत्त 
भोजन होता है। भगवद्गीता मे भी कहा है-...बज्ञशिष्टाशिन सन्‍्तो सुच्यल्ते 
सर्वेकिल्विण ॥ इसलिए गृहस्थ के दारा लाया हुआ आहार यज्ञशिष्ट नही, अमृत 
नही, चह तो दोपी का भण्डार होता है । 5 


मूल पाठ 
धम्मपन्नवणा जा सा, सारभाण विसोहिआ । 
ग॒ उ एयाहि दविद्वीहि, पुव्वमासि परगपष्पिय ॥१६)॥ 


४६२ सुत्रकृतांग सूत्र 


सस्‍्कत छाया 
धर्मप्रज्मापना या सा सारम्भाणा विशोधिका। 
त॒ त्वेताभिद्व ष्टिभि पूर्वमासीत प्रकल्पितम ॥१६।। 
अन्वयाथ्थ 
(जा घम्मपन्‍नवणा) साधुओं को दान आदि देकर उपकार करना चाहिए, 
यह जो धर्मदेशना है, (सा) वह (सारभाण चिसोहिआ) सृहस्थो को विशुद्ध करने 
वाली है, साधुओ को नही / (एयाहि दिदठोहि) इन दृष्टियो से (वरुव्ब) पहले 
(ण उ पग्रपष्पिआ आसि) यह देशना नहीं की गई थी । 
भावाथे 
“साधुओं को दान आदि देकर उपकार करना चाहिए, यह जो धर्म- 
देशना है, वह ग्रहस्थो को ही पवित्र करने वाली है, साधुओ को नही ।” इस 
अभिप्राय से पहले यह धममं की देशना नही दी गई थी । 
व्याख्या 
सर्वज्ञप्रदत्त घर्मंदेशना का विपरोत अर्थ 
इस गाथा मे सर्वेज्ञप्ररपित धर्मेदेशना का जो अन्यतीर्यथियों द्वारा उलटा 
अर्थ लगाया जाता हे, उसका खण्डन किया गया है--घम्मपन्ननणा विसोहिआ' | 
अर्थात्‌्--यह जो धमदेशना है कि साधुओ को दान देकर उपकार करना चाहिए, 
वह ग्रहस्थो की ही शुद्धि करने वाली है, साघुओ की नही, क्योकि साधु तो अपने 
तप-सयम का आचरण करके ही शुद्ध होते है। अत दान देने का साधु को अधि- 
कार नही है । यदि साथु भी गृहस्थो को आहारादि देने लग्रेगे तो उन्हें सदोप 
आहार स्वीकार करना पडेंगा, समम मे भी बाधा उपस्थित होगी। इस कारण 
साधु गृहस्थो को दान नही देते । यदि वे दान देने लगेंगे तो बाचको की भीड 
लग जाएगी । सबको दान देने से सावु को भिक्षा ही दुलेंसम हो जाएगी । वह 
अपनी सयममात्रा के लिए याचना करके आहार लाता है, उसमे से दान देने का 
अधिकार नही | देता है तो मृपावाद एवं अदत्तादान का दोप लगता है । सर्वज्ञ हारा 
प्रदस घमदेशना के गलत अर्थ लगाये जाने का खण्डन करते हुए शास्त्रकार कहते 
हैं--/ण उ एयाहि पर्गपष्पिय । अर्थात---रोगादि अवस्था मे साधु को आहारादि 
लाकर देने का, साधु के प्रति उपकार गृहस्थ को ही करना चाहिए, साधुओं को 
प्रस्पर ऐसा नही करना चाहिए, इस प्रकार की आपकी (अन्यतीथियो की) विप- 
रीत दृष्टि के अनुसार पूर्वेकाल में सर्वेाज्ञो ने धमदेशना नही दी थी । क्योकि सर्वज्ञ 
पुरुष इस प्रकार के तुच्छ या विपरीत अर्थ की प्ररुपणा नही करते। रोगी आदि 
साव की एपणादि के दोपो में उपयोग न रखने वाले असयमी पुरुष ही वंयाजृत्य- 
सेवा करे मगर उपयोग रखने वाले सयमी साधु स्वय रोगी आदि साथु की वैयावृत्य 


ध्ययन श ६३ 
उपसर्गपरिज्ञा तृतीय अध्ययत--तृतीय उद्द शक है 


न करे, ऐसी दोषजनक तुच्छ देशना सर्वञ की नही ही सकती ॥ जंत रोगी साधु 
की वैयावृत्य साधु को नही करनी चाहिए इत्यादि अन्यती्ियो का जाके औहज- 
विरुद्ध, युक्तिविरद्ध एवं अयवार्य हैं। वस्तु स्थि ति यह है फ़ि जाप लोग भी अपने 
रोगी साध की वैयावृत्य करने के लिए गृहस्थ को प्रेग्णा देते है, तथा इस वाये वा 
अनुमोदन करके रोगी साधु का उपकार करना अगरीकार भी करत टे, उसलिए आप 
रोगी साधु का उपकार भी करते है और इस कार्य मदर प भी परत है। बह ता 
'चदतो व्याधात' जैसा है । 


मल पाठ 

सब्वाहि अणजत्तीहि अचयता जवित्तए | 

ततो वाय णिराकिंच्चा, ते भ्रुज्जोवि पगाष्मिया ॥१७॥ 
सस्क्षत छाया 


सर्वाभिरनुयुक्तिभिरशवनुवन्तो यापथितुम्‌ । 
ततो वाद निराक्त्य ते भ्ूयोईपि प्रगल्भिता ॥|१७॥ 
अन्वसार्थ 
(सब्बाहि अगुजुत्तीहि) समस्त युक्तियों के द्वारा (जविन्एए अचयता) अपने 
यक्ष की सिद्धि न कर सकते हुए (त्ते) वे अन्यतीर्यी (वाय णिराक्षिच्चा) वाद को 
छोडकर (भृज्जोधि पगब्भिया) पुत्र दूसरी तरह से अपने पक्ष की स्थापना करने वी 
धृष्टता करते हैं । 
भावाथे 
समस्त युक्तियो के द्वारा अन्यतीर्थी जब अपने पक्ष की स्थापना 
(सिद्धि) करने भे असमर्थ रहते है, तव वादविवाद को छोडकर फिर वे दूसरी 
तरह से स्वपक्ष की स्थापता करने को घष्टता करते है । 
व्याख्या 
स्वपक्ष सिद्धि में परात्त अन्यतीर्थों पुनः उसी धष्टता पर 
आजीवक (गोशालक) मतावलम्बी आदि अन्य मतानुयायी जब अपनी बात 
को सिद्ध करने के लिए तदनुसार समस्त हेतु, दृष्टान्त, प्रमाण आदि युक्तियों से एडी 
से लगाकर चोटी तक जोर लगा लिया, फिर भी वे अपत्ती बात को सिद्ध करने मे 
असमर्थ रहे तब वे सम्यक्‌ हेतु और हृष्ठान्तो से ओतप्रोत युक्ति-प्रमाण पुरसर 
वाद का मार्ग त्यागकर पुन दूसरे दुर्धल तरीके से अपने पक्ष की सिद्धि करने की 
दृष्टता करते हैं। जेसा कि वे कहते हैं-- 
पुराण मानवो घ॒र्म , सागो वेदश्चिकित्सितम्‌ । 
आज्ञासिडानि चत्वारि, न हन्तव्यानि हेतुमि ॥ 


पक सूत्रकृतांग सूत्र 


पुराण, मनुप्रणीत धर्मेशास्त्र, सागोपाग वेद और चिकित्साशास्न्र ये चार 
ईश्वरीय आज्ञा से सिद्ध हैं, इसलिए तकों द्वारा उनका खण्डन नही किया जा सकता । 
तब फिर धर्म परीक्षा के लिए युक्ति, तर्क, अनुमान आदि प्रमाणो की क्या आवश्य- 
कता है ” क्योकि बहुसख्यक लोगों द्वारा स्वीकृत तथा राजा-महाराजा आदि 
महान्‌ लोगो द्वारा मान्य होने से स्पष्ट है कि हमारा धर्म ही श्रेष्ठ है, दूसरा धर्म 
नही । हम जो बात कहते हैं, वह पुराणो आदि से सिद्ध है, फिर हमे अन्य प्रमाणो 
को प्रस्तुत करने की क्‍या जरूरत है ? इस प्रकार ऊठपटाँग धुष्टतापूर्वक विवाद करते 
हुए अन्य तीर्थीजनो को क्या उत्तर देना चाहिए ? इस सम्बन्ध मे वृत्तिकार कहते 
है---'ज्ञान आदि सार से रहित बहुत-से लोग कोई बात कहते हो तो उससे कोई 
मतलब सिद्ध नही होता । एरड की लकडियो का ढर गिनती मे चाहे जितनी अधिक 
हो, फिर भी उसकी कीमत थोडे-से चन्दन के बराबर भी नही होती | इसी तरह 
ज्ञान-विज्ञान से हीन पुरुषों को सख्या या उनके द्वारा दिये गए अभिमत का सूल्य 
थोडे-से भी ज्ञान-विज्ञान वालो के बराबर नही हो सकता । जैसे आँख वाला एक 
पुरुष भी सेकडो अधघो से श्रष्ठ होता है, इसी तरह ज्ञानी पुरुष एक भी हो तो वह 
उन सेकडो अज्ञानियो से श्र ष्ठ होता है । जो सासारिक जीवो के बन्ध, मोक्ष तथा 
गति-आगति एवं उनके कारणो को नहो जानते, वे अज्ञमानव बहुत हो तो भी उन्तका 
अभिमत धर्म के विपय मे प्रमाण नही माना जा सकता ।॥”" 

जिनके पास कोई युक्तिप्रमाणपुर सर उत्तर नही होता, वे लोग इधर-उधर 
बगले झाँकते है या विवाद मे न टिकने पर गाली गलौज का सहारा लेते है । इसी 
बात को अगली गाथा मे शास्त्रकार कहते है--- 


सल पाठ 
रागदोसाभिभूयप्पा, मिच्छत्तेण अभिदृदुता । 
आउस्से सरण जति, टकणा इव पव्वय ॥१८॥। 





१ एरडकट्ठरासी जहा य गोसीस चदनपलस्स | 
मोल्ले न होज्ज सरिसो, कित्तियमेत्तो गणिज्जतो !१॥ 
तह वि गणणातिरेगो जह्‌ रासी सो न चदनसरिच्छो । 
तह निविण्णाणमहाजणोवि सोज्झे विसवयति ॥२॥। 
एको सचक्खुगो जह अधलथाण सर्णह वहुएहि । 
होइ वर ददूठव्बो णहु ते बहुगा अपेच्छता . ॥३े॥। 
एबं बहुगावि मूंढा ण पममाण जे गइ ण जाणति । 
ससारगमणग़ुव्िल णिउणस्स य वधमोवसतस्स धडी। 


4६६ सूत्रकृताग सूत्र 


टकण जाति के म्लेबछ जब किसी प्रवल शक्तिशाली पुरुष की सेना द्वारा हरा 
कर खदेड दिये जाते है, तब वे आखिर पर्वत का ही आश्रय लेते हुं, इसी प्रकार 
अन्यतीर्था लोग वाद-विबाद मे परास्त हो जाते हे, तव वे और कोई उपाय अपनी 
खीझ उतारने का न देखकर गाली-गलौज, आक्षेप, असभ्य शब्दों की वौछार या 
लाठी आदि से प्रहार का ही सहारा लेने पर उतारू हो जाते है । ऐसे समय मे 
उन अध्यतीयियों के साथ प्रत्याक्रमण या हिंसक प्रतिकार, आत्रोश आदि का आश्रय 
लेना सुविहित विश्ववन्धु साधु के लिए जरा भी उचित नही है। वृत्तिकार 
कहते है--- 
अक्कोस-हुणण-मारण धम्मव्भसाण बालयुलभाण । 
लाभ मभन्नइ घीरो जहुत्तराण अभावमि ॥ 
अर्थात-गाली देना, मारपीट करना, प्रहार करना या धर्म भत्रण्ट करना, 
ये सब कार्य नादान निपट अज्ञानी बच्चों के से हैं, धीर पुरुष इन बातो का उत्तर न 
देना ही लाभदायी समझते है । 
| सूल पाठ 
बहुगुणप्पगप्पाइ, कुज्जा अत्तसमाहिए । 
जेणउ्न्ने णो विरुज्मेज्जा, तेण त त समायरे ।॥॥१६॥। 


सस्क्रत छाया 
बहुग्रुणप्रकल्पानि कुर्यादात्मसमाधिक | 
येनाउन्यो न विरुध्येत, तेन तत्तत्‌ समाचरेत ॥१६।॥। 
अन्बयार्थ 
(अत्तसमाहिए) जिनकी चित्तवृत्ति समाधियुक्त--प्रसन्न है, वह मुत्रि (बहु- 
गुणप्पसप्पाइ) अन्यतीर्थी के साय विवाद के समय अनेक गुण उत्पन्न हो, इस प्रकार 
के अनुष्ठान (कुज्जा) केरे । (जेण) जिससे (अन्ते) दुसरा--प्रतिपक्षी व्यक्ति (णो 
बविरुज्ञज्जा) अपना विरोबवी न बने, (त् त समायरे) उस कार्य को करे। 
भावार्थ 
अन्यतीथिको के साथ विवाद करते समय प्रशान्तचित्त मुनि अपनी 
चित्तवृत्ति को प्रसन्‍न रखता हुआ ऐसे प्रतिन्ना, हेतु, उदाहरण, उपनय और 
निगमन आदि का प्रयोग करे, जिससे अनेक ग्रुणो--स्नेह, सदभावना, 
आत्मीयता, धर्म के प्रति आकर्षण, साथुसस्था के प्रति श्रद्धा, वीतराग देवी 
के प्रति बहुमान (आदरभाव ) को प्राप्ति ही, अथवा स्वपक्ष की सिद्धि और 
परपक्ष का निराकरण हो + मुनि अपना आचरण और व्यवहार ऐसा रखें, 
जिससे प्रतिपक्षी व्यक्ति वि रोधी न वन जाए । 


उपसरगपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--तृतीय उद्देशक ८४६७ 


व्यास्या 


दूसरो के साथ विवाद के समय मुनि फा धर्म 
पू्वंगाथा मे विवाद में हार जाने के वाद अन्यतीयियों की मनोवृत्ति या बाल 
चेष्टा झा मिरूपण किया है, साथ ही विवादकारियो के दो विशेषणों द्वारा उनझ़ी 
वेसी चेष्टा होने के कारण बताकर साधु को उनके साथ विवाद न करने में ही लाभ 
का निर्देश ध्वनित कर दिया हे । किन्तु मान लो, कोई अन्यतीर्शी साथु के साथ 
व्रिवाद करने आए और वह पूर्वगाया में वताए हुए ढग की सी वाल चेप्टाएँ तो न 
करता हो, किन्तु जसन्नहदय, शान्तमुनि को ऐसा प्रतीत हो कि विवाद में पतिपक्षी 
दल हारता जा रहा है, और आत्मीयता, सद्भावना, स्नेह, मैत्री, सदगुरु-देव-वम के 
प्रति श्रद्धा आदि गुण बढने के वजाय रोप, हूं प, ईर्ष्या, प्रतिक्रिया, घृणा, अश्रद्वा 
आदि दोप ही वढने की सम्भावना हे, प्रतिपक्षी के मन में धर्मादि श्रवण या जाकर्षग 
बढ़ने की अपेक्षा लगातार विरोधभाव, दु ख के कारण भयकर प्रतिरोध या द्वे पमाव 
ही बढता जा रहा है, तो वह प्रणान्तात्मा साधु क्या करे ? इसक उत्तर मे शास्त्र॒वगर 
कहते है--'बहुगुणप्पगप्पाइ कुज्न। त त समायरे ।' अर्थातु-जिन वातो से 
पूर्वोक्त बहुत-से गुण निष्पन्न होते हो, उसे वहुगुणप्रकल्प कहते है । # त्तिकार की 
दृष्टि से जिन अनुष्ठानो के करने से स्वपक्ष की सिद्धि और परपक्ष-निराकरण आदि 
हो, या अपने में पक्षपातरहित मव्यस्थता आदि उत्पन्न हो, ऐसे अनुप्ठानों को वहु- 
गुणप्रकल्प कहते है । वह अनुष्ठान प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपत्य और निगमन 
आदि हैं। अथवा मध्यस्थ के समान वचन बोलना भी वहुगुणप्रकल्प है। अत्त 
भेसन्नचित्त साधु किसी के साथ विवाद करते समय या दूसरे समय मे आत्मसमाधि- 
युक्त होकर पूर्वोक्त अनुष्ठानो को ही करे । अथवा जिस मध्यस्थवचन के कहने से 
दूसरे के चित्त मे किसी प्रकार का दुख उत्पन्न न हो, वह-वह कार्य साथु करे। 
तथा धर्म को श्रवण करने आदि सद्भावों में प्रवृत्त अन्यतीर्थी या दूसरा कोई व्यक्ति 


जिस अनुष्ठान या भापण से अपना विरोधी, बिद्दे पी या प्रतिक्रियावादी न बने, वह 
अनुष्ठान साधु करे, अथवा वेसा वचन बोले । 


निष्कर्ष यह है कि अपनी चित्तसमाधि खोकर, या दूसरे मे विद्वेप या विरोध 
उत्पन्न करने वाला कोई भी विवाद न करे । 


१ 


सुल पाठ 
इस ज्ञ धस्मसादाय, कासवेण पवेदइयं॑ ! 
कुज्जा भिवखू गिलाण॑स्स, अगिलाए समाहिए ॥२०१। 


४६८ सूत्रकृताग सूत्र 


ससकृत छाया 
इमवज्य्च धर्मंमादाय काश्यपेन प्रवेदितम॒ । 
कुर्याद्‌ भिक्षुग्लॉनरय अग्लान्या समाहित ॥२०॥ 
अन्वयाथ 
(कासवेण पवेइय) काश्यपगोत्रीय भगवान्‌ महावीर स्वामी द्वारा कहे हुए 
(इस उच धम्मसादाय) इस धर्म को स्वीकार करके (समाहिए) प्रसक्चचित्त (भिवखू) 
साव (गिलाणस्स) रुण्ण साधु का (अगिलाए) ग्लानिरहित होकर (कुज्जा) 


वैयावृत्य--सेवा करे । ॥॒ 
भावषाथ 


काव्यपग्रोत्रीय भगवान महावीर स्वामी के द्वारा प्रतिपादित इस घर्मे 
को अगीकार करके प्रसन्‍नचित्त मुनि रोगी साधु की ग्लानिरहित होकर 


सेवा करे । 
व्याख्या 


रुपण्ण साध की सेवा प्रसन्तचित्त भुनि का धर्म 
इस गाया में शास्त्रकार ने स्वमत-पक्ष की स्थापना करते हुए रुर्ण साधु की 
सेवा-शुश्ूपा करना साधु का अनिवायं॑ धर्म बताया है । 
प्रश्न होता है कि साधु के इस सेवाधमे का प्रतिपादन किसने और किसके 
लिए किया है ? इसका समाधान शास्त्रकार इसी गाथा के पूर्वार््ध में करते हैं--“इम 
व धम्मसादाय कासवेण पवेइदय । धम का अर्थे है--जो दुर्गंति मे गिरते हुए प्राणी को 
घारण करके रखता और सद्गति मे स्थापन करता है। इसे केवलज्ञान उत्पन्न होने 
पर भगवान्‌ महावीर ने देवता, मनुष्य आदि की सभा मे सत्य अयथ॑ की प्ररूपणा द्वारा 
कहा या। उस बम को स्वीकार करके भिक्षाशील साधु दूसरे असमर्थे रुणण साथु 
की सेवा-शुश्रूपा करे । किस प्रकार सेवा करे ? यह बताते हैं---'स्वय ग्लानिरहित 
होकर तथा यथाशक्ति समाधियुक्त होकर करे ।” आशय यह है कि अगर साधु स्वय 
समाधियुक्त होकर अग्लानभाव से रुग्ण साधु की सेवा नही करेगा, सेवा करने से जी 
चराएगा तो भविष्य में कदाचित्‌ वह भी किसी समय रुए्ण, अस्वस्थ या अशक्त हो 
सकता है, उस समय उसको सेवा से दूसरे साधु कतरायेंगे, तव उक्त साधु के मन मे 
असमाविभाव उत्पन्न होगा । अत रुग्ण साधु को जिस प्रकार समाधि उत्पन्न हो 
उस प्रकार से आहारादि लाकर उसे देना स्वस्थ साधु का मुख्य धर्म है । 
सल पाठ 
सखाय पेसल धम्म, दिटिठम परिनिव्व्ड । 
उवसग्गे नियामित्ता, आमोक्‍्खाय परिव्वएज्जाइसि ।॥२१॥ 


(चत्ति बेसि।। 


उपसर्गपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--ततुतीय उद्देशक 


सस्कृत छाया 
सख्याय पेशल धर्म, हृष्टिमान्‌ परिनिवृत्त । 
उपसर्गान्‌ नियम्य, आमोक्षाय परित्रजेद्‌ ॥२१॥ 
॥इति न्वीमि॥ 
अन्वयार्थ 
(दिद्ठम) पदार्थ के यथार्थ स्वरूप को जानने वाला हृष्टिसम्पन्न (परिनिव्य॒ुडे 
रागढ परहित शान्त मुनि (पेसल धम्म) उत्तम सुन्दर घर्म को (सखाय) जानफर 
(उब्सग्गे) उपसर्गो पर (नियामित्ता) नियत्रण करके (आमोक्ल्ाय) मोक्षप्रास्ति-पयग्त 
(परिव्वए) सयम का अनुष्ठान करे । 
भावार्थ 
पदार्थ के यथार्थ स्वरूप का ज्ञाता दृष्टिसम्पन्त रागद्व परहित शान्त 
भुनि इस उत्तम धर्म को जानकर मोक्षप्राप्ति तक सयम का अनुष्ठान करे । 
व्याण्या 
उपस गा को सहते हुए मोक्षपर्यन्त सपमपालन करे 
गाथा मे इस उद्देशक का उपसहार करते हुए शास्त्रकार मुनि के लिए 
उपदेश देते हैं--'सलखाय पेसल धम्स आमोक्खाय परिव्वए ॥' 
तात्पयं यह है कि आध्यात्मिक जीवन मे पुरुपार्थ के धर्म और मोक्ष दो सिरे है । 
धर्म से पुरुषाथे की शुरूभात होती है, और. मोक्ष पुरुपार्थ की अन्तिम मजिल हैं। 
इसलिए इस गाथा मे मुनि के लिए सर्वप्रथम यह निर्देश किया गया है कि वह 
वीतरागप्ररूपित सुनिधर्म को सभी पहलुओ से अगोपागसहित समझे, जाने, परखे 
और भत्येक प्रवृत्ति मे धर्म की दृष्टि रखे, यानी धर्मेहष्टि या पदार्थों के वास्तविक 


जझूप को देखने की दृष्टि (सम्यग्हप्टि) का अभ्यासी हृष्टिमान हो, तथा 
वीतरागतारूप धर्म की प्राप्ति के लिए राग-हंप से दूर, 
हो। इस प्रकार वर्म को इस तरह रग 


इस 
भरणात्मक 


कपायनिवृत्त--शान्त 
“रग में रमा ले कि उपसर्गों पर नियमन करने 
मे उसे किसी प्रकार की कठिनाई न हो। साथ ही अनुकूल और प्रतिकूल उपसर्गो 


से घवराकर अब तक आचरित किये हुए धर्म को न छोडे, यहाँ तक कि जब तक 
समस्त कर्मक्षयरूप सोक्ष प्राप्म न हो जाय, तब तक उम्र धर्गसार्ग -सयम पर डटा 
रहे । 'इति' शब्द समाप्तिसूचक है, “ब्रवीमि' का अर्थ॑ पूर्ववत्त है । 


॥ तृतीय अध्ययन का तृतोय उद्देशक्त अमरसुखबोधिनी व्याख्या सहित सम्पूर्ण !। 


के 


४६८ सूत्रकृताग सूत्र 


संस्कृत छाया 
इमञठ्च धर्ममादाय काश्यपेन प्रवेदितम्‌॒ । 
कुर्याद्‌ भिक्षुग्लॉनस्यथ अग्लान्या समाहित ।।२०॥। 
अन्वयार्थ 
(कासवेण पवेइय) काश्यपग्रोत्रीय भगवान्‌ महावीर स्वामी द्वारा कहे हुए 
(इस च घम्मसादाय) इस धर्म को स्वीकार करके (समाहिए) प्रसन्नचित्त (भिक्‍्खू) 
साथ (गिलाणस्स) रुएण्ण साधु का (अगिलाए) ग्लानिरहेत होकर (कुज्जा) 


वैयावृत्य---सेवा करे । 
सावाथ 


काश्यपगोत्रीय भगवान्‌ महावीर स्वामी के द्वारा प्रतिपादित इस धर्म 


को अगीकार करके प्रसन्‍तचित्त मुनि रोगी साधु की ग्लानिरहित होकर 


सेवा करे । 
व्याख्या 


रुएण्ण साधु की सेवा प्रसन्‍नचित्त मुनि का धर्म 
इस गाया में शास्त्रकार ने स्वमत-पक्ष की स्थापना करते हुए रुग्ण साधु की 
सेवा-शुश्रूपा करना साधु का अनिवायं धर्म बताया हे ! 
प्रश्न होता है कि साधु के इस सेवाघममं का प्रतिपादन किसने और किसके 
लिए किया है ? इसका समाधान शास्त्रकार इसी गाथा के पूर्वाद्ध में करते है--'इम 
व धस्मसादाय कासवेण परवेदय । धम का अर्थ हे---जो दुगति मे गिरते हुए प्राणी को 
धारण करके रखता और सद्गति मे स्थापन करता हैं। इसे केवलज्ञान उत्पन्न होने 
पर भगवान्‌ महावीर ने देवता, मनुष्य आदि की सभा मे सत्य अर्थ की प्ररूपणा हारा 
कहा या । उस घममं को स्वीकार करके भिक्षाशील साधु दूसरे असमर्थ रुणण साधु 
की सेवा-शुश्रुपा करे । किस प्रकार सेवा करे ? यह बताते है---/स्वय ग्लानिरहित 
होकर तथा यथाशक्ति समाधियुक्त होकर करे ।” आशय यह है कि अगर साथु स्वयं 
समाधियुक्त होकर अग्लानभाव से रुग्ण साधु की सेवा नही करेगा, सेवा करने से जी 
चराएगा तो भविष्य मे कदाचित्‌ वह भी किसी समय रूग्ण, अस्वस्थ या अशक्त हो 
सकता हैं, उस समय उसकी सेवा से दूसरे साधु कतरायेंगे, तव उक्त साथु के मन में 
असमाधिभाव उत्पन्न होगा । अत रुग्ण साधु को जिस प्रकार समाधि उत्पन्न ही 
उस प्रकार से आहारादि लाकर उसे देता स्वस्थ साधु का मुख्य धम है । 
सल पाठ 
सखाय पेसल धम्म, दिटिठम परिनिबन्‍्वर्ड ! 
उवसग्गे नियामित्ता, आमोक्‍्खाय परिव्वएज्जाइसि ॥।२१॥ 


"ज्ति बेसि॥॥ 


उपसर्गपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--पृवीय उद्देशक 


सस्कत छाया 
सख्याय पेशल धर्म, दृष्टिमान्‌ परिनिवृत । 
उपसर्गान मियम्य, आमोक्षाय परिव्नजेदु ॥२१॥ 
॥इति ब्नवीमि॥। 
अन्वयार्थ 
(दिट्व्स) पदार्थ के यथार्य स्वत्वप को जानने वाला इृप्टिमम्पन्न (परिनिव्युडे) 
रागह्रे परहित शान्त मुनि (पेसल धम्म) उत्तम सुन्दर धर्म को (साय) जानायर 
(उवसग्गे) उपसर्गों पर (नियापम्रित्ता) नियन्ण करके (आमोव्साय) मोक्षप्रास्तिनपन्‍्त 
(परिवष्वए) सयम का अनुष्ठान करे । 
भावाथ 
पदार्थ के यथार्थ स्वरूप का ज्ञाता दृष्टिसम्पन्न रागद्व परहित गान्‍्त 
मुनि इस उत्तम धर्म को जानकर मोक्षप्राप्ति तक सयम का अनुष्ठान करे। 
व्प्रास्या 
उपस माँ को सहते हुए भोक्षपर्यल्त सममपालन करे 
इस गाथा मे इस उद्देशक का उपसहार करते हुए शास्त॒कार मुत्रि के विए 
प्रेरणात्मक उपदेश देते हैं--'सखाय पेसल धम्म आमोक्‍वाय परिव्बए ।' 
तात्पय यह है कि आध्यात्मिक जीवन में पुरुवाथे के धर्म और मोक्ष दो सिरे है | 
धर्मे से पुएषार्थ की शुरुआत होती है, और मोक्ष पुरुपार्थ की अन्तिम मजिल 
इसलिए इस गाथा में मृन्ति के लिए सर्वेप्रथम यह निर्देश क्या गया है कि वह 
वीतरागप्ररूपित मुनिधर्म को सभी पहलुओ से अगोपागसहिंत समझे, जाने, परसे 
और प्रत्येक प्रवृत्ति मे धर्म की दृष्टि रखे, यानी धर्महष्टि या पदार्थों के वास्तविक 
स्वरूप को देखने की दृष्टि (सम्यग्हप्टि) का अभ्यासी हप्टिमान हो, तथा 
वीतरागतारूप धर्म की प्राप्ति के लिए राग-हंप से दूर, कपायनिवृत्त--शान्त 
हो । इस प्रकार धर्म को इस तरह रग-रग मे रमा ले कि उपसर्गयो पर नियमन करने 
हे सा प्रकार की कठिताई न हो । साथ ही अनुकूल और प्रतिकल उपसर्गों 
अब तक आचरित किये हुए धर्म को न छोडे, यहाँ तक कि जब तक 
समस्त कमेक्यरू ॒ मोक्ष प्राप्त न हो जाय, तब तक उप्र धामार्ग -सयम पर ड्ठा 
रहे । 'इति' शब्द समाप्तिसूचक है, 'ब्रवीमि' का अथें पूर्ववत्‌ है। 


॥ तृतोय अध्ययन का तृतीय उदहशक अमरसुखबोधिनी व्याण्या सहित सम्पूर्ण !| 
! 


हट 


तृतीय अध्ययन : चतुर्थ उद्देशक 
उपसगे-स्थ्यं अधिकार 


पूर्व उद्देशको मे अनुकूल और प्रतिकल उपसर्गों का वर्णन किया गया हू । 
इन उपसर्गो के द्वारा कदाचित्‌ साधु विचार-आचार से भ्रष्ट हो सकताहे | अत इस 


उद्देशक में उपसर्ग मे स्थिरता का उपदेश दिया जाता हे। इस सन्दर्भ में सर्वप्रथम 
गाथा यह है -- 


मल पाठ 
आहमसु महापुरिसा पुव्वि तत्ततवोधणा ॥। 
उदएण सिद्धिमावन्‍ना तत्थ मदो विसीयति ॥॥१॥। 
सस्कृत छाया 
आहुमंहापुरुषां पूर्व तप्ततपोधना | 
उदकेन सिद्धिमापन्तास्तत्र मन्दो विपीदति' ॥१॥ 
अन्वयार्थे 
(आहसु) कोई अज्ञानी कहते है कि (पुव्बि) प्राचीनकाल मे (त्त्ततवोधणा) 
तप करना ही जिनका धन है ऐसे तपेतपाएं तपोवनी (महापुरिसा) महापुरुप 
(उदएण) कच्चेपानी का सेवन करके (सिद्धिमावनना) मुक्ति को प्राप्त हो गये थे । 


(सदो) बुद्धिमद अपरिपक्व बुद्धि का सावक यह सुनकर (तत्थ) शीत (कच्चे) जल 
के सेवन भादि में (बिसोयति) प्रवृत्त हो जाता है। 
भावाथ 


कई अज्ञानी पुरुष कहते है कि प्राचीनकाल मे तपेतपाए तपोधन 
हापुरुषो ने शीतल (कच्चे) जल का उपभोग करके सिद्धि प्राप्त की थी, 
अपरिपक्व बुद्धि का साधक यह सुनकर शीतल जल के सेवन आदि मे 
प्रवृत्त हो जाता है | 
व्याच्या 
शीतोदकसेवन से सोक्षप्राप्ति एक 'अरान्ति 
इस अध्ययन का नाम उपसगंपरिज्ञा है। अत उपसग आने पर साध्षफ 
<9० 


उपसर्गपरिजा तृतीय अध्ययन---चतुर्थ उद्द शक 4८५१ 


कैसे गाफिल हो जाता है, किस-फिस प्रकार की अआ्रात्ति मे ठालने वाने उपसग थाने ह 
और साधक उनके प्रवाह मे कैसे वह जाता है ? उन बानों या सलिप्स दिग्यर्णन इस 
उद्देशक मे कराया गया ह॑ । 


इस गाया से बताया गया है कि शीत-3दक के सेवन से प्राचीन काज के 
कई तपोधनी महापुरुषों को मोक्ष हो गया था, एस प्रवार जी जफयवाहे परमार्थ को न 
जानने वाले अज्ञानियों हारा फैतलाई जाती हैं और उनके चत्कर भें कई कच्ची 
स्थूलवुद्धि के माधक आ जाते है तथा उपी ब्रान्ति के शिकार होकर जीनजजल सेवन 
मे प्रवृत्त हो जाते है । उन अफवाह फैलाने वाले जज्ञ पुर्पों का कहना है फि प्राचीत 
काल मे वल्कलचीरी नारायण ऋषि आदि महापुरपों ने त्पल्‍्पी धन का अनुष्ठान 
किया था, तथा पचारिन सेवन आदि तपश्चर्याओं के द्वारा देह को सब तपाया था । 
उन महापुरुषो ने शीतल (कच्चे) जल तथा कंद-पूल, फल आदि का उपभोग बरभेः 
सिद्धि प्राप्त कर ली थी ! 
इस बात को सुनकर तथा मत्य मानकर प्रासुक जल पीने से तथा स्तान न 
करने से घवराया हुआ कोई अपस्पिवव बुद्धि सावक सयमाचरण में दुल महसूस 
करता है अयवा चह पूर्वापर का विचार किये बिना झटपट शीतलजल का उपयोग 
करने लग जाता है । वे मदमति यह नही सीचते कि वे लोग तापम आदि के तब्रतो 
का पालन करते ये । उन्हे किसी कारणवश जातिस्मरण ज्ञान होने से सम्यग्दर्शन 
की प्राप्ति हो गई थी। और मौनीरद्र सम्बन्ची भाव-सयम की प्राप्ति होने रो 
उनके ज्ञानावरणीय आदि कमे नष्ट हो गये ये । इस कारण से भरत चक्रवर्ती आदि 
के समान उन्हे मोक्ष प्राप्त हुआ या, किन्तु शीतल जल का उपभोग करने से नही । 
अपरिपक्ववबुद्धि के साधक फो इस प्रकार की भ्रान्ति के शिकार वनकर 


अपनी सयम॒चर्या मे झटपट रदोवदल नही करना चाहिए, यह सकेत शास्त्रकार ने 
इस गाथा में ध्वनित कर दिया है । 


मसल पाठ 

अभूजिया नमी विदेही, रामगुत्त य भूजिआ । 
बाहुए उदग भोच्चा तहा नारायणे रिसी ॥१॥ 
आसिले देविले चेव दीवायण महारिसी । 
पारासरे दग भोज्चा बीयाणि हरियाणि य ॥३॥॥ 
एते पुव्व महापुरिसा आहिता इह समता । 
भोच्चा बीओदग सिद्धा इति मेयमणस्सुअ ॥४॥| 


४७२ सूत्रक्ृताग सूत्र 


तत्थ म॑ंदा विसीय॑ति, वाहच्छिन्ना व गद्दभा । 
पिट्ठतो परिसप्पंति, पिट्ठसप्पी य सभमे ॥५॥॥ 


संस्कृत छाया 

अभुक्‍त्वा नमिव॑देही, रामग्ुप्तश्च भरुकत्वा । 

वबाहुक उदक भुकत्वा, तथा नारायण ऋषि ॥२॥। 

आसिलो देवलइ्चैव, हं पायनो महाऋषि । 

पराशर उदक भुकत्वा बीजानि हरितानि च ॥३॥। 

एते पूर्व महापुरुषा आख्याता इह सम्मता- । 

भुक्‍त्वा बीजोदक सिद्धा इति मयानुश्न्‌ तम्‌ ॥४॥ 

तन्न मन्दा विषीदन्ति, बाहुच्छिन्ना इव गर्देभा । 

पृष्ठत परिसर्पन्ति, पृष्ठसर्पी च सभ्रमे._॥५॥। 

अन्वयार्थ 
(नमी विदेही अभुजिवा) विदेह देश के राजा नमिराज ने आहार छोड 

करके (ये) और ( रामगुत्त ) रामगुप्त ने (भुजिया) आहार खाकर, तथा (बाहुए) 
वाहक ने (तहा) तथा (नारायणे रिसी) नारायण ऋषि ने (उदगभोच्चा) शीतल 
जल का सेवन करके सिद्धिलाभ किया था | 


(आसिले) आसिल ऋषि, (देविले) देवलऋषि (सहारिसी दीवायण) तथा 
मरहण हूँ पायन एवं (पारासरे) पाराशर ऋषि इन लोगो ने (दगबीबाणि हरियाणि 
भोच्चा ) जीतलजल, वीज एवं हरी वनस्पतियो का उपभोग करके मोक्ष पाया था | 

(पुब्च ) प्राचीन काल में (एत्तेमहापुरिसा) ये महापुरुषप (आहिया) समस्त 
विश्व में विस्यात ये (इह) तथा इस जैन आगम में भी (समता) सम्मत--मान्य है । 
(बीओदग भोच्चा) इन महापुरुषो ने वीज और सचित्त जल का उपभोग करके 
(सिद्ध) मोध प्राप्त किया था। (इति) यह (मेयमणुस्घुअ) मैने (महाभारत आदि मे) 
परम्परा से सुना है । 

(तत्थ) उस प्रकार की भ्रान्तिजनक दुशिक्षा के उपसर्ग होने पर (सदा) 
कच्ची वुद्धि के मद साधक (वाहच्छिन्ना) भार से पीडित (गह्रभा व) वधो की 
तरह (डिस्लीयति) सयमभार वहन करने में दुख महसूस करते है। (सयमे) जैसे 
अग्नि जादि का उपद्रव होने पर (विद्‌ठसप्पो) लकडी के टुकडे की सहायता से चलने 
वाला पैरो से रहित पुर्॒प (लेंगडा) (पिदृठतों) भागने वाले लोगो के पीछे-पीछे 

(परिसप्पति) चलता है । उसी तरह वह मदसति भी सयम में सबसे पीछे हो जाता 
है, अथव्ग उक्त लानबुझक्कडी का पिछलग्गू वन जाता हैं । 


उपसगंपरिज्ञा . तृतीय अध्ययन --चतुर्य उ्द शक ८७३ 
भाव रे 
कोई अज्ञानी पुरुष अपरिपक्व बुद्धि के साथु को सयम ख्रप्ट दारने 
के लिए कहता है--अजी, विदेहदेश के शासक नमिराजा ने आहार किये 
विना सिद्धि प्राप्त की थी तथा रामगुप्त ने आहार करके मुक्ति पाई थी, 
एवं वाहुक ने शीतल जल पीकर सिद्धि भ्राप्त की भी और नारायण ऋषि 
ने शीतोदक पीकर मोक्ष पाया था । का 
आसिल ऋषि, देवलऋणि, महपि हपायन एवं पाराशर तरद्धाप ने 
शीतल जल, वीज और हरी वनस्पतियाँ सेवन करके मोक्ष प्राप्त क्रिया था । 
कोई अच्यतीर्थी सुसाधुओ को सयम से पतित करने के लिए उनसे 
कहता है--अजी, सुनो तो सही, पूर्वकाल में हुए ये महापुरुप जगतुप्रसिद्ध थे 
और जैन आगमों मे भी इन्हे माना गया है। इन लोगो ने तो शीतल जल 
और वीज का उपभोग करके सिद्धि प्राप्त की थी । 
मिथ्याहृष्टि लालवुझक्कडो की पूर्वोक्त भ्रान्तिजनक वाते सुनकर 
अप्रिपक्व बुद्धि के कई मूढ साधक सयभ-पालन में इस भ्रकार इू ज्ञ का 
अनुभव करते है, जैसे बोझ से पीडित गधे उस भार को लेकर चलने मे ढु 
का अनुभव करते है । तया जैसे लकडी के ट्कंडो को हाथ मे पकड़कर सरकव- 
सरक कर चलने वाला लगडा मनुष्य आग आदि का उपद्रव होने पर त्तेजी 
से भागने भें असमर्थ होने से भागने वालो के पीछे-पीछें चलता है, इसी तरह 
सयम पालन करने मे दुख अनुभव करने वाले वे मदपराक्रमी सावक 
उत्साहपूर्वक शीक्षता से मोक्ष की ओर दोड लगाने मे असमर्थ होने से सयम 
पालन करने वालो के पीछे-पीछे रेगते हुए--रोते-झीकते मंदगति से चलते 


। अत ऐसे लोग मोक्ष तक न पहुँचकर रास्ते मे ही ससार की रगीनियो 
में भटकते रहते हैं 


व्याख्या 
अपरिपक्वबुद्धि साधु अआन्ति-उत्पादको के चक्कर से 


इस उद्देशक की प्रथम गाथा मे प्राचीन तपोधनी महापुरुषों की दुहाई देकर 
कच्ची बुद्धि के साधको को सयम से डिगाने की बात---उपसग्ंे के सन्दर्भ मे कही 
गयी थी। दूसरी गाथा से पाँचवी गाथा तक भी उसी के अनुसन्धान मे 'बताया गया 
है कि ये अन्तिउत्पादक अन्यती बक या बुद्धिप्रवरचक लोग विभिन्न ऋषियो के नाम 
ले-लेकर उनकी दुह्ाई देकर किस-किस त्तरह से कच्चे सुसाधक को पथ्श्नष्ट कर देते 
हैं ? वे कहते हैं - देखो, जो लोग कहते हैं कि कच्चे शीतल जल पीने वालो को तथा 
सचित्त बीज एवं हरी वनस्पति खाने वाले साधको को मुक्ति नहीं मिल सकती, वे 


लोग आँखें खोलकर महाभारत आदि पुराण पढें | उनमे स्पष्ट लिखा है--वैदेही 
नभिराज ने आहारादि का त्याग करके, रामगुप्त ने आहार सेवन करके तथा बाहुक 
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एव नारायणऋषि ने शीतलजल का सेवन करके मुक्ति प्राप्त की थी | आसिल, देवल, 
महपि 6 पायन एवं पाराशर तो कच्चा पानी, वीज एवं हरी वनस्पतियाँ सेवन 
करके भी मोक्ष पा सके ये। थे सब महापुरुष समस्त भुमण्डल में विख्यात ये, जेन- 
आगमो मे भी ये माने गये है, ये लोग ठंडे जल और वीज का उपभोग करके सिद्ध 
हुए है, यह मेले महाभारत आदि पुराण! से सुना हे, अथवा अपनी संघीय प्राचीत 
परम्परा से सुना है। ऐसे कोई कुतीथिक अथवा अपने सघ के लोग अपरिपक्व 
साधुओ को फुसवाकर उन्हे सयमपालन में शिप्रिल कर देते है, अयया सयमश्रप्ट 
कर देते हें । 
अपरिपवव एवं स्थल बुद्धि वाले साधक अथवा सयम की कठोर चर्या के 
पालन में दु ख अनुभव करने वाले साधक इन यौर ऐसे ही अन्य भ्रान्ति-उत्पादको या 
भ्रान्तिजनक दु शिक्षको के चक्कर मे पडकर अटपट शीतलजल के सेवन आदि सयम- 
विरुद्ध प्रवृत्ति मे पडने का फैसला कर लेते ह॑ । ऐसे वहकाने या फुसलाने वाले लोग इस 
ढंग से मीठी-मीठी बातें करके और पुराणो मे वणित कुछ तापसो के जीवन की तथा 
मोक्षलाभ की दुहाई देते है, जिससे अदूरदर्णों भोलामाला साधक उनके चक्कर में आ 
जाता है । ऐसे लोगो के कुचक्त मे पडकर वे अपने सयम को कैसे खो बैठते है ” यह 
वात पाँचवी गाथा मे स्पष्ट की हे तत्य मदा जित्तीयति पिदठसप्पी य 
सभसे । 
आशय यह हे कि ऐमे लालबुझक्कडों के वाग्जाल मे फेंसना भी एक चहुत्त 
बडा उपसर्ग हे । और भोले-भाले मदपराक्रमी साधक ऐसे उपसर्ग आने पर वहुत 
जल्दी फिसल जाते है। ऐसे फिसडडी सावको की मनोव्रत्ति को दो हृष्टान्तो टारा 
समझाया गया हे--ऐसे सयमभार को सहन करने में पीडा जनुभव करने वाले मूर्ख 
सावक इसी प्रकार तीन्न दु ख अनुभव करते है, जिस प्रकार वोझे से पीडित गये 
चलने मे दु ख महसूस करते हैं। अथवा ऐसे सयम मे शिथिल एवं हतोत्साह सावक 
लकडी के ट्कडो को हाथ मे लेकर अग्निकाण्ड आदि का आत क उपस्थित होने पर 
भागने वाला के पीछे-पीछे सरक-सरककर चलने वाले उस लेगड की तरह हैं, जो तेजी 
से सरपट मोक्ष जी ओर दौड लगाने वाले साथको के पीछे-पीछे रेगते हुए रोते-पीटते 
वेमन से चलते है। ऐसे कच्चीवुद्धि के साधक ठेठ मांक्ष तक नही पहुँच पाते ह, 
किन्तु बीच में ही विषयस्ृखतों की भूलभुलैया मे फेसकर ससार में परिश्रमण करते 
रहते हैं । 
वे मदमति बुरी (235 कप देकर झटपट वहका देने वाली मिथ्याहष्टियो की 
गारप उपसग के उदय होने मेतों करते 
रोते-पीटते निरुत्माहित होकर लग: बॉलकर दीपिका: कि साजारिक/ शरण 
महादु ख वा स्थाल नही करने । वे मृद यह नही जानते कि जिन लागा को भी मोक्ष 
की प्राप्ति हुई थी, उन्हें किसी कारणवण जातिस्मरणनान के उदय होने से 
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एब नारायणऋषि ने शीतलजल का सेवन करके मुक्ति प्राप्त की थी | आसिल, देवल, 
महाँप ढ पायन एवं पाराशर तो कच्चा पानी, वीज एवं हरी वनस्पतियाँ सेवन 
करके भी मोक्ष पा सके ये । ये सब महापुरुषप समस्त भूमण्डल में विख्यात थे, जैन- 
आगमो मे भी ये माने गये है, ये लोग ठंडे जन और वीज का उपभोग करके सिद्ध 
हुए है, यह मैने महाभारत आदि पुराणा से सुना हे, अथवा अपनी संघीय प्राचीन 
परम्परा से सुना है । ऐसे कोई कुतीयिक अथवा अपने सघ के लोग अपरिपक्व 
साधुओ को फुसताकर उन्हे सयमपालन' में शियित्र कर देते है, अथयथा सयममभश्रनप्ट 
कर देते हे । 
अपरिपय्व एवं स्थल बुद्धि वाले सावक अथवा सयम की कठोर चर्या के 
पालन में दु ख अनुभव करने वाले साधक इन और ऐसे ही अन्य भ्रान्ति-उत्पादको या 
भ्रान्तिजनक दु शिक्षको के चक्कर मे पडकर झटपट शीतलजल के सेवन आदि सथम- 
विरुद्ध प्रवृत्ति मे पडने का फैसला कर लेते हे । ऐसे बहकाने या फुसलाने वाले लोग इस 
ढंग से मीठी-मीठी बातें करके और पुराणो मे वणित कुछ तापसो के जीवन की तथा 
मोक्षलाभ की दुहाई देते है, जिससे अदुरदर्शी भोलाभाला सावक उनके चक्कर में आ 
जाता है। ऐसे वोगो के कुचक्र मे पडकर वे अपने सयम को कैसे खो बैठते है ” यह 
बात पाँचवी गाथा मे स्पष्ट की है '्त्थ सदा जिसीयति पिट्ठसप्पी य 
सभसे ।' 
आशय यह हे कि ऐसे लालबुझस्कडो के वाग्जाल मे फेंसना भी एक बहुत 
बडा उपसर्ग हे । और भोले-भाले मदपराक्रमी साधक ऐसे उपसर्ग आने पर वहुत 
जल्दी फिसल जाते है। ऐसे फिसड्डी सावको की मनोकृत्ति को दो हृप्टान्तो हारा 
समझाया गया हे--ऐसे सयमभार को सहन करने में पीडा अनुभव करने वाले मूर्ख 
साधक इसी प्रकार तीत्र दुख अनुभव करते है, जिस प्रकार वोझे से पीडित गधे 
चलने मे दुख महसूस करते हैं। अथवा ऐसे सयम मे शिथिल एवं हतोत्साह साधक 
लकडी के टुकडो को हाथ में लेकर अग्निकाण्ड आदि का आत क उपस्थित होने पर 
भागने वाला के पीछे-पीछे सरक-सरककर चलने वाले उस लगड की तरह है, जो तेजी 
से सरपट मोक्ष की ओर दौड लगाने वाले साधको के पीछे-पीछे रेगते हुए रोते-पीटते 
वेमन से चलते है। ऐसे कच्चीवुद्धि के साधक ठेठ मोक्ष तक नही पहुँच पाते हैं, 
टन हे में ही विपयसूुखो की भूलभुलया मे फेंसकर ससार मे परिभ्रमण करते 
वे मदमति बुरी अर कक झटपट वहका देने वाली मिथ्याहृष्टियो की 
गाटप उपसर्ग के उदय होने पर ते हैं 
लि पीट निरुत्माहित होकर सयम जम पा या 
महादु ख का प्याल नही करते | थे मूढ यह नही जानते कि जिन लोगा को भी मोक्ष 
की प्राप्ति हुई थी, उन्हें किसी कारणवश जातिस्मरणज्ञान के उदय होने से 


४७६ सूत्रकृताग सूत्र 


व्याख्या 

सुख से सुख की प्राप्ति की मान्यता आर्यमार्ग के विरुद्ध है 

इस गाथा में तथागत बुढ़् के बाद बौद्धभिक्षुओ द्वारा प्रवतित 'सुख से सुख 
की प्राप्ति होती है---इस भप्रान्त मान्यता का पूर्वपक्ष प्रस्तुत करके निराकरण किया 
गया हे । यह भ्रान्त मान्यता यहाँ उपसर्ग के सन्दर्भ मे इसलिए प्रस्तुत की गयी है कि 
बहुत-से अल्पपराक्रमी एवं सयमचर्या मे शिथिल साधक इस अआन्तमान्यतारूपी उपसर्गे 
के शिकार हो जाते है और परमणशान्तिदायक ज्ञान-दर्णन-चारित्ररूप वीतराग प्रति- 
पादित आर्य--मोक्षमार्ग को छोड बैठते हं--जि तत्थ आरिय मग्ग परस च 
समाहिए ।' 

मोक्षप्राप्ति के विचार प्रसण मे बौद्ध तथा लोच आदि से पीडित कोई 
स्वयूथिक यह कहते है कि सुख से ही सुख प्राप्त होता है| जैसा कि वे कहते हैं-- 

सर्वाणि सत्त्वानि सुखे रतानि, सर्वाणि दु खांच्च सपुद्ठिननन्‍्ते । 
तत्मात्‌ सुखार्थो सुखसेव दह्यात्‌, सुखप्रदाता लभते सुखानि ॥। 

अर्थयात्‌-सभी प्राणी सुख मे रत रहते हैं और सभी दुख से डरते है । 
इसलिए सुख चाहने वाले पुरुष को सुख ही देना चाहिए । क्योंकि सुख देने वाला ही 
सुख पाता है । 

सात सातेण' युक्ति का आधार लेकर बौद्ध मानते है कि कारण के अनु रूप 
ही कार्य होता हे । जिस प्रकार शातिधान के वीज से शालि का ही अकुर उत्पन्न 
होता है, जौ का अकुर नही, उसी प्रकार इस लोक के सुख से ही परलोक मुक्ति 
का सुख मिल सकता है, किन्तु लोच आदि दुख से मुक्ति नही मिलती । ज॑ंसा कि 
बौद्धागम मे भी कहा है--- 

सर्णण्ण भोयण भोच्चा, सणुण्ण सयणासण । 
मणुण्णसि अगारसि, सणुण्ण झायए सुणी ॥। 

अर्थात्‌---मुनि को मनोज्ञ भोजन करके मनोज्ञ शय्या और आसन का सेवन 
करके मनोज्ञ घर में सुखभोग करना चाहिए। तथा मनोज्ञ पदार्थ का ही ध्यान 
(चिन्तन) करना चाहिए ।" 

इसके अतिरिक्त वौद्धभिक्षुओ की दिनचर्या बताते हुए भी इसी वात का 
समर्थन किया है, और इसी सुखयुक्त दिनचर्या से मुक्तिप्राप्ति मानी गयी है--- 





१ ये उल्लेख शीलांकाचार्य ने किस ग्रन्थ से किये है, यह अज्ञात हैं। यदि यह 
किसी बौद्ध ग्रन्थ से उद्धत किया गया है तो और भी महत्त्वपूर्ण है, यह असम्भव 


मी नहीं। उत्तरकाल में बौद्धों ने भी अपना साहित्य श्राकृत भाषा में निवद्ध 
करना प्रारम्भ कर दिया था। 'धम्मपद” इसका प्रमाण है । 


उपसरगपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--चतुर्य उद्देशक ४७७ 
मृद्वी शय्या, प्रातरुत्थाय पेया, भक्त मध्ये पानक चापराह्ठ । 
द्राक्षाखण्ड शर्करा चाद्ध रात्र , मोक्षश्चान्ते शावपपुत्र ण हप्ट ॥ 


अर्थात्‌ -भिक्षु को मुलायम शब्या पर सोना चाहिए जौर प्रात काल उठ- 
क्र दुग्ध आदि पदार्थ पीना चाहिए | एवं दोपहर मे मोजन (भात बादि का) करना 
चाहिए, सायकाल में फिर कोई गरवत, दूध आदि पेय पदार्थ पीना चाहिए। उसके 
बाद आधीरात मे द्वाक्षा (किणमिश) और मिश्री खाना चाहिए। एस प्रकार की 
सुखपूर्वक दिन॑चर्या से अन्त में शाक््यपुत्न (तयागत बुद्ध) ने मोक्ष देखा हैँ ।* 


“पनोज्ञ आहार, विहार आदि करने से चित्त में प्रसन्नता उत्पन होती है । 
चित्त प्रसन्न होने पर एकाग्रता पैदा होती हे और एकाग्रता से मुक्ति की प्राप्ति होती 
है। इसलिए यह सिद्ध हुआ कि सुख से ही सुख की प्राप्ति (सात सातेण विज्जती) 
होती है, परन्तु लोच आदि कायाकप्ट से कदापि मुक्ति नही हो सकती ।॥ 


इस प्रकार की प्ररूपणा करने वाले बौद्ध आदि का पूर्वपक्ष प्रस्तुत करके 


शास्त्रकार ने इसका खण्डन किया है--जि तत्य आरिय सग्ग *' 


प्रसम च 
समाहिए ।' 





१ बौद्धसाघुजो का यह आचार निश्चय ही उत्तरकालीन वौद्धभिक्षुओं का आचार 
रहा होगा । जिसका उल्लेख शीलाकाचार्य ने इस सूत्र की वृत्ति से विशेष रूप 
से किया है। यह नौवी-दसथवी सदी के बौद्धजीवन का आँधो देखा वर्णन भी 
हो सकता है। उस समय वोद्धधर्म व दर्शन विक्रत हो गया या। अत यह 
आचार असम्भव नही । थेरगाथा मे भविष्य के भिक्षुओ की आस्था व दिन- 
चर्या का वर्णन मिलता है, जो इसी से मिलता-जुलता है। सम्मव है, थेरगाथा 
के प्रणयनकाल में बौद्धभिक्षुओं मे यह शिथिलता आ चुकी होगी, जिसकी चरम- 
परिणत्ति का आभास यहाँ प्रस्तुत किया गया है। जैसा कि थेरगाथा में 
वर्णन है--- 

अज्ञथा लोयनाथम्हि तिट्ठन्ते पुरिसुत्तमे । 
इरिय असि भिकखून अज्जया दानिदिस्सति ॥ थेरगाथा ६२१ 
संब्बसपव रिक्लीणा सहाझायो महाहिता । 
निब्बुत्ता दानि ते येरा परित्ता दानि लादिसा ॥। थेरगाथा ६र८ 
अर्थातू- पुरुषोत्तम बुद्ध के रहते भिक्षुओ की चर्या दूसरी थी, पर अब 
कुछ और ही हो गयी है । पहले के भिक्षु अधिक नम्न और कर्मास्नव को दूर करते 


थे, महान्‌ ध्यानी थे, स्वपरहित में तत्पर रहने थे । पापो से निवृत्त रहते ये । 
परन्तु इस समय वैसे भिक्षु बहुत' ही अल्प है । 


४22 सृत्रक्ृतांग सुन 


आयंमार्ग, जो कि परम समाधि से युक्त हे, भाय॑ का अर्थ है--जो समस्त 
त्याज्य बातों से दूर हो । ऐसा' जो मार्ग है, वह आयमार्ग है। अर्थात्‌ जो जैनेन्द्र- 
शासनप्रतिपादित परमशान्ति का उत्पादक सम्यरदर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप मोक्ष का 

मार्ग- आयंमाय है। यह आयंमागे ही मोक्षसुख का कारण हे, एकान्त शान्ति का 
उत्पादक है, इससे बढकर सुख का मार्ग और कौन-सा हो सकता है ? भनोज्ञ आहार 
आदि को जो सुख का कारण कहा हे, यह भी ठीक नहीं । क्योकि मनोज्ञ आहार से 
कभी-कभी हँजा (विशुचिका) आदि अनेफ रोग उत्पन्न हो जाते है, इसलिए मनोज्ञ 
आहार एकान्तरूप से सुख का कारण नही है। वास्तव मे देखा जाय तो विपयजन्य 
सुख दु ख के प्रतिकार का हेतु होने से वह सुख का आभासभात्र हे, वास्तविक सुख 
नही है । वह तो दु ख का ही कारण होता है । वैपयिक सुख मे दु खो का मिश्रण 
रहता है, अत वह विपमिश्रित भोजन के समान वस्तुत दु खरूप ही है। मूढपुरुष 
ही उसे सुख मानते हं | जो सुख इन्द्रिय या पदार्थों के आश्रित है, वह पराधीन है । 
इन्द्रियों के विकृत हो जाने या पदाथो के मिलने, न मिलने पर आधारित होने से 
परात्रीन है, दु खरूप हे ॥ त्याग, त+, वेराग्य, न्यान, साधना एवं भोजन आदि की 
परत्त्रता से मुक्ति आदि स्वावीन सुखात्मक है। अत दु खरूप, इन्द्रियविपयो 
को सुखरूप मानना मृगमरीचिका के समान सुख भ्रम है | कहा भी है-- 

दु खात्मकेषु विषयेषु सुखाभिभान , सौख्यात्मकेषु नियमादिषु दु खबुद्धि । 

उत्कीर्णवर्णपदपक्तिरिवान्यरूपा, सारूप्यमेति विपरीतगतिप्रयोगात्‌ ॥। 

“ अज्ञानी विवेकमूढ व्यक्तियो की गति, मति व दृष्टि कैसी विपरीत होती 
हैं ” यह देखिये --जो पचेन्द्रियविपय दु खरूप है, उन्हे वे सुखरूप मानते है, और जो 
यम, नियम, तप, सयम आदि सुखरूप है, उन्हे दु खरूप समझते है । जैसे किसी धातु 
पर खुदे हुए अक्षरों की पक्ति अकित की जाती है, तो वह देखने पर उलटी दिखाई 
देती है, लेकिन जब उसे मुद्रित किया जाता है, तव वह सीधी हो जाती है । इसी तरह 
ससारी जीवो की सुख-दु ख के विपय मे उलटी समझ होती है | विपयभोग को दु ख 
और नियमादि को सुख समझने से उन्तका रूप ठीक प्रतीत होता है। अत दु खरूप 
विपयभोग परमानन्दस्वरूप एकान्तिक और आत्य'्तिक मोक्ष सुख का कारण क्से 
हो सकता है ? तथा केश का लुचन, पृथ्वी पर शयन, भिक्षा मॉगना, दूसरे द्वारा 
किया गया अपसान सहन करना, भूख-प्यास, सर्दी-गर्मी, दशमशक आदि परीपह- 
सहन आदि को जो दुख का कारण बताया है, वह भी उनके लिए है, जो लोग 
परमार्थ दर्शी नही है अत्यन्त दुर्वेल हृदय है, परन्तु जो महान्‌ दृढ्धर्मी साथक हैं, 
परमार्थ दर्शी है, आत्मस्वमभाव मे लीन हैं, स्वपरकल्याण मे प्रवृत्त है, उनके लिए ये 


सब साधनाएँ दु खरूप नही है, वल्कि आत्मस्वानीनतारूप सुख की जननी हैं। उनकी 
महान शक्ति के प्रमाव से ये सब सुखसाधनस्वरूप हैं, दु खरूप नहीं। अत सम्यरज्ञान- 


उपसर्मपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--चतुर्य उद शक ४७६ 


पूर्वक की हुई साधना, सयमपालन, परीपहसहन, तप, ध्यान जादि सब मोक्षसुरा के 
साधन है । परमार्थचिन्तक महापुल्प के लिए कप्ट भी सुख का कारण हू, दू सदायक 
नही । कहा भी हे-- ' 
तणसथारनिविष्णोवि छुनिधरों मदद रागभयमोहों । 
ज पावइ मुत्तिसुह, कत्तो त चकक्‍्कवटटी वि 7 | 
अर्थत्त--राग, मद और मोह से रहित घुति तृण वी पथ्या पर सोया हमा 
भी जिस परमानन्दरूप मृक्तिसुख वा अनुसमव करना हू, वह चम्रवर्ती के नी भाग्य ग॑ 
नेसीब कहाँ ? । 
दुख दुष्कृतसक्षपाय महंता क्षान्ते पद चंरिण, 
कायस्याशुचिता दिरागपदवी धवेगहेतुर्जरा । 
स्वेत्याग सहोत्सवाय मरण, जाति सुहत्मोतये, 
सपद्भि परिपूरित्त जगदिद स्थान विपत्त कुत 7? 
अर्थात्‌--दु ख होने से महान्‌ व्यक्ति दु खित नही होते । वे यह जानकर सुगी 
होते हैं कि यह दु ख आया हे तो हमारे दृष्फर्मो के क्षय के लिए अध्या ह । क्षमा करने 
पे बेर की शान्ति है, णरीर की मलिनता वैराग्य की उत्पत्ति के लिए है, बुढापा 
वैरा्य सबेग वा कारण हे तथा सरण समस्त बस्तुओ के सवत्यायरूप महोत्सव 
के लिए हे । अत ज्ञानियो की हृष्टि मं यह जगत्‌ सुखसमृद्धि, स्वगसामग्री एवं सार- 
भूत तत्त्वो से भरा हुआ है, इसमे दु ख को स्थान ही कहाँ ह ? 
वौद्धो का यह तके भी सर्वेवा एकान्तरूप से ययाश्थे नही हैं कि कारण के 
_पुर्प ही कार्य होता है। कर्मी-कमी कारण के विपरीत भी कार्य देसर जाता है । 
जैसे सोग से शर नामक वनस्पति की उत्पत्ति होती है, गोवर से विच्छ पैदा होता है, 


गय और भेड के वालो से दुब उत्पन्न होती है। ये सब कारणो से विपरीत कार्यों की 
उत्तत्ति के नमूने है। इसलिए सुख से एकान्तरूप से सुख की ही उत्पत्ति होती है, 
यह एकान्तिक कथन है। 


एकान्तरूप से सुख से सुख की ही उत्पत्ति मानने पर विचित्र ससार का 
होना नहीं वन सकता, क्योकि स्वर्ग मे निवास करने वाले जो जोब सदा सुख का 


ही उपभोग किया करते है, उनकी उत्पत्ति सुखभोग के कारण फिर स्वगं में हो होगी, 
तथा नरक में रहने वाले जीवो की उत्पत्ति दु खभोग के कारण फिर नरक मे ही 
होगी । इस प्रकार भिन्न- 


भिन्न गतियो मे जाने के कारण जो जगत्‌ की विचित्रता 
होती है, वह नही हो सकेगी । +सस्तु यह शास्त्र एवं सिद्धान्त से सम्मत नही और न 
ही अभीष्ट है। 


निष्कर्ष यह है कि 


यहा सुखभोग करने से परलोक मे भी स 
भौर अन्त भे मोक्षसुख भी 


पुख्ध मिलता है, 
मिलता है, यह वेषयिकसुखग्रस्त भवाभिनन्दी जीवो की 


सून्नकृताग सूत्र 


कपोलकल्पना है । अत सुविहित साधु को ऐसे मिथ्याहष्टियो के भ्रान्तिजनक वचनों 
के बहकावे मे आकर स्वधममम और मोक्षमार्ग का त्याग नही करना चाहिए, ऐसी 
भ्रान्तियो को मोक्षमार्ग मे विध्नरुप उपसर्ग मानकर उनसे बचना चाहिए | यही इस 
गाथा का साराश है। 
घुल' पाठ 
मा एयं अवमन्‍्नता, अप्पेण लुपहा बहु । 
एतस्स उ अमोक्‍्खलाए, अओहारिव्व जूरह ॥७॥। 
सस्कृत छाया 
मेनमवनन्‍्यमाना अल्पेन लुम्पथ बहु। 
एतस्य त्वमोक्षे अयोहारीव जूरयथ ॥७॥ 
अन्चयार्थ 
(एय) इस जिनमार्ग का (अवमनन्‍नता) तिरस्कार करके---ठुकराकर तुम लोग 
(अप्पेण) तुच्छ---अल्प विपयसुख के लोभ से (बहु) अतिमुल्यवान्‌ मोक्षसुख को 
(भा) मत (लुपह) विगाडो । (एतस्स) 'सुख से सुख प्राप्त होता है,' इस मिथ्यापक्ष 
को (भमोक्‍्खाए) नही छोडने पर (अओभोहारिव्व) सोना छोडकर लोहा लेने वाले 
वाणिक्‌ की तरह (जूरह) पछताओगे । 
भावार्थ 
'सुख से ही सुख होता है,, इस मिथ्यापक्ष की शअ्रान्ति में पडकर 
वीतराग प्ररूपित उत्तमधर्म का परित्याग करने वाले अन्यदर्शनी के 
कल्याणार्थ शास्त्रकार उपदेश देते है--''तुम लोग इस जिनशासन (जिनधर्म) 
को ठकराकर तुच्छ विषयसुख के लोभ मे पडकर अतिदुलंभ मोक्षसुख को 
हाथ से मत खोओ । 'सुख से ही सुख होता है, इस श्रान्तियुक्त असत्पक्ष 
को नही छोडोगे तो उसी तरह पछताओगे, जेसे सोना आदि बहुमूल्य धातु 
छोडकर केवल लोहा खरीदने वाला बनिया पदचात्ताप करता है ।” 
व्धारया 
अन्त भान्‍्यता के शिकार लोगो को उपदेश 
'यहाँ सुखभोग से ही आगे सु्र मिलता है,' यह मान्यता कितनी भ्रात्त और 
आपात रमणीय है, परिणाम मे कितनी दु ख़द्ायिनी, विपम एवं भवश्रमण की कारण 
है, इसका विवेचन पिछली गाथा मे वताकर अब शास्त्रकार इस गाथा मे इस भ्रान्त 
मान्यता के शिकार लोगो को अनुकम्पा बुद्धि से प्रेरित होकर उपदेश देते हैं--- 
“बन्घुओ | तुम लोग मिथ्यापूर्वाग्रहवश वीतराग्रप्ररूपित उत्तम मोक्षमार्ग या पवित्र 
जिन-सिद्धान्त का तिरस्कार करके सिर्फ सुच्छ व क्षणिक विपयसुखो के प्रलोभन मे 
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पडकर अत्यन्त दुर्लभ जो मोक्षसुख मिथ सकता हैं, उसका अचसर मत गंचाओ । 
मोक्षतु्ध की वाजी अभी तक तुम्हारे हाश्व म है। जभी कुछ नहीं विगठा, बोटीन्सी 
भूल हुई है, उसे सूघार लो और अल्पकालिक वैपय्रिक्सुसों की मृगसरीचिया यो 
छोडकर मोक्षसुख के लिए पुरुपाथ फरो । उससे तुम्हें भविष्य मे मोक्षमुप्र ही नहीं, 
इस लोक मे भी धर्मपालन से सातावेदनीय के फरस्वरूप स्वाधीनसूख प्राप्त होगा। 
दोनो लोक सूधर जाएँगे । अन्यथा, उक्त मिश्यामत की पूछ पकठफ़र चलोगे जौर 
अपने पकड़े हुए झूठे पक्ष को नही छोडोगे तो तुम्हारी भी हालत उस बनिये को सी 
होगी, जो लोहे का भार लेकर दूर से आ रहा था, किन्तु रास्ते में सोना और चादी 
मिलने पर हठाग्रहवश उन्हे इसलिए नही लिया, कि मैं इतनी दुर स इस जोह को 
लाया हूँ, इसे कँसे छोड दूं? किन्तु जब घर पहुँचा तो लोहे का दाम कम पाकर 
खूब रोया-पीटा, पछताया । इसी तरह तुम्हे वाद मे पछताना न पडे, इसलिए हम 
तुम्हे सावधान करते है कि इस गलत मान्यता के चक्‍कर मे पडकर अपना जीवन 
वर्वाद मत करो । देखो, मनोशज्ञ आहारादि करने से काम की वृद्धि होती हैं, और 
कामवृद्धि होने पर चित्त स्थिर नहीं रह सकता । जत मनोज्ञ आहार करने वाले के 
चित्त मे समाधि नहीं रह सकती । उससे दु खदायक कदु परिणाम भोगन पडते ह । 
सूल पाठ 
पाणाइवात्ते वट॒टंता मुसाबादे असंजता । 
अदिन्नादाणें वट्टता, मेहुणे य परिग्गहे ।।८।। 
ससक्त छापा 
प्राणातिपाते वर्तेमाना मृषावादेब्सयता । 
अदत्तादाने वर्तमाना , मैथुने च। परिग्रहे ।॥०॥। 
अन्वयार्थ 

(पाणाइवाते) आप लोग जीवहिंसा मे (बद॒दता) प्रवृत्त रहते है, (मुसावादे) 

भृपावाद मे, (अदिन्नादाणे) अदत्तादान--चोरी मे, (मेहुणे थ परिण्गहे) मैथुन और 


परिग्रह मे भी (चट्ढता) प्रवृत्त रहते है। इस कारण आप लोग (असजता) असयमी 
हैं, सयमी नही ।* 


भाषाथ 
'सुख-भोग से भविष्य में सुख मिलता है” इस मभिथ्या सिद्धान्त के 
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१ तथाकथित बौद्धो पर यह जो आरोपण है, वह ऐतिहासिक तथ्य की हृष्टि से 
ययार७) प्रतीत होता है। क्योकि तयागत बुद्ध के निर्वाण के बाद बौद्धधर्म की 


एक शास्रा के भिक्षुओ में यह आचारशथिल्य आजा गया था, वे अत्यन्त असयत 


हो गये थे। धेर्गाथा मे उसकी प्रतिध्वनि मिलती है । --सम्पादक 
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दैसे हो कितने ही मिथ्याहष्टि अनार साथु कर्माश्नव की अधिकता से नरक जादि के 
दुख प्राप्त करते है। वे मुक्तिपयव से विमुस हो जाते हू ।* 


इस प्रकार धौद्ध आदि साधको के पचाश्रव में पडने के वारण पूर्वोक्त सुल- 
भोग की मिथ्यामान्यता बनती है । 


सूल पाठ 

एवमेगे उ पासत्था, पन्नमवति अणारिया ॥ 
इत्यीवसगया बाला, जिणसासणपरम्मुहा ॥६॥ 

जहा गंड पिलाग वा, परिपीलेज्ज मुहुत्तनं॑ । 

एवं विन्नवणित्यीसु, दोसो तत्थ कओ सिआ ?॥१०॥। 





१ बौद्ध साधुओं के इस प्रकार के आचारशैथिल्य की प्रतिध्वति यरगाथा में भकित 
है। वहाँ यह शका भी व्यक्त की गयी हे कि यदि ऐसी ही शियिलता बनी रही 
तो बौद्धशासन विनष्ट हो जाएगा । ये पापवासनाएंँ उनके अन्दर उनमत्त राक्षमो 
जेसी खेल रही है। वासनाओ के वश होकर वे सागारिक वस्तुआ की प्राप्ति मे 
यत्र-तन्त दोौड लगा रहे है। सदधर्म को छोडकर असदुधर्म को श्रेष्ठ मानते है । 
भिक्षा के लिए कुकृत्य का आचरण करते है । वे सभी शिल्प सीसते है भौर 
गृहस्थोी से अधिकाधिक प्राप्ति की आकाक्षा करते है। देखिए येरगाथा में उनके 
जीवन का कच्चा चिट्ठा--- 

भेसज्जेसु या वेज्जा, किच्चाकिच्चे यथा गरिहो । 
तु गणिका व विभूसाय, इस्सरे खत्तिओ यथा ॥९३८॥ 
नेकतिका वचनिका कूट्सक्खा अपादुका | 
बहुहि परिकष्पेहि भामसिस परिभुम्ज्जरे ॥६३६॥ 
अर्थात्‌--वे भिक्षु औषधो के विपय मे वेद्यो की तरह हूं, काम-धाम मे 
शहसस्‍्थो की तरह है, विभुषा करने मे गणिका की तरह है, ऐश्वर्य (प्रभुत्व) मे 
क्षत्रियो की तरह हैं। वे धूर्त है, प्रवचनिक हे, ठग है, और असयमी है । वहुत- 
से सस्कार किये हुए मास का उपभोग करते हैं । 
आगे उसी थेरगाथा (६४०-६४२) मे कहा गया है कि वे भिक्षु लोभवश 
धनसग्रह करते हूँ, स्वार्थ के लिए घर्मोपदेश देते है, सघ के भीतर सघर्ष करते हैं 
तथा परलाभ से जीविका करते हुए लज्जित नही होते । 


यह सारा शिथिलाचार सूत्रकृताग (अ०३, उ० ४, गा० ८) मे उक्त पच- 
पापो के आक्षेप की यथार्थता सूचित करता है। 


ब्। 
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चक्कर मे पड़े हुए बौद्ध आवि साधको को शास्त्रकार कहते है--आप लोग इस 
मिथ्या मान्यता के कारण जीवहिसा मे प्रवृत्त होते है, झूठ बोलते है, बिना 
दी हुई वस्तु ग्रहण कर लेते है, मैथुन (कामसेवन) और परियग्रह (ममत्वपूर्वक 
भोग्यसाधनो के समग्रह) मे रत रहते हे। इस कारण आप असयमी ही 
कहलाएँगे, सयमी नही । 


व्यास्या 


मिथ्यामान्यता के चदकर मे पच्ाश्रवसेवन 
पूवंगाथा में शास्त्रकार ने शाक्‍यादि साधको को पूर्वोक्त मिथ्यामान्यता 
'छोडने की जोरदार प्रेरणा दी, किन्तु दुराग्रही व्यक्ति अपनी पकडी हुईं मिथ्यामान्यता 
को सहसा नहीं छोडता । इसका नतीजा कया होता है ? इसे बताते हुए शास्त्रकार 
पुन उनके हृदय की आँखें खोलते हे--बन्धुओ ! सुखभोग से भविष्य मे भी सुख 
प्राप्त होता है, इस मिथ्यामान्यता के कारण वहककर आप लोग कितना नीचे उतर 
आये है ! ध्यान से सोचिए ! जब आप लोग यही झूठी जिद ठान लेते है कि हमे 
तो येन-केन-प्रकारेण सुखभोग ही करना हैं, तब आप हिंसा, झूठ, नेईमानी, अन्याथ, 
अनीति, मैथुनसेवन और परिग्रहदूत्ति आदि पापो का सेवन करते रहते हे । आप 
अपने शरीर को पुष्ट करने और उससे इन्द्रियसुख भोगने के लिए स्वादिष्ट भोजन 
के पचन-पाचन आदि मे स्वच्छन्दरूप से प्रवृत्त होते है, इस झूठी मान्यता का प्रचार 
करके झूठ बोलते हे, अथवा अपनी स्वाथंसिद्धि के लिए झूठी बात भी कह देते है । 
अपने आपको प्रन्नजित कहकर भिक्षु के आचार-विचार के पालन में उद्यत हुए आप 
लोग ग्ृहस्थो का-सा आचरण करते है, इसलिए आप मिथ्याभापषण भी करते है । 
अपनी सुखवृद्धि के लिए आप नानागप्रकार के सुखसाधनो को जुटाते है, उन्हें ममत्व- 
पूर्वक रखते हं,” हाथी, घोडा, ऊंट आदि पशुओ को रखते है, धन भी रखते है या 
फिर रखाते हे । इस तरह परिय्रह के दोप से भी आप बच नही पाते । और जब 
सुखप्राप्ति की धुन मे ही रहते है तो रतियाचना करने वाली स्‍त्री के साथ कामसेवन 
भी कर लेते हो, यह भी सम्भव है । फिर आप झुख के लिए जिन जीवो के शरीर 
का उपभोग मासाहार आदि या सवारी आदि के रूप में करते हे, वे शरीर उनके 
स्वामियों हरा आपको मिले नहीं, किन्तु आप उनकी अनुमति के बिना जबरन 
उनका उपभोग करते है, यह सरासर अदत्तादान का दीप हैं। इस अकार आप सुख- 
भोग की मान्यता के कारण बेखटके जगत्प्रसिद्ध पांचों पापो मे प्रवृत्त होते है । भला 
बताइए, कोई आपको सयमी कैसे कहेगा ? बल्कि जिस प्रकार जन्मान्व पुरुष छिंद्र 
वाली नौका में वै3कर समुद्र पार वरना चाहता है, तो समुद्र मे ही डूब जाता ह + 


उपसर्गपरिज्ञा तृतीय अध्ययन---चतुर्य उद्देशक ४परे 
वैसे हो कितने ही मिथ्याहष्टि अनायें साथु कर्माक्षद की अधिकता से नरक थादि के 
दुख प्राप्त करते है। दे मुक्तिपथ से विमुस हो जाते है ।" 

इस प्रकार बौद्ध आदि साधको के पचाश्षव म पडने के वारण पूर्वोक्त सुय- 
भोग की समिथ्यामान्यता वनती है । 


सूल पाठ 
एवगेगे उ पासत्था, पन्मनवतति अणारिया । 
इत्थीव्सगया बाला, जिणसासणपरम्मुहा ॥६&॥ 


जहा गंड पिलाग वा, परिपीलेज्ज मुहुत्तन ॥। 
एवं विज्नवणित्थीसु, दोसी तत्थ कओ सिआ ?॥१०॥। 


१ बौद्ध साधुआ के इस प्रकार के आचारशबिल्य की प्रतिध्यनि थरगायथा में थकिति 
हैं। वहाँ यह शका भी व्यक्त की गयी है कि यदि ऐसी ही शिथिलता बनी रही 
तो वौद्धशासन विनष्ट हो जाएगा । ये पापवासनाएँ उनके अन्दर उनमत्त राक्षमों 
जैसी खेल रही है । वासनाओ के वश होकर वे सामारिक वस्तुजा की प्राप्ति मे 
यत्र-तत्र दौड लगा रहे हैं। सदधर्म को छोडकर असदूधर्म को श्रेष्ठ मानते हैं । 
भिक्षा के लिए कुकृत्य का आचरण करते ह । वे सभी शिल्प सीसते है भौर 
यृहस्थो से अधिकाधिक प्राप्ति की आकाक्षा करते है । देखिए येरगाथा मे उनके 
जीवन का कच्चा चिट्ठा--- 

भेसज्जेसु यथा बेज्जा, किच्चाकिच्चे यथा गिही ! 
गणिका व विभूसायथ, इस्सरे खत्तिओ यथा 
नेकतिका बचनिका कूटसवखा अपादुका । 
बहूहि परिकप्पेहि आमिस परिशुजूजरे ६३६९॥ 
अर्थात्‌--वे- भिक्षु औषधो के विपय मे वैद्यो की तरह है, काम-धाम मे 
गृहस्थी को तरह हैं, विभूषा करते मे गणिका की तरह हैं, ऐश्वर्य (प्रभुत्व) मे 


क्षत्रियों की तरह हैं। वे धूर्त हैं, प्रवचनिक हैं, ठग हैं, और असयमी है । बहुत- 
से सस्कार, किये हुए मास का उपभोग करते हं । 


आगे उसी थेरगाथा (६४०-६४२) मे कहा गया है कि वे भिक्षु लोभवश 
धनसग्रह करते हैँ, स्वार्थ के लिए घर्मोपदेश देते है, सघ के भीतर सचघर्ष करते है 
तथा परलाभ से जीविका करते हुए लज्जित नही होते । 


मह सारा शिथिलाचार सूच्रकृताग (अ०३, उ० ४, गा० ८) मे उक्त पच- 
पापों के आक्षेप की यथार्थता सूचित करता है । 


0३ ८।। 
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जहा मधादए नाम, थिमिअ भूजती दग | 
एवं विज्नवणित्थीस, दोसो तत्थ कओ सिआ ? ॥।११॥। 
जहा विहंगमा पिंगा, थिमिअ भूजती दग | 
एवं विज्नवणित्थीसु, दोसो तत्थ कओ सिआ ?॥ १8१ श।। 
एवमेगे उ पासत्था मिच्छदिदठी अणारिया । 
अज्कोववच्ना कामेहि, पूषणा इव तरुणए ॥१३॥। 
सस्कृत छाया 
एवमेके तु पाइ्वेस्था प्रज्ञापयन्त्यनार्या | 
सत्रीवशगता वाला जिनशासनपराड मुखा ॥॥९॥। 
यथा गण्ड पिठक वा परिपीड्येत मुहरत्तकमू । 
एव विज्ञापनीस्त्रीषु, दोषस्तत्र कुत स्यथात्‌ ? ॥१०।॥। 
यथा मन्धादनों नाम सह्तिमित भु क्ते दकम्‌ । 
एवं विज्ञापनीस्त्नीषु, दोषस्तन्र कुत स्यात्‌ ? ॥११॥। 
यथा विहगमा पिंगा स्तिमित भु क्‍्ते दकम्‌॒ । 
एवं विज्ञापनीस्न्रीष दोषस्तत्र कुत स्यथात्‌ ? ॥।१२।। 
एवमेके तु पारव॑सथा , मिथ्याहष्ट्योश्नार्या । 
अध्युपपन्ना कामेषु, पृतना इंब तरुणके. ॥।१३॥। 
अन्ययार्थे 

(इत्थीबसगया) स्त्री के वश मे रहने वाले (बाला) अज्ञानी (जिणसासण- 
परम्छुहा) जिनशासन (जैनधर्म) से पराड मुख (अणारिया) अनार्य (एग्रेवासत्था) कई 
पाश्वेसथ या पाशस्थ (एव) इस प्रकार (पन्नवति) प्ररूपणा करते हे । 

(जहा) जैसे (गड) फुसी (पिलाग वा) अथवा फोडे को (समुहत्तग) मुहृत्तंमर 
(परिपीलेज्ज) दवाकर मवाद निकाल देना चाहिए, इसी तरह (विज्नवणित्थीसु) 
सहवास को प्रार्थना करने वाली स्त्रियों के साय समागम कर लेना चाहिए। (तत्थ) 
इस कार्य मे (दोसो कओ सिया) दोप कहाँ से हो सकता है ? 

(जहा) जेसे (मधादए नाम) भेंड (थिमिअआ) विना हिलाये (दंग) पानी 
(भुजती ) पीती है, (एव) इसी तरह (बिल्नचणित्थीसु) समागम की प्रार्थना करने 
वाली स्त्रियों के साथ समागम कर लिया जाय तो ([त्तत्थ) इसमे (वोसो 
कूओ सिया) कौन-सा दोप है २? - 

(जहा) जैसे (विगा) पिंगा नामक (विहगसा) पक्षिणी (थिसिअ) बिना 
हिलाए (दग) पानी (भुजनी) पी लेती है, (एबं) इसी तरह (विज्ञवणित्थीसु) समागम 
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के लिए प्रार्थना करने वाली स्त्रियों से समागम कर लिया जाय तो (तत्य) उममे 
(कओ दोसो सिया) कौन-सा दोप हो जाएगा ? 
(एव) पूर्वोक्ततप से मैथुनसेवल को निर्दोष मानने वाले (एगेउ) के 
(पासत्था) पाश्वेस्थ या पाशस्य (मिच्छदिद्‌ठी) मिव्यारष्टि ह, (अणारिया) अनार्य 
हैं। (कामेहि) क्ामभोगो मे वे (अज्ञोववन्ना) अत्यन्त मूच्छिल हैं । (त्तरुणए पुयणा 
इब) जैसे पुतना नामक डाकिनी बालकों पर आसक्त रहती हू । 
भावाथ 
स्त्रियों के वश में रहने वाले अज्ञानी जैनसिद्धान्तो से विमुस्त कई 
पाइवेस्थ या पाशस्थ इस प्रकार (आगे कही जाने वाली वातो) की प्रच्पणा 
करते हैं। ्ि 
वे अन्यतीर्थी कहते है--' जैसे फुसी या फोडे को दवाकर उसका 
मवाद निकाल देने से कुछ देर वाद ही पीडा झान्‍्त हो जाती है, इसी प्रकार 
सहवास के लिए प्रार्थना करने वाली कामिनियो के साथ समागम से थोडी 
देर के बाद कामपीडा शान्‍्त हो जाती है, अत इस कार्य में क्या दोप है ?” 
“जैसे भेड पानी को बिना हिलाये ही पी लेती हे, ऐसा करते से किसी 
जीव का उपचात न होने से उसको कोई दोप नही होता है, इसी तरह रति- 
प्रार्थना करने बाली युवती स्त्री के साथ समागम करने से किसी को पीडा न 
होने के कारण उसमे कोई दोप कैसे हो सकता है ?” 
कामासक्त अन्यतीर्थी कहते है--“जैसे पिगा नाम की मादा पक्षी 
बिना हिलाये जल पी लेती है, किसी जीव को उसके जल पीने से कोई दुख 
नही होता, वैसे ही अगर कोई तरुणी कामसेवन के लिए प्रार्थना करे तो 
उसके साथ समागम कर लेने से किसी जीव को भी दु ख नही होता और 
अपनी भी तृप्ति हो जाती है । भला, इस कार्य मे कया दोष हो सकता है ?” 
पूर्वोक्त प्रकार से मैंथुन-सेक्ने को निर्दोष मानने वाले व्यक्ति 
पाइ्वेस्थ या पाशस्थ है, मिथ्याहष्टि है, अनार्य है। वे कामसोगो से ऐसे 
अत्यन्त आसक्त-मूच्छित है, जेसे पूतना नाम की डाकिनी छोटे बच्चो पर 
आपक्त रहती है । 
च्यारस्या 
स्न्रीसेवन से दोष ही कया ? एक सिथ्यासान्यता 
अब शास्त्रकार €वी गाथा से लेकर ११वीं गाथा तक एक विचिन्न सान्‍्यता 
के रहस्योद्घाटन करते है, जो उस युग मे नीलवस्त्रधारी बौद्ध विशेष या नाथवादी 
भण्डल में रहने वाले शैवविशेष से प्रचलित्त थी, वह मान्यता थी---/'रति-प्रार्थना 
करने वाली अगना के साथ सम्पर्क करने मे कोई दोप नही है ।” शास्त्रकार ऐसे 
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कामासक्त लोगो के लिए ५ विशेषण नोवी गाथा मे प्रयुक्त करते हैं--'पासत्था, 
अणा रिया, इत्थीवसगया, बाला और जिणसासणपरम्पुहा ।! इन सबका अर्थ क्रमश 
समझ लेना चाहिए । 

पासत्था - पार्श्वे तिष्ठन्तीति पाश्व॑स्था , जो मूल सम्प्रदाय या तीर्थ मे न 
रहकर पाश्व॑ -- यानी पडौसी सम्प्रदाय या तीर्थ में रहते हो, उन्हे पाश्व॑स्थ कहा 
जाता है। यहाँ पाश्व॑स्थो मे आचार्य शीलाक ने वौद्धो को भी सम्मिलित किया है। 
ये पाश्व॑स्थ कुशीलसेवन तथा स्त्री-परीषह से पराजित रहते थे। इसलिए पासत्थ 
का एक रूप पाशस्थ भी होता है, यानी जो स्त्री आदि के मोहपाश मे फंसे हुए हो । 
पाश्वस्थ की अपेक्षा पाशस्थ अर्थ यहाँ अधिक सगत है । 

अणारिया---अनाय॑े कर्म करने वाले अनाय॑ कहलाते है । इन पूर्वोक्त तथा- 
कथित बौद्दो को ८दवी गाथा में हिंसा, असत्य, अदत्तादान, मैथुन और परिय्रह मे 
प्रवृत्त होने वाले बताया गया था । ये सभी कर्म अनार्ये कर्म कहलाते हैं, इसलिए इन 
कर्मो के कर्त्ता तबाकथित बौद्धविशेषपो को अनार कहा हैं । 

इत्थीवसगया *--जो युवती कामिनियों की थुलामी करते हो, उनके आज्ञा- 
वर्ती रहते हो, उनके इशारे पर नाचते हो, उन्हे स्त्रीवशगत कहते है । 

वाला-- वाल अज्ञानी को कहते है। अध्यात्मशारुत्न मे बाल वह है, जो 
बात-बात मे राग, होष, कषाय, मोह आदि से भडक उठते हो, जो हिंसा आदि 
पापकर्म करने की नादानी करके अपने ही पैरो पर कुल्हाडी मारते हो, जो हिताहित 
के विचार से शून्य हो । 

जिणसासणपरस्मुहा *---रागद्े प-विजेता जिन कहलाते है । उनके शासन का 
अर्थ है-- उनकी आज्ञा--कपाय, मोह, रागह्टे घ को उपशान्त करने की आज्ञा, उससे 
जो पराड मुख-- विमुख हैं, ससाराभिसक्त है एव जैनमार्ग से हूं प करने वाले है, वे 


१ स्त्रियों के वे कितने अधिक चाटुकार थे, इसका नमूना उन्ही के ग्रन्थ मे देखिये- 
पियादर्शनसेवाउस्तु किसस्येदंर्शनानतरे. । 
प्राप्यते येन निर्वाण सरागेणा5पि चेतसा ।। 
““ “मुझे प्रिया का दर्शन होना' चाहिए, फिर अन्य दर्शनों से क्या प्रयोजन है ? 
क्योंकि प्रिया के दर्शन से सराग्रचित्त के द्वारा भी निर्वाणसुख प्राप्त होता है ॥” 
२ सवबीजाकुरजनना रागाद्या क्षयमुपागता यस्य । 
ब्रह्माचा विष्णुर्वा हरो जिनो वा नमस्तस्मे || 
---इस प्रकार जिन शब्द यहाँ व्यक्तिवाचक न होकर गुणवाचक है, जिसके 
रागादि विकार नप्ट हो गये हो, वे फिर फिसी भी नाम से पुवारे जाते हो, वे 
नमस्मरणीय --वन्दनीय है । 
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जिनशासन-पराड मुख कहलाते है। जिन शब्द यहाँ किसी व्यक्तिविशेग के अब में 
नही है । जो भी राग-हं पविजेता हो, उसका नाम कुछ भी हो, वह जिन है । 
इससे पूर्व की झवी गाया में उल्लिखिन प्राणातिपात आदि पांच पाषों भे 
प्रवत्त लोग भी इस गाथा में उक्त पाँच विशेषणों वाले हैं। यानी पूष गाथा से 
ये सम्बद्ध है । इस गाथा में पाँच विशेषणों से युक्त पार्ण्वस्थ आदि के साथ जो 'एसे' 
शब्द है, उसका अ4 शीलाकाचार्य (वृत्तिकार) ने किया है--एके अर्थात्‌ प्राणातिपात 
आदि मे प्रवर्तमान रहने वाले कोई वौद्धविशेष नीलव॒स्त्रधारी) या नाथवादी मण्डल 
मे प्रतिप्ट होकर रहने वाले शंवविशेष, जो उत्तम जनुष्ठान से दूर रहने के कारण 
पाश्वेस्थ है या अवसन्न और कुशील आदि स्वयूथिक पाण्व॑स्थ है । 
अपनी बात को सिद्ध करने के लिए वे पाण्वस्थ, अनायें, रत्ीबगगत, वाल 
एवं जिनशासनविमुख साधक आगे की तीन गाथाओ (१०वी, ११वी एवं १रवी) में 
तीन दृष्टान्त देते है । तीनो दृष्ठान्तो द्वारा उन्होने रतिप्रार्थला करने वानी कामिनी 
के साथ समागम करने को निर्दोप सिद्ध करने की कोशिण की हे । थे तीनो हृष्टान्त 
क्रमश इस प्रकार हैं--- 
१--जैसे किसी के शरीर मे फु सी या फोडा हो जाता है तो उसकी पीडा 
को शान्त करने के लिए वह फोडे-फूसी को थोडी देर तक दबाकर उसक। मवाद व 
दूषित रक्त निकाल देता है, जिससे थोडी देर मे ही उसे सु्र-शान्ति हो जाती है। 
ऐसा करने मे कोई दोप नही माला जाता, वैसे ही कोई कामिनी अपनी कामपीडा 
शात्त करते के लिए समागम की प्रार्थना' करती है, तो उच्च सन्नी के साय समागम 
करके फोडे आदि को फोडकर शान्ति प्राप्त करने के समान कामपीडा शान्‍्त करता 
है, तो इसमे क्‍या दोष हो सकता है ? बलात्कार करना दोप है, किन्तु स्वत 
भहवास-आ्ार्थंता करने वाली ललना के साथ समागम करके पीडा शान्त करने मे कोई 
दोप नहीं हो सकता । यह किन्‍्ही भज्ञानियों का मत है। 
२--समागम की प्रार्थशा करने वाली किसी युवती के साथ समागम करने 
से थदि किसी को कोई पीडा होती तो अवश्य ही इस कायें मे दोप होता, परन्तु 
रेध प्रवृत्ति मे किसी को जरा भी पीडा नही होती । जैसे मन्धादन यानी भेड घुटनों 
को पानी प्रे झुकाकर पानी को गदा किये या हिलाये बिना ही स्थिरतापूर्वक धीरे-से 
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* देत्तिकार शीलाकाचार्य ने यह मान्यता नीलवस्त्र वाले आदि बौद्धविशेषो की 
भान्री है। बौद्धों में कौन-सा सम्प्रदाय नीले वस्त्र पहनता था, यह अज्ञात है । 
सम्भव है, कोई दज्ञयान आदि वौद्धशासा रही हो। जैसे --“एके इति बौद्ध- 
विशेषा नौलपटादयो साथवादिकसण्डलप्रदिष्टः था शेचचिशेया ।”” 


--सूत्रकृताग वृत्ति १३४४६ 


८ सूत्रकृंताग सूत्र 


चुपचाप पानी पीकर अपनी तृप्ति कर लेती हे । उसकी इस क्रिया से किसी जीव को 
पीडा नही होती, इसी तरह सम्भोग की प्रार्यंता करने वाली स्त्री के साथ समागम 
करने से किसी दूसरे जीव को कोई पीडा नही होती और स्वतृप्ति भी हो जाती है, 
इसलिए इस काय में भी कोई दोप कंसे हो सकता हे ? मतलब यह है कि जैसे भेड 
का दूसरे को पीडा न देते हुए जल पीना निर्दोप है, वैसे ही दूसरे को पीडा न देने 
वाला मैथुन एक-दूसरे का सुखोत्पादक मैथुन हे, वह निर्दोप है। यह दूसरे अज्ञावी 
की मान्यता हे । 
३--इसी तरह तीसरे की मान्यता है कि जैसे कपिजल नामक चिडिया 

केवल अपनी चोच के अग्रभाग के सिवाय, दूसरे अगो द्वारा जलाशय के जल को 
स्पशें न करती हुई, आकाश मे उडती हुई, जल का पान कर लेती है । ऐसा करते समय 
वह न तो जल को हिला-डुलाकर कप्ट देती हे, और न जलाश्रवित किसी जीव को 
कष्ट देती है, इसलिए उसका जलपान निर्दोप हे, वैसे ही किसी नारी द्वारा समागम 
की प्रार्यना करने पर कोई पुरुष राग-6 परहित बुद्धि से उस स्त्री के शरीर को कुशा 
से ढकफर उसके शरीर को न छते हुए पुच्रोत्पत्ति के निमित्त से, (काम के निमित्त 
से नही) शास्त्रोक्त विधान के अनुसार ऋतुकाल में समागम करता है तो उसमे 
उसको कोई जीवधातरूप दोप नहीं हीता । उसका तथारूप मेथुनसेवन निर्दोप ही है । 
जैसा कि उनके धमंशास्त्र मे कहा है--- 

धर्मार्थ पुत्र॒कासस्यथ स्थदारेस्वधिकारिण । 

ऋतुकाले विधानैन दोषस्तत्र न विद्यते ॥। 


अर्थात्‌--धर्म रक्षा के लिए, पुनोत्पत्ति के निमित्त, अपनी सन्नी मे अधिकार 
रखने वाले पुरुष के लिए ऋतुकाल मे स्त्री-समागम का शास्त्रीय विधान होने से 
इसमे कोई दोष नही है । 
तीनो दृष्टान्तो मे तथाकथित वौद्धो >ी उक्त तीनो मान्यताओ का मूलस्वर 
एग ही है | वह है--“रतिप्राथिनो रुत्नी के साथ समागम निर्दोप है ।' यही कारण है 
कि प्रत्येक हृष्टान्त के उपसहार में गाथा मे एबं विज्ञवणित्थीसु दोसो तत्थ कओ 
सिआ ” इसी वादय को दुहराया गया है। किन्तु यह मान्यता भ्रानत है। उक्त 
अ्रान्त मान्यता वालो द्वारा प्रयुक्त तीनो हृष्टान्तो का निर्युक्तिकार तीन ग्राथाओं से 
निराकरण करते है-- ग 
जह णाम मडलग्गेण सिर छेत्तूण कस्सइ मणस्धो । 
अच्छेज्ज पराहुत्तो कि नाम ततो ण घिप्पेज्जा ? ॥५३॥ 
जब विसगडूस काई घत्तुण नाम तुण्हिकको । 
अण्णेण अदीसतो कि नाझ पतो न व मरेज्जा ! ॥॥५४।॥ 


उपसगंपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--चतुर्थ उद्देशक ४८६ 


जहा नाम सिरिघराओ कोइ रयणाणि घेत्तुण ॥ 
अच्छेज्ज पराहुतो कि णाम ततो न घेप्पेज्जा ” ॥॥५शा। 

अर्यात्‌-जैसे कोई व्यक्ति तलवार से किसी का सिर वाटवर कही चपचाप 
पराड मुख होकर या छिपकर बैठ जाय, तो क्‍या इस प्रकार उदासीनता धारण कर 
लेने से उसे अपराधी मानकर पकडा नही जाता ”* तथा कोई गनृप्य यदि जहर फी 
घूंट पीकर चुपचाप रहे या उसे कोई देखे नही, तो क्‍या दूसरे के न देखने में वह 
विपपान का फल मृत्यु प्राप्त नही करेगए ? इसी तरह यदि कोई व्यक्ति किसी 
धनाढूय के भण्डार से बहुमूल्य रत्नो को चुराकर पराटमुसल हो छिपकर बैठ 
जाए तो वया वह चोर समझकर पकडा नही जाएगा ? 


कहने का तात्पर्थ यह है कि यदि कोई मनुष्य दुष्टतापूर्वक या मूर्नतावश 
किसी का सिर काटकर, या विप पीकर या रत्न चुराकर मध्यस्थ वृत्ति धारण कर 
ले तो भी वह निर्दोष नही हो सकता । दोप या अपराध करने का विचार सो उसने 
उस अकृत्य के करने से पहले कर ही लिया था, फिर उस कुकृत्य को करने 
मे प्रवृत्त हुआ, तव दोप-सलग्न हो गया और फिर उस दोप को छिपाने के लिए वह 
छिपकर या चुपचाप एक कोने मे उदासीन होकर वैठ गया, यह भी दोप हे, इसलिए 
दोप तो कुकार्यें करने से पूर्व, करते ममय और करने के पश्चात्‌ --यो त्तीनो समय में 
है। फिर उसे निर्दोप कैसे १हा जा सकता है, उसी प्रकार कोई व्यक्ति किसी स्त्री की 
मैथूनसेवन करने की प्रार्थना-मात्र से उस कुकृत्य मे प्रवृत्त हो जाता हे तो उस समय 
उसे रागभाव व मैथुन का विचार (जो कि पापरूप है) आये विना न रहेगा, 
तत्पश्चात्‌ मैथुन मे प्रवृत्ति करते समथ भी उससे तीत्र रागभाव होना अवश्यम्भावी 
है। चाहे वह स्त्री के अगो को स्पशे करे या न करे, चाहे अन्य अगो को ढक दे, 
फिर भी मन से तो तीज्न रागभाव के कारण कामोदय होगा ही । एक बार कामभोग 
का सेवन करने के बाद बार-बार उस स्त्री के साथ कामसेवन मे प्रवृत्त होना 
सम्भव है | इस तरह पुत्र -पुन मैथू सेवन, तीज रागभाव, स्त्री के प्रति मोह, उसकी 
अन्य आवश्यकृताओ की पूर्ति, सल्तानोत्पत्ति, उचका पालन-पोपण आदि मोहराजा 
का विपचक्र चलता रहेगा। इसीलिए मंथुनसेवन के विषय मे महपियों ने अनेक दोप 
वतलाये हैं" -- 

प्राणिना बाधक चेंततच्छास्त्र गौत सह्षिति । 


नलिकातप्तकणकप्रवेशज्ञाततस्तथा ॥१॥॥ 


१ दशवैकालिकसूत्र मे भी कहा है--- 
मूलसेयमहस्मस्स सहादोससमुस्सय 
तम्हा मेहुणससम्ग निग्गथा वज्जयत्रिण ॥! 





|। 


अय सूच्रकृताग सूल 


मूल चेतदधर्मस्प भव-भावश्रवर्घनम्‌ ॥ 
तस्माद्‌ विषान्नवत्‌ त्याज्यमिद पापमनिच्छता ॥२॥। 
अर्थात्‌ --शास्त्र मे महषियो ने मैयून को प्राणियों का विघातक बताया है । जैसे 
नली के भीतर तपे हुए अत्यन्त गर्म अग्निकणों को डालने से उसके अन्दर की चीजों 
का तत्काल नाश हो जाता है, वैसे ही मैथुनसेवन से स्त्रो की योनि मे स्थित सजीव 
शुक्राणओ का नाश हो जाता हे, आत्मिक शक्तियों का तो शीघ्र ही खात्मा हो जाता 
है । मैथुनसेवन अधर्म का मूल है, ससार (जन्म-मरणरूप) को बटाने वाला हे । अत 
पाप की इच्छा न करने वाले पुरुष को विपाक्त अन्न की तरह इसका त्याग कर देना 
चाहिए । 
अत राग होने पर ही उत्पन्न होने वाले, समस्त दोपो के स्थान एवं ससार- 
वर्धक मैयुनसेवन फिर वह स्त्री-पुरुष वी इच्छाजन्य हो या अनिच्छाजन्य ही, 
कथमपि निर्दोष नहीं हो सकता । 
बच्चो पर आसक्त पुतना की तरह ये कामासक्त अनायें ! 
तेरहवी गाथा मे पूर्वोक्त रतिप्राथिनी स्त्रीसहवास की घोरअनर्थकर एव 
अआन्तमान्यता वाले तयाकथित मतवादी कैसे है” इसे बताते है--एवमेगे उ 
पासत्था पुयणा इव तरुणए ।/* आशय यह है कि फोड़े को फोडकर उसका 


१ शीलाकाचाय का सकेत वौद्धविशेषो के प्रति हैं, जो नीलवस् त्र॒धारी आदि होते 
थे। क्योकि सूतरकृतागसूच्र मे ही आागे शाक्य (वौद्धविशेष) साथुओ के लिए 
इस प्रकार का दुर्ध्यन करने का उल्लेख किया है। निम्नोक्त गायाएँ प्रमाण के 
लिए प्रस्तुत हैं--- 

ते अ बीओदग चेव तमुद्दि्ता य ज कड । 

भोच्चा झाण झ्ियायतिं, अखेयज्ना असमाहिया ॥ सूत्र० ११।२६ 

भणुण्ण भोयण भुज्जे । 

मसनिवति काण्ड सेवद दतिक्कगति धगिमेया ! 

इय च चइउणारभ, १रववएसा कुणद बालो ॥ सृ० १६7२७-२८ 
इसका अर्थ शीलाकाचार्य ने इस प्रकार किया है--“वे शाक्य आदि सचित्त 
जलपान, बीज (सचित्त) तथा उहिंप्ट मोजन करके आर्तध्यान करते हैं। वे धर्म 
के अवेदज्ञ तथा असमाधिवान हैं । शाक्यभिक्षु मनोज्च आहार, वसति, शब्या, 
आसन आदि राग के कारणो का ध्यान करते हैं--उपभोग करते हैं। सन्नान्तर 
क्षमाश्रमण के कारण वे इसे निर्दोष मानते हैं। जैसे ढक, कक, कुलल, मु 
आदि पक्षी मत्स्य-गवेषणा के लिए कलुपतायुक्त ध्यान करते है, वैसे ही ये 
मिथ्यादृष्टि अनायेसाधु दुष्टघ्यान करते है ।” 


उपसगंपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--चतुर्य उद्देणक ४६१ 


भताद बाहर निकालने के समान जा तथाकथित मतवादी मैथुनसेबन यो निरबंय-- 
निर्दोप मानते हैं, वे स्त्नीपरीपह से हारे हुए है, शुभ अनुप्ठानों से शोगों दूर है 
उनकी हृष्टि विपरीत है, वस्तुस्व॒रूप को ग्रहण करने वाली नहीं है । वे समरन पाप- 
कर्मो मे लिप्त होने के कारण अनाय॑ है तथा इस प्रवार की आध्यात्मिक जगत्‌ से 
सर्वेधा विपरीत मिथ्यामान्यता को मानने और उसकी प्ररूपणा करने वाले व्यक्ति 
कामभोगो में इतने तीन्न आसक्त है, जितनी पूतना नामक डाकिनी बच्चों पर आसक्ता 
रहती है। जैसे पूतना डाकिनी को रात-दिन स्तनपान करने वाले बच्चों के बिना चैन 
नही पडती, वैसे ही इन इच्छारूप एवं मदनरूप कामों मे आमसक्त काम के कीडो को 
भी बिलकुल चैन नही पडती । 

अथवा पृतना भेड करा नाम है, वह जपने वच्चो पर अत्यधिक आभमक्त रहती 
है इसी तरह वे आये कामभोगो अत्यासक्त रहते है । इस विपय में एक कहानी भी 
प्रसिद्ध है-- 

पशुओ भे से किसमे अपनी सन्‍्तान के प्रति अधिक स्नेह होता हे ” इसको 
परीक्षा करने का एक वार एक व्यक्ति ने वीडा उठाया । उसने सब पशुओ के बच्चे 
किसी जलरहित कुए मे रख दिये । अत और तो सव बच्चो की माताएँ अपने- 
अपने बच्चो की रोने-चिल्लाने की आवाज सुनकर उस कुए के किनारे खडी-सडी 
रोने लगी । किन्तु भेड अपने बच्चो के प्रेम मे अधी होकर मृत्यु की परवाह न करके 
कुए मे कूद पडी । अत परीक्षक ने निश्चय कर लिया कि समस्त पशुओ मे से भेड 
का अपने बच्चा के प्रति अधिक स्नेह होता है। इसी तरह पूर्षोक्त श्रान्त मान्यता 
वालो का कामभोग से अत्यधिक मोह होता है । 


अगली गाथा मे उन कामासक्त पुरुषो की मनोवृत्ति और उसके परिणाम के 
विषय भे शास्त्रकार कहते हैं-- 


सूल पाठ 

अणागयमपस्संता, पच्चुप्पन्नगवेसगा । 

ते पच्छा परितप्पति, खीणे आउमि जोव्बणे ॥१४॥ 
सस्कृत छाया 


अनागतमपदश्यन्त प्रत्युत्पन्नगवेषका । 
ते परचातू परितप्यन्ते क्षीणे आयुषि यौवने ।। १४।। 


अन्वयार्थ 
(अणागयमपस्सता) भविष्य मे होने वाले दुख को न देखते हुए (पच्च॒प्पन्न- 
गदेसगा) जो लोग वंमान हम. 


न सुख की खोज मे रत रहते हैं, (ते) वे (पच्छा) पीछे 


गन सूत्रकृताग सून 


मूल चेंतदधर्मस्थ भव-भावश्रवर्ध नम्‌ | 
तस्माद्‌ विषान्नवत्‌ त्याज्यमिद पापसनिच्छता ॥२॥। 
अर्थात्‌ --शास्त्र से महपियो ने मैथू न को प्राणियो का विधातक बताया है। जैसे 
नली के भीतर तपे हुए अत्यन्त गर्म अग्निकणों को डालने से उसके अन्दर की चीजों 
का तत्काल नाश हो जाता है, वैसे ही मैथुनसेवन से स्त्रो की योनि में स्थित सजीव 
सुक्राणुओ का नाश हो जाता है, आत्मिक शक्तियों का तो शीघ्र ही सात्मा हो जाता 
है । मैथुनसेवतन अधमे का मूल है, ससार (जन्म-मरणरूप) को बढाने वाला है। अत 
पाप की इच्छा न करने वाले पुरुष को विपाक्त अन्न की तरह इसका त्याग कर देना 
चाहिए । 
अत राग होने पर ही उत्पन्न होने वाले, समस्त दोषो के स्थान एवं ससार- 
वद्धेक मैथुनसेवन फिर वह स्त्री-पुरुष वी इच्छाजन्य हो या अनिच्छाजन्य हो, 
कथमपरि निर्दोष नही हो सकता । 
बच्चो पर आसक्त पुतना फी तरह ये कामासक्त अनायें । 
तेरहवी गाथा मे पूर्वोक्त रतिप्राथिनी स्त्रीसहवास की घोरअनर्थकर एव 
आन्तमान्यता वाले तयाकथित मतवादी कैसे है?” इसे बताते हैं--'एवमेगे उ 
पासत्था पुयणा इव तरुणए ।!*  आराय यह हे कि फोडे को फोडकर उसका 


१ शीलाकाचार्य का सकेत बौद्धविशेषो के प्रति है, जो नीलवस्त्रधारी आदि होते 
थे। क्योकि सूच्रकृतागसूत्र मे ही आगे शाक्य (बौद्धविशेष ) साधुओ के लिए 
इस प्रकार का दुर्ध्यान करने का उल्लेख किया है ! निम्नोक्त गाथाएँ पमाण के 
लिए प्रस्तुत हैं-- 

ते भ बीओदग चेव तमसुहिस्सा य जे केउ । 

भोच्चा झ्ाण झियायति, अखेयज्ञा असमाहिया ॥ सृत्र० ११।२६ 

मणण्ण भोयवण भुज्जे | 

मसनियवति काण्ड सेवइ दतिक्कगति धगिमेया । 

इथय च चइउणारभ, परववएसा कुणइ बालो ॥ सु० १६।२७-२८ 
इसका अर्थ शीलाकाचार्य ने इस प्रकार किया है--"वे शाक्य आदि सचित्त 
जलपान, बीज (सचित्त) तथा उदहिप्ट भोजन करके आर्ंध्यान करते हैं। वे धर्म 
के अवेदश्ञ तथा असमाधिवान हैं । शाक्यभिक्षु मनोज्ञ आहार, वसत्ति, शब्या, 
आसन आदि राग के कारणो का ध्यान करते हैं--उपभोग करते हैं। सशान्तर 
क्षमाश्रमण के फारण वे इसे निर्दोप मानते है । जैसे ढक, कैक, कुलल, मग्रु 
आदि पक्षी मत्स्य-गवेषणा के लिए कलुपतायुक्त ध्यान करते है, वैसे ही ये 
मिथ्याहृष्टि अनार्येसाधु दुष्टध्यान करते है ।” 


४६२ सूत्रकृतांग सूत्र 


(आउमि जोव्वण खोणे) आयु गौर थ्रुवावस्था के क्षीण होने पर (परित्तप्पति) 
पश्चात्ताप करते हैं । 
भावार्थ 
असत्कमं के करने से भविष्य मे मिलने वाले दु खो को न देखते हुए 
जो लोग केवल वर्तमान सुख की खोज मे लगे रहते हैं, वे जवानी बीत जाने 
पर और आयुष्य क्षीण होने पर परचात्ताप करते है । 


व्याल्या 
दुष्कर्मो लोग पछताते हैं ? क्यो ओर कब ? 


जो लोग पूर्वोक्त श्रान्त मान्यता के शिकार होकर कामामसक्त रहते हैं, हिसा, 
झूठ, व्यभिचार, चोरी, परिग्रह आदि पापकर्मो मे या अन्य प्रपचों मे रात-दिन लगे 
रहते है । वे उन दुष्कर्मों को करते समय भविष्य में उनके कारण नरकादि में मिलने 
वाली यातनाओं का कोई विचार नहीं करते, उनकी हृष्टि केवल वर्तमान सुख, ऐश- 
आराम, विपयभोगो के मनमाने सेवन आदि पर ही टिकी रहती हैं। उन क्षणिक 
सुखोपभोगो के आवेश में वे अपने भविष्य का कोई विचार नही करते, न अपनी 
अनमोल जिन्दगी की कोई परत्राह करते है । किन्तु जव यौवन ढल जाता है, बुढापा 
आकर झाँकने लगता है, मृन्युदृत सिरहाने आकर खडे हो जाते हैं, सारा शरीर 
जर्जर हो जाता है, भक्ति क्षीण हो जाती है, आँख, कान, जीभ, नाक आदि इन्द्रियाँ 
काम करने से जवाव दे देती हैं कोई न कोई वीमारी आकर घर दवोचती है, 
तव उनको जिन्दगी का खयाल आता है और वे पछताते है---.'हाय ! हमने अपनी 
अमूल्य जि दगी यो ही बेकार खो दी । कुछ भी धर्माचरण नही किया | ससार की 
मोहमाया मे उलझे रहे । साधक का वेप पहनकर जनता को धोखा देते रहे, जनता 
में धर्मात्मा कहलाते रहे ।” वे इस प्रकार पण्चात्ताप करते हैं-- 
हत मुष्टिभिराकाश, तुदाणा कण्डन कृतम्‌ । 
यन्मया प्राप्प सानुष्य, सदर्थ नादर कृत ॥॥ 


अर्थात्‌--मैंने मनुष्य-जन्म पाकर अच्छी वातो को नहीं अपनाया, सदाचरण 
नही किया । यो मुद्दयों से आकाश को पीटता रहा और चावलो का भुस्सा 
कूटता रहा ! 

विह॒ृवावलेवनडिए हि जाइ कीरति जोव्बणमएण | 

वयपरिणामे सरियाद्द ताइ हिआअए खुड॒वकति ॥॥। 

अर्थात्‌--वैभव के नशे मे, यौवन के मद में, जो कार्य नहीं करने चाहिए, वे 

किये, किन्तु जव उम्र ढल जाती हैं और थे अकृत्य याद आते हैं, तब मनुप्य के हृदय 
में काँटे-से खटकने लगते है | 


उपसर्ग परिज्ञा तृतीय अव्ययन--चतुर्थे उ््ू शक ४६ 


शा 


निष्कपं यह है कि उन दकामासक्त जीवों को समय रहते चेत जाना 
चाहिए, जिससे बाद मे पछताना न पडे । 


सूल पाठ 
जेहि काले परक्कत, न पच्छा परितप्पए । 
ते धीरा बंधणम्मुक्का नावकखति जीविअ ॥१५॥ 


संस्कृत छाया 
ये काले पराक्रान्त, न पच्चात परितप्पन्ते. । 
ते धीरा वन्धनोन्मुक्ता , नावकाक्षन्ति जीवितम्‌ ॥१५॥ 
अन्चयाथ 
(जैहि) जिन साधको ने (काले) धर्मोपा्जनकाल में (परक्‍कत) धर्माचरण में 
पुरुषार्थ किया है, (ते) वे (पच्छा) वाद मे--यौवन बीत जाने पर (त परितप्पए) 
पश्चात्ताप नही करते है। (बधणुस्पुक्का) चन्‍्धन से छूटे हुए (ते घीरा) वे धीर पुल्प 
(जीविअ) असयमी जीवन की (नावकखति) इच्छा नही करते है। 
भावाथे 
धर्मोपाजेन के समय में जिन पुरुषो ने धर्मोपार्जन किया है, वे 
दृद्धावस्था (पिछली उम्र) मे पच्चात्ताप नही करते | बन्धन से उन्समुक्त वे 
घीर पुरुष असयमी जीवन की इच्छा नही करते | 
व्याख्या 


। समय पर चेतने वाले साधक बाद से पछताते नहीं 
पूर्व गाथा में बताया है कि भविष्य का विचार न करके केवल वर्तमान 
सुखो में ही रमण करने वाले लोग आयु क्षीण होने पर पछताते हैं और इस गाया 
मे इसके विपरीत जो समय रहते सावधान होकर धर्मोपार्जन करते है, थे बाद मे 
पछताते नही, यह बताया गया है । 


आशय यह है कि जो साधक उत्तम पराक्रमी होने के कारण पहले से ही 
तप, संयम आदि का आचरण करते है, उन्हे यौवन ढल जाने पर और वुढापा आने 
पर कभी पश्चात्ताप नहीं होता । वे मृत्युकाल के समय मा वृद्धावस्था में क्‍यों 
हल करेंगे, जिन _साध को ने धर्मोपाजंनकाल में आत्महितसम्पादन के लिए 
इन्द्रिथविपयो और कपायो पर विजय करने मे खूब पुरुपार्थ किया है । 
मल काले परवकत--काल-- समय पर पराक्रम करने वाला | यद्यपि जो पुरुष 
जप की हे लक लिए भ्राय सभी समय घर्मोपाजंन का काल है, क्योंकि उनके 
का मद नह मुख्य पुरुपार्थ है।वेजो नी प्रवृत्ति करेगे, उसमे घर्म पुरुपार्थ 
रखकर ही करेंगे। इसलिए विवेकी साधको का एक भी क्षण घर्मरहित 


४६२ सूत्रकृताग सूत्र 


(आउमि जोव्वण खोणे) आयु और य्रुवावस्था के क्षीण होने पर (परितप्पति) 
पश्चात्ताप करते है । 
भावार्थ 
असत्कर्म के करने से भविष्य मे मिलने वाले दु खो को न देखते हुए 
जो लोग केवल वर्तमान सुख की खोज मे लगे रहते हैं, वे जवानी बीत जाने 
पर और आयुष्य क्षीण होने पर पद्चात्ताप करते है । 


व्याख्या 
दुष्कर्मी लोग पछताते हैं ” क्यो और कब ? 


जो लोग पूर्वोक्त श्रान्त मान्यता के शिकार होकर कामासक्त रहते है, हिसा, 
झूठ, व्यभिचार, चोरी, परिग्रह आदि पापकर्मो मे या अन्य प्रपचो में रात-दिन' लगे 
रहते हैं । वे उन दुष्क्मों को करते समय भविष्य मे उन्तके कारण नरकादि मे मिलने 
वाली यातनाओ का कोई विचार नही-करते, उनकी दृष्टि केवल वर्तमान सुख, ऐश- 
आराम, विपयभोगो के मनमाने सेवन आदि पर ही टिकी रहती है । उन क्षणिक 
सुखोपभोगो के आवेश में बे अपने भविष्य का कोई विचार नही करते, न अपनी 
अनमोल जिन्दगी की कोई परवाह करते है । किन्तु जब यौवन ढल जाता है, बुढापा 
आकर झाँकने लगता है, मृत्युदृत सिरहाने आकर खडे हो जाते है, सारा शरीर 
जर्जर हो जाता हे, शक्ति क्षीण हो जाती है, आँख, कान, जीभ, नाक आदि इन्द्रियाँ 
काम करने से जवाव दे देती हैं कोई न कोई बीमारी आकर घर दबवोचती है, 
तव उनको जिन्दगी का खयाल आता है और वे पछताते है---'हाय ! हमने अपनी 
अमुल्य जि दगी यो ही बेकार खो दी। कुछ भी धर्माचरण नही किया । ससार की 
मोहमाया मे उलझे रहे । साधक का वेप पहनकर जनता को धोखा देते रहे, जनता 
में धर्मात्मा कहलाते रहे । वे इस प्रकार पश्चात्ताप करते है--- 

हत सुष्टिभिराकाश, तुषाणा कण्डन कृतम्‌ । 
यन्सया प्राप्प सानुष्य, सदर्थ नादर कृत ॥॥ 

अर्थात्‌ू--मैंने मनुष्य-जन्म पाकर अच्छी बातो को नही अपनाया, सदाचरण 
नही किया | यो मुट्ठियो से आकाश को पीठता रहा और चावलों का भुस्सा 
कटता रहा । 

विहवावलेवनडिएहि जाइ कीरति जोव्वणमएण । 
वयपरिणामे सरियाइ ताइ हिआए खुडुक्‍कति ॥। 

अर्थात्‌--वैभव के नशे मे, यौवन के मद मे, जो कार्य नही करने चाहिए, वे 
किये, किन्तु जब उम्र ढल जाती है और वे अक्वत्य याद आते हैं, तब मनुप्य के हृदय 
में कॉंटे-से खटकने लगते है । 
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निष्कृद यह है कि उन कामासक्त जीवों को ममय रहते चेत जाना 
चाहिए, जिससे बाद मे पछताना न पडे । 


सूल पाठ 
जेह काले परक्कत, न पच्छा परित्तप्पए । 
ते घीरा बंधणुम्मुवका नावकखति जीविअ ॥१५॥ 


सस्‍्कृत छाया 
मै काले पराक़ान्त, न परचात्‌ परितप्यन्ते । 
ते घीरा बन्धनोन्मृक्ता , नावकाक्षन्ति जीवितम्‌ ॥१५॥। 
अन्चया्थे 
(जेहि) जिन साधको ने (काले) धर्मोपार्जंनकाल मे (परवक्रत) धर्माचरण मे 
पुरुषार्थ किया है, (ते) वे (पच्छा) बाद मे--यौवन बीत जाने पर (न परित्तप्पए) 
पश्चात्ताप नही करते हैं। (बधणुम्पुक्का) बन्धन से छूटे हुए (ते घीरा) वे धीर पुरुष 
(जीविअओ) असयमी जीवन की (नावकखति) इच्छा नही करते है। 
भावार्थ 
धर्मोपाजंन के समय में जिन पुरुषों ने धर्मोपार्जन किया है, वे 
वृद्धावस्था (पिछली उम्न) मे पद्चात्ताप नही करते । बन्धन से उन्सुक्त वे 
घीर पुरुष असयमी जीवन की इच्छा नही करते | 
व्याख्या 
समय पर चेतने वाले साधक बाद से पछताते नहीं 
पू्वे गाथा मे बताया है कि भविष्य का विचार न करके केवल वर्तमान 
सुख्ो मे ही रमण करने वाले लोग आयु क्षीण होने पर पछताते है और इस गाथा 
मे इसके विपरीत जो समय रहते सावधान होकर धर्मोपाजंन करते हे, वे वाद मे 
पछताते नही, यह बताया गया है । 
ु आशय यह है कि जो साधक उत्तम पराक्रमी होने के कारण पहले से ही 
तप, सयम आदि का आचरण करते हूँ, उन्हे यौवन ढल जाने पर और वुढापा आने 
पर कभी पश्चात्ताप नही होता । वे मृत्युकाल के समय या वृद्धावस्था मे क्‍यों 
पश्चात्ताप करेगे, जिन साधको ने धर्मोपार्जंजकाल मे आत्महितसम्पादन के लिए 
डरन्द्रयचिषयो और कपायो पर विजय करने मे खूब पुरुपार्थ किया है। 
काले परक्‍्कत -- काल-- समय पर पराक्रम करने वाला । यद्यपि जो पुरुष 


कलम हैं, उनके लिए प्राय सभी समय घधर्मोपार्जन का काल है, क्योकि उनके 
पे धर्मोपार्जंन ही मुख्य पुरुपार्थ है। वे जो भी प्रवृत्ति करेंगे, उसमे धर्से पुरुपार्थे 


गे मुख्य रखकर ही करेगे। इसलिए विवेकी साधको का एक भी क्षण धर्मरह्त 
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नही जाता । वे धर्मरूप प्रधान पुरुषपा्थ मे ही अपना सारा जीवन व्यतीत कर 
देते हैं । 
जिन साधको का समय धर्मपुरुषार्थ मे व्यतीत होता है, वे धर्म मे इतने 
अभ्यस्त होते है कि विध्नवाधाएँ या विपत्तियाँ आने पर भी वे धर्माचरण छोडते 
नही, वल्कि परीपह और उपसगे को भी धीरतापुर्वक सहन करते है । क्योकि दे 
वाल्यकाल से ही विषयभोगो का ससमे न करते हुए तपस्था मे प्रवृत्त रह चुके हे, 
इसलिए कर्मंविदारण करने में समर्थ धीर है। चाहे कितने ही सकट मे पडे हो, 
अयवा उनके सामने स्नेहबन्धन मे फेंसाने के कितने ही अनुकूल उपसर्ग हो, किन्तु 
स्नेहबन्धन से उन्मुक्त वे साधक असयमी जीवन की कदापि इच्छा नही करते । 
अथवा वे जीवन-मरण से नि स्पृह रहकर सयमातनुष्ठान में दत्तचित्त रहते हे । यही 
वात शास्त्रकार ने गाथा के उत्तराव में कह दी है---'ते धौरा बधणुम्मुक्का, नावकंखति 
जीविय ॥ 
मल पाठ 
जहा नई वेयरणी दुत्तरा इह समता । 
एवं लोगंसि नारीओ दुरुत्तरा अभईमया ।॥१६॥ 
सस्कृत्त छाथा 
यथा नदी वैतरणी दुस्तरेह सम्मता । 
एव लोके नार्य्यों दुस्तरा अमतिमता ॥।१६।। 
अन्वयार्थे 
(जहर) जैसे (इह) इस लोक में (बेयरणी नई) वेतरणी नदी (दुत्तरा समता) 
दुस्तर मानी गयी है, (एव) इसी तरह (लोगसि) लोक में (नारीओ) स्त्रियाँ 
(अभईमया) अविवेकी मनुष्य द्वारा' (दुरुत्तरा) दुस्तर मानी गयी है | 
भावार्थ 
जैसे' इस लोक मे अत्यन्त वेग वाली बेतरणी नदी को पार करना 
अत्यन्त दुष्कर माना गया है, वैसे ही इस ससार मे कामिनियाँ अविवेकी 
साधक पुरुष के लिए अत्यन्त दुस्तर मानी गयी है। 
व्याख्या 
अविवेकी साधक के लिए स्नीपरीषह दुरल॑घ्य 
इस गाया में एक अनुकूल उपसर्ग--स्त्रीपरीपह को साधक के लिए पार 
करना दुष्कर बताया है---/एवं लोगसिे नारीओ दुरुत्तर असईमसया !! 
वास्तव मे मोक्षार्थी साधक के लिए स्त्रीमोहरूप उपसर्ग पर विजय प्राप्त 
क्रना अत्यन्त दुष्कर है। वडे-वर्डे पहुंचे हुए साधक भी स्त्रीमोह पर विजय पाने मे 
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लडखडा जाते है। वे चाहे सग्राम मे वहुत ही वहादुरी दिखा सकते हो, परन्तु सन्नी 
के कटाक्ष के आगे पराजित हो जाते हैं। कामिनियाँ हावभाव, कटाक्ष, श्र भग, 
अगन्यास आदि के द्वारा कच्चे साधक के मन को विचलित कर देती है॥। नीतिकार 
कहते है--- 

सम्मार्ग त्दास्ते प्रसवति पुरुषस्तावदेवेन्द्रियाणाम्‌ । 

लज्जा तावद्‌ विधत्त, चिनयमपि समालम्बते तावदेच ।। 

अ चापाक्षेपमुक्ता श्रदणपथज़ुषो नोलपक्ष्माण एते । 

यावललीलावतो ना न हृठि घृतिमुषो हृष्टिवाणा पतन्ति॥। 

अर्थात्‌--पुरुष सम्मार्ग पर तभी तक टिकता है, और इन्द्रियो पर भी तभी तक 

अपना प्रभुत्व रखता है, तथा लज्जा भी तमी तक करता है, एवं विनय भी तभी 
तके रखता है, जब तक लीलावत्ती स्त्रियों के द्वारा भ्र कुटिरपी धनुप को कान तक 
खीचकर चलाये हुए नीलपक्ष वाले दृष्टिबाण उस पर नही गिरे ह । 


इसीलिए शास्त्रकार इस बात को एक हृष्टान्त देकर समझाते है, जैंसे इस 
लोक मे वैततरणी नदी को पार करना अत्यन्त कठिन माना जाता है, वेसे ही जो 
अविवेकी (असावधान या गाफिल) साधक है, उसके लिए नारी (नारी-मोहरूप) के 
उपसर्ग नद का पार फरना अत्यन्त दुष्कर है, अत्यन्त दुस्तर है । 


सूल पाठ 
जेहि नारीण सजोगा, पृथणा पिट्ठतों कता | 
सव्वमेय निराकिच्चा, ते ठिया सूसमाहिए ॥१७।॥ 


ससस्‍्कृत छाया 
यर्नारीणा सयोगा पुजना पृष्ठत कृता । 
सर्वमेतन्निराकृत्य ते स्थिता सुसमाधिता ॥१७७ 
अन्वया्थे 
(जेहि) जिन पुरुषो ने (नारोण सजोगा) स्त्रियो का ससर्ग (पुयणा) कास- 
'टेगार की ओर (पिदठतो कता) पीठ फेर ली है, मुख मोड लिया है, (ते) वे साधक 


(एय सच्य निराकिच्चा ) समस्त उपसर्गों का निराकरण--उन्हे पराजित करके 
(सुसमाहिए ठिया) पसन्नचित्त होकर रहते है । 


भाषा 
जिन साधको ने स्त्री-ससग्ग और कामशृझ्भार से मुख मोड लिया है, 
ने समस्त उपसर्गमो को जीतकर उत्तम समाधि मे लीन रहते है । 
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नही जाता। वे धर्मरूप प्रधान पुरुषार्थ से ही अपना सारा जीवन व्यतीत कर 
देते है 
जिन साधको का समय धमेंपुरुषार्थ मे व्यतीत होता हे, वे धर्म मे इतने 
अभ्यस्त होते है कि विध्नबाधाएँ या विपत्तियाँ आने पर भी वे धर्माचरण छोडते 
नही, बल्कि परीषह और उपसगर्ग को भी धीरतापूर्वक सहन करते है। क्योकि वे 
वाल्यकाल से ही विषयभोगो का सस् न करते हुए तपस्या मे प्रवृत्त रह चुके है, 
इसलिए कर्मविदारण करने मे समर्थ धीर है। चाहे कितने ही सकट मे पडे हो, 
अथवा उनके सामने स्नेहबन्धन मे फेंसाने के कितने ही अनुकूल उपसर्ग हो, किल्तु 
स्तेहबन्धन से उन्मुक्त वे साधक असयमी जीवन की कृदापि इच्छा नही करते । 
अथवा वे जीवन-मरण मे नि स्पृह रहकर सयमानुष्ठान में दत्तचित्त रहते है | यही 
बात शास्त्रकार ने गाथा के उत्तरार्ध मे कह दी हे--'त्ते धौरा बधणुम्मुकका, नावकखति 
जीविय 
सल पाठ 
जहा नई वेयरणी दुत्तरा इह समता | 
एवं लोगसि नारीओं दुरुत्तरा अअईमया ॥॥१६॥ 
सस्कृत छाया 
यथा नदी वेत्तरणी दुस्तरेह सम्मता । 
एव लोके नार्य्यों दुस्तरा अमतिमता ।॥।१६॥। 
अन्वयार्थ 
(जहा) जैसे (इह) इस लोक में (वेयरणी मई) वेतरणी नदी (दुत्तरा समता) 
दुस्तर मानी गयी है, (एबं) इसी तरह (लोगसि) लोक में (नारीओ) स्त्रियाँ 
(अमईमया) अविवेकी मनुष्य द्वारा (द्ुरुत्तरा) दुस्तर मानी गयी है । 
भावायें 
जैसे इस लोक में अत्यन्त वेग वाली वैतरणी नदी को पार करना 
अत्यन्त दुष्कर माना गया है, वेसे ही इस ससार मे कामिनियाँ अविवेकी 
साधक पुरुष के लिए अत्यन्त दुस्तर मानी गयी है । 
व्याख्या 
अविवेकी साधक के लिए स्च्नीपरीषह दुर्लघ्य 
इस गाया में एक अनुकूल उपसर्ग--स्त्रीपरीपह को साधक के लिए पार 
करना दुष्फर बताया है-एवं लोगसि नारीओ दुरुत्तरा असईमया ।* 
वास्तव मे मोक्षार्थी साधक के लिए स्त्रीमोहरूप उपसग पर विजय प्राप्त 
क्रना अत्यन्त दुष्कर है| वडे-बडे पहुँचे हुए साधक भी स्च्रीमोह पर विजय पाने मे 
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लडखडा जाते हैं। वे चाहे सप्राम में बहुत ही वहादुरी दिग्वा सकते हो, परन्तु स्त्री 
के कटाक्ष के आगे पराजित हो जाते है। कामिनियाँ हावभाव, कटाक्ष, श्र,भग, 
अगन्यास आदि के द्वारा कच्चे साधक के मन को विचलित कर देती हैं। नीतिकार 
कहते हैं-- 

सम्मार्ग ताव्दास्ते प्रभवति प्ुरुषस्तावदेवेन्द्रियाणाम्‌ । 

लज्जा तावद्‌ विधत्ते, विनयमणि समालस्वते तावदेव ।। 

अर चापाक्षेपघुक्ता श्रवणपथजुषो नीलपक््माण एते । 

यावललीलाचत्तीना न हदि धृतिमुषो हृष्टिबाणा पत्तन्ति!। 

अर्थात्‌-पुरुष सन्मार्ग पर तभी तक टिकता है, और इन्द्रियो पर भी तमी तक 

अपना प्रभुत्व रखता है, तथा लज्जा भी त मी तक करता हैं, एवं विनय नी तभी 
तक रखता है, जब तक लीलावती स्त्रियों के द्वारा ञ्रू कुटिस्पी घनुप को कान तक 
खीचकर चलाये हुए नीलपक्ष वाले दष्टिवाण उस पर नही गिरे ह ॥ 


इसीलिए शास्त्रकार इस बात को एक हृष्टान्त देकर समझाते हू, जैसे इस 
लोक मे वैत्तरणी नदी को पार करना अत्यन्त कठिन माना जाता ह, वैसे ही जो 


अविवेकी (असावधान या गाफिल) साधक हे, उसके लिए नारी (नारी-मोहरूप) के 
उपसर्ग न॒द का पार करना अत्यन्त दुष्कर है, अत्यन्त दुस्तर है । 


झूल पाठ 
जेहि नारीण सजोगा, पूणणा पिटठतो कता | 
सव्वभेय निराकिच्चा, ते ठिया सुसमाहिए ॥१७॥ 


सस्कृत छाया 
पैर्नारीणा सयोगा पूजना पृष्ठत छृता । 
सर्वेमेतन्निराकृत्य ते स्थिता सुसमाधिना ॥।१७॥ 
अन्वयाय्थे 
(जहि) जिन पुरुषों ने (नारीण सजोगा) स्त्रियो का ससर्ग (पुृथणा) काम- 
शुगार की ओर (पिदृठतो छता) पीठ फेर ली है, मुख मोड लिया है, (ते) वे साधक 


(एय सब्य निराकिच्चा) समस्त उपसर्भों का निराकरण--उन्हे पराजित करके 
(सुसमाहिए ठिया) पसन्नचित्त होकर रहते हैं । 


भावाथे 
जिन साधको ने स्न्री-ससर्ग और कामश्द्धार से 
रे र से मुख मोड 
वे समस्त उपसर्गो को जीतकर उत्तम समाधि से लीन रह है। जल 


४९६ सूत्रक्ृतांग सूत्र 


व्याण्या 
स्त्नीससर्ग विमुख * सबं-उपसगे विजेता 

जिन साघधको ने स्त्रीससर्ग को अनर्थेंकर तथा परिणाम मे कटुफल देने वाला 
समझकर तिलाजलि दे दी है, तथा कामोत्तेजक वस्त्र, अलकार, पुष्पमाला, सुगन्धित 
पदार्य आदि कामश्चद्भारो का भी त्याग कर दिया है, वे क्षुधा, पिपासा, अरति, 
स्त्रीचर्या आदि सभी अनुकल-प्रतिकूल उपसर्यो को मिनटो मे जीत लेते हैं। इतना 
ही नही, उपसर्गो के आने पर भी वे उनको अपने पर हाथी नही होते देते, न 
अनुक्‌ल-प्रतिकूल उपसर्गो के समय क्षुब्ध होते है और न ही धर्माचरण का त्याग करते 
है। वे साधक प्रसन्नतापूर्वक सुसमाधि मे स्थिर रहते है । इसे ही शास्त्रकार कहते 
है-- जेहि नारीण ठिया सुसमाहिएं।/ जो कामभोगासक्त एवं स्व्रीससर्ग 
आदि परीषहो एवं उपसर्गो से पराजित हो जाते है, वे आग पर पडी हुईं मछली की 
तरह राग की आग मे जलते-तडपते हुए अशालन्तिपूर्वक रहते है । 

मूल पाठ 
एए ओपघ॑ तरिस्सति, समुह ववहारिणो | 
जत्थ पाणा विसन्नासि, किच्चती सयकम्मुणा ॥१५॥। 
संस्कृत छाया 
एते ओघ तरिष्यन्ति समुद्र व्यवहारिण । 
यत्र प्राणा विषण्णा कृत्यन्ते स्वकर्मणा ॥१८।॥ 
अन्वमार्थ 

(एए) अनुकल-प्रतिकूल उपसर्गो को जीतने वाले ये पूर्वोक्त पुरप (ओघ) 
ससार को (त्तरिस्सति) पार करगे (समुद्द ववहारिणो) ज॑से समुद्र के आश्रय से 
व्यापार करने वाले वणिक्‌ समुद्र को पार करते है। (जत्थ) जिस ससार मे 


(विसन्नासि) पडे हुए (पाणा) प्राणी (सयकस्पुणा) अपने-अपने कर्मो से (किच्च॒ती 
पीडित किये जाते है । जल कक ७ 


भावा्थे 
अनुकूल और प्रतिकूल उपसर्गों को जीतकर महापुरुषों द्वारा 
आचरित मार्ग का अनुसरण करने वाले घीर साधक, जिस ससारसागर मे 
पडे हुए प्राणी अपने कर्मों के प्रभाव से नाना प्रकार की पीडा पाते है, उस 
ससारसागर को पार करेंगे, जिस तरह समुद्रयात्रा करके दूसरे पार जाकर 
व्यापार करने वाले वणिक्‌ समुद्र आदि को पार कर लेते है । 
व्यार्पा 
उपसगगं-विजेता साधक ही संसारसामर-पारगामी होतः हैं 
इस गाथा में वताया गया है कि अनुकूल-अ्रतिकूल उपसर्गों को जीतने वाले 
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मुनि ससारसागर पार कर लेते है । कैसे ? इसी को हृ्टान्त द्वारा ममझाते है--- 
'एए गोघ तरिस्प॒ति समुद्द ववहारिणो ४ 


आशय यह है कि जैसे सामुद्विक व्यापारी समुद्र की छाती पर अपनी माल 
से लदी जहाजे चलाकर लव॒णसमुद्र को पार कर लेते है, बसे ही मोक्षयात्री साधक 
भी सावरूपी ओघ--ससारसागर को सयम या धर्मरूपी जहाज के द्वारा पार 
कर लेंगे । 
परन्तु जो लोग स्त्रीससर्ग के कारण ससारमागर मे पढ़ें हुए हैं, वे जीव 
अपने किये हुए असातावेदनीय के उदयरूप पापकर्मो के प्रभाव से दुख भोगते है । 


सूल पाठ 
त च भिवख्‌ परिण्णाय, सुब्त्ते समिते चरे.। 
मुसावाय॑ च वज्जिज्जा, अदिन्नादाण च वोसिरे ॥१ ६।॥। 


सस्कृत छाया 
तच्च भिक्षु परिज्ञाय सुब्रत समितइचरेत्‌ू । 
मृषावादज्न्च वर्जयेतू, अदत्तादान च॒ व्युत्सृजत्‌ ॥१६॥ 
अस्बयाघथे 


(भिक्‍्खू) साधु (त च परिण्णाय) पूर्वोक्त वातो को जानकर (सुब्बत्ते) उत्तम 
ब्रतो से युक्त तथा (समिते) पचसमितियों रो युक्त रहकर (चरे) विचरण करे | 


(मुसावाय च्‌ वज्जिज्जा) मृषावाद को छोड दे (अद्ज्नादाण च बोसिरे) और अदत्ता- 
दान का त्याग कर दे । 


भावयथे 


पूर्वोक्त गायाओ मे जो बाते (अनुकूल-प्रतिकूल उपसर्ग के सम्बन्ध मे) 
कही गयी है, उन्हे ज्परिज्ञा से जानकर प्रत्याख्यानपरिज्ञा से मृषावाद एवं 


अदत्तादान के त्याग के साथ ही उत्तम सुबत्रती एव समितियुक्त साधक उपसर्गों 
की गुलामी या पराजितता का त्याग करे । 


व्पाज्पा 


उपसगगंचिजयो साधु कौन, क्या करे ? 

पहले कहा जा चुका है कि "“स्च्रियाँ वैतरणी की तरह दुस्तर है, अत जो 

स्त्रीससर्ग का त्याग कर देते है, वे शसारसागर को पार कर लेते है, किन्तु जो स्त्री- 
समर्गी हूँ, वे स्वकर्मो से पीडित किये जाते है ।” ै 

प हैं। इन सब बातो को सतब्रती और 

पचममितिधर साधु भलीभाति जानकर- हु 


अर्थात स्त्रीससर्ग को त्याग करने योग्य 
ग्स् 
तया सयम को अपनाने योग्य समझकर सपस का अनुष्ठान करे । 


कर सूच्रकृताग सूत्र 


सुब्वते समिते चरे--यहाँ साधु के मूलगुणो और उत्तरग्रुणो, दोनो का 
पालन--आचरण करना वताक्र शास्त्रकार ने जिन ब्रतो में साधक फिसल जाता 
है, उनके विषय मे सकेत किया है --मुसावाय च वज्जिज्जा, अदिज्जादाण च बोसिरे | 
अर्थात्‌ वह साधक मृषावाद और अदत्तादान दोनो से अच्छी तरह दूर रहे । इन 
दोनो से दूर रहेगा तथा महाव्रतों और समितियों का पालन मलीमांति फरेंगा, तभी 
वह साधक उपसर्गो को ज्ञपरिज्ञा से जानकर प्रत्यास्थानपरिन्ना से उन्हे छोडेंगा, 
अर्थात्‌ आने वाले उपसर्गो के वश में नही होगा, उन्हें जीत लेगा। यहाँ बीच में 
'च' णब्द पडा है, उससे मैयुनविरमण महान्नन तथा अपरिय्रह महात्रत का भी ग्रहण 
किया जा सकता है। अर्थात्‌ साधु अपना कल्याण समझकर पच महांत्रतो एवं 
समितियो के पालन मे दत्तचित्त रहे । 
सूल पाठ 
उडढमहे तिरिय॑ं वा, जे केई तसथावरा । 
सव्वृत्थ विर्रात कुज्जा, सति निव्वाणमाहिय ॥॥२०॥। 
सस्कृत छापा 
ऊष्वेमधस्तिरयंग ये केचित्‌ च्सस्थावरा । 
सवेत्र विरति कुर्य्यात्‌ श्ान्तिनिर्वाणमाख्यातम्‌ ॥२०॥॥ 
अन्वयार्थे 
(उड़्ढड) ऊध्वं---ऊपर, (अहे) नीचे तथा (ति श्यि) तिरछे (जे केई तसथावरा ) 
जो कोई भी तरस और स्थावर प्राणी है, ( सब्वत्थ सर्वकाल मे ( बविररात ) उनको 
हिंसा से विरति-निवृत्ति (कुज्जा) करनी चाहिए । (सति निव्वाण) ऐसा करने से 
शान्तिरूपी निर्वाणपद को प्राप्ति (आहिय) कही गई है । 
भावार्थ 
ऊपर, नीचे अथवा तिरछे लोक मे जो त्रस या स्थावर जीव निवास 
करते है, उनकी हिसा से सर्वंदा निवृत्त रहना चाहिए । ऐसा करने से साधक 
को परमश्ञान्तिरूपी तिर्वाणपद की प्राप्ति होती है, ऐसा सर्वज्ञो ने कहा हैं । 
दद्ाज्या 
सर्वत्र सवंदा अहिसा पालन से ही निर्वाणप्राप्ति 
पूर्वंगाथा में मृपावाद, अंदत्तादान और उपलक्षण से मैथुन तथा परिय्रह से 
विरति की प्रेरणा दी गई थी, इस गाया में शास्त्रकार हिसात्याग की प्रेरणा दे 


रहे हैं---उड्डमहे सत्ति निव्वाणमाहिय । मिल के 
आशय यह है कि ऊमर के क्षेत्र मे हो, या नीचे के क्षेत्र मे हो, या तिरछे 
केंत्र मे हो, जो भी जीव हो, उसकी हिंसा से साधक को निदृत्त होना चाहिए ! यहाँ 
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उड़्ढ अहे वा तिरिय शब्द क्षेत्र का सूचक है। ससार में मुख्यतया दो प्रकार के 
प्राणी होते है--त्रम और स्थावर । जो प्राणी स्वयथ चलते-फिरते स्थल आँखी से 
दिखाई देते है--अथवा जो भय पाते है, वे नस हे। और जो प्राणी चलते-फिरते 
नही, किन्तु सदा स्थित रहते है तथा एक ही इन्द्रिय--स्पर्शेन्द्रिय से युक्त सुपृष्त 
चेतना वाले हैं, वे स्थावर कहलातेहै । त्रस द्वी द्विय से लेकर पचेन्द्रिय तक है । उनमे 
से प्चेन्द्रिय जलचर, स्थलचर, खेचर, उरपरिसर्प एवं भुजपरिसपे, फिर देवता, नारक 
और तिर्यण्च भी है, तथा पर्याप्तक और भपर्याप्तक, गर्भव और सम्मूच्छिम, आदि 
भेद भी होते हैं। स्थावर प्राणियों के पृथ्वी, जल तेज, वायु और वनस्पति ये 
» भेद हैं, फिर इनके सूक्ष्म-बादर, पर्याप्तक-अपर्याप्तक ये भेद भी होते है । यहाँ 
अ्स और स्थावर जीवो की हिंसा का निषेध करके द्र॒व्यप्राणातिपात का ग्रहण किया 
गया है। तथा 'सब्वत्थ' शब्द से सर्वेकाल में अर्थात्‌ सभी अवस्थाओ में किसी भी 
प्राणी कौ हिंसा न करनी चाहिए, यह कहकर काल और भाव के भेद से युक्त 
भाणतिपात का ग्रहण किया गया हे । इस प्रकार १४ ही जीवस्थानो मे तीन करण 


और तीन योग (करना-कराना-अनुमोदन, तथा मन-वचन-काया) से प्राणातिपात 
से निवृत्त हो जाना चाहिए । 


'सतिनिव्वाणमाहिय' पूर्वगाथा तथा इस गाथा के द्वारा प्राणातिपातविरति 
भादि पाँचो मूलगुणो--महाव्रतो तथा समिति आदि उत्तरगुण्रो का फत नाम लेकर 
वताने के लिए शास्त्रकार इस गाथा के चौथे चरण मे कहते है कि शान्ति ही 
निर्वागपद कहा गया है। शान्ति का अथे है--कर्मझूपी दाह का उपशमन--शान्‍्त 
हो जाना | वह समस्त दु खो की निवृत्तिस्वरूप है। अत चरणकरण (मूलगुण--.. 
उत्तरगुण) का आचरण करने वाले साधक को वह शान्तिरूपी निर्वाणपद की प्राप्ति 
गवश्य होती है, ऐसा कहा गया है । 

सूल पाठ 
5इस च धम्ममादाय, कासवेण पवेइय 


कुज्जा भिवखू गिलाणस्स, अगिलाए समाहिए._ ॥२१५॥ 
सखाय पेसल धम्म, दिटिठ्म परिनिव्वुडे । 
उबसग्गे नियासित्तो, आमोक्‍्खाय परिव्वएज्जासि ॥२२॥ 


"त्ति बेसि॥ 


१ ये दोनो गायाएँ इसी अध्ययन के तीसरे उद्देशक की समाप्ति से दी गयी है। 
अत ये दोनो दुचारा ज्यो की त्यो यहाँ प्रस्तुत की गयी है 





“संम्पादरक 


२०० सूत्रकृताग सूत्र 


ससक्त छाया 
इस च धर्ममादाय, कासवेण प्रवेदितम॒ ॥। 
कुर्यात्‌ भिक्षग्लानस्यार्लानतया समाहित ॥२१५॥ 
सख्याय पेशल धर्म, दृप्टिमान्‌ परिनिवृ त । 
उपसर्गान्‌ नियम्य, आमोक्षाय परिव्रजेत्‌ ॥२२॥ 
॥इत्ति ब्रवीमि।॥। 
अन्वयाथ 
(कासवेण पदेइय) काश्यपगोत्रीय भगवान्‌ महावीरस्वामी द्वारा कहे गये 
(इस च धम्ममादाय) इस घर्म को स्वाकार करके (समाहिए) समाधियुक्त (भिक्‍खू) 
साधु (अगिलाए) अलानमभाव से (गिलाणस्स) रण साधु की (क्ुज्जा) सेवा करे। 
(दिट्ठम) सम्यग्हष्टि (परिनिव्चुडे) राग पादि से निर्वेत्त-यान्त साधु 
(पेसल धम्म खखाय) मुक्ति प्रदान करने मे कुघल इस घ॒र्म को सम्यक्‌ प्रकार से 
जानकर (उवसस्गे) समस्त उपसर्यो पर (नियामित्ता) नियत्रण-- विजय ब्रास्त करके 
या समभावपुवेक सहन करके (आजनोक्खाय) मोक्षप्राप्ति तक ( परिव्वए) सयम का 
अनुष्ठान करे । 
भावार्थ 
काश्यपगोत्वीय भगवान्‌ महावीर के द्वारा प्रतिपादित इस मीक्ष- 
प्राप्ति-कुशल धर्म को स्वीकार करके समाघियुक्त रहता हुआ अग्लानभांव 
से रुणण (ग्लान) साधु की सेवा करे । ५ 
सम्यग्हप्टि शान्त साधक को मोक्ष प्रदात करने मे कुशल इस धम को 
अच्छी तरह जानकर उपसर्गो को सहन करता हुआ मोक्षप्राप्तिपर्यन्त सयम 
का अनुष्ठान करे । 
व्याख्या 
उपसर्गों पर विजय, धर्मांचरण सोक्षप्राप्ति तक 
तीसरे अध्ययन की समाप्ति में घास्त्रकार ने इन दो गाथाओ की पुनरावृत्ति 
करके भी मोक्षप्राप्तिपर्यन्त उपसगों पर विजय एवं धर्म का भलीमाँति निरीक्षण- 
परीक्षण करके वर्मांचरण की वात कट-कूट कर भर दी है । २६वी गाथा में पूर्ववत्‌ 
दुर्गंति मे गिरते हुए जीव को धारण करने वाले श्ुतचारित्रर्प या मृल-उत्तरडडुपरप 
धर्म को आचाय जादि के उपदेश से प्रहण- स्वीकार करके अग्लानताड असन्नचित्त 
से स्वय को कृतदूत्य एव धन्य मानता हुआ रोगी साधु की सेवा बरं। एसा करत 
समय परीपह-उपसर्गों से न घवराएं । उत्पन्न केंव ल-दिव्यज्ञान भव्यजीवोद्धारक 
भगवान्‌ महावीर स्वामी ने इस घम को कहा था । 


उपसगंपरिज्ञा तृतीय अध्ययन--चतुर्थ उद्देशक ५०१ 


अपनी वुंद्धि से या दूसरे से सुनकर मोभ प्रदान करने में जनुकूब इस श्रुत्त- 
चारित्रधर्म को सुन-समझकर सम्यग्हष्टि, शान्त या मुक्ततुल्य साधक मोक्षप्राप्ति- 
पर्यच्त सयम॒ का आचरण भलीभभाति करे | 


“इति' शब्द समाप्ति अर्थ में हे । 'ब्रवीमि' का अर्थ भी पूर्ववत्‌ हे । 
इस प्रकार तृतीय अध्ययन का चतुर्थ उद्देशक् अमरसुखवोधिनी व्यास्यासहित्त 
सम्पूर्ण हुआ १ 


0 सुत्रकृत्तागसूत्र का तृत्तीय अध्ययन समाप्त ॥ 


चतुर्थे अध्ययन स्त्रीपरिज्ञा 


तृतीय अध्ययन की व्याख्या की जा चुकी है, अब चतुर्थ अध्ययन प्रारम्भ 
हो रहा है। तीसरे अध्ययन के साथ इस अध्ययन का सम्बन्ध यह है कि पूर्व 
अध्ययन में अनुकूल-प्रतिकूल उपसर्गों का वर्णन किया गया है, उसमे यह बताया गया 
था कि अनुकूल उपसर्ग प्राय दु सह होते है और उन उपसर्गों मे भी स्त्रीकृत उपसर्ग 
अत्यन्त दुस्तर होता है। अत चतुर्थ अध्ययन मे स्त्रीकृत उपसर्गों पर विजय प्राप्त 
करने के लिए उपदेश दिया गया है। इसी सन्दर्भ मे इस अध्ययन--स्न्नीपरिज्ञा के 
उपक्रम आदि चार अनुयोग द्वार होते हैं। उपक्रम मे अर्थाधिकार यहाँ दो प्रकार 
का होना सम्भव है---अध्ययनार्थाधिकार और उद्देशार्थाधिकार । 
चतुर्थ अध्ययन का सक्षिप्त परिचय 
अध्ययन अर्थाधिकार तो यहाँ स्पष्ट है। इस स्त्रीपरिज्ञा अध्ययन मे बताया 
गया है कि साधुओ पर किस-क्सि प्रकार से स्त्रीजन्य-उपसर्ग आता है ? साधु जब 
किसी स्त्री के अधीन (गुलाम) हो जाता है, तब स्त्री उस साधु के सिर पर पाद- 
प्रहार करती, रूठ जाती है, कभी उसे अपने पैरों को रचाने, कमर दबवाने, अन्न- 
वस्त्र लाने, तिलक और अजन लाने तथा पखा झलने का आदेश देती है। कभी 
बच्चे के खेलने के लिए खिलौने लाने तथा उसे गोद मे लेकर खिलाने का आदेश 
देती हैं। कभी कपडे धुलवाती है, कभी पानी भरवाती है, इत्यादि विविध पहलुओ 
से सत्रीजन्य उपसर्गो का वर्णन किया गया है। अध्ययन-जर्थाधिकार के सम्बन्ध मे 
निर्युक्तिकार ने प्रथम अध्ययन की प्रस्तावना मे 'थीवोसविचज्जणा चेव' इस गाथा के 
द्वारा पहले ही बता दिया है। 
उद्दं शार्थाधिकार इस प्रकार है---इस अध्ययन मे दो उद्देशक हैं। इनके 
अर्थाविकार के सम्बन्ध मे निर्युक्ति गाथाएँ इस प्रकार हैं-- 
पढमे सथव-सलवमाइहि खलणा उ होति सीलस्स । 
बितिए इहेव खलियस्स अवत्थाकस्मबधो य._ ॥५८।॥ 
सूरा मो मन्‍नता कइंतवियाहिं उवहिष्पाहाणाहिं । 
गहिया हु अभय-पज्जोय-कूलबालादिणो बढ़ने. ॥५6।। 
५०२ 


सत्रीपरिज्ञा चतुर्थ अध्ययन--प्रथम उद्द शक 


तम्हा ण उ वीसभो गतव्बोी णिच्चमेव इत्थीसु. । 


पढमुद्द से भणिया जे दोसा ते गणतेण ॥६०।॥। 
सुसमत्थाध्वञ्समत्था कीरती अप्पसत्तिया पुरिसा । 
दीसती सूरवादी णारीवसगा ण ते सूरा ॥६१।॥। 


धम्ममि जो दढा मई सो सूरो सत्तिओ य वीरो य । 

ण हु धम्मणिरुस्साहो पुरिसों सूरो सुवलिओ$वि ॥॥६२॥ 

एते चेव य दोसा पुरिससमाएवि इत्यीयाणपि ।ै। 

तम्हा उ अप्पमाओ विरागमग्गमि तासि तु ॥६३॥। 

प्रथम उ््ं शक मे स्त्रीजन्य-उपसर्ग के सिलसिले में यह वताया गया है कि 

स्त्रियों के साथ ससर्ग॑ रखने, उनके साथ चारित्रनाशक वाते करने से स्त्रियों 
के कामोत्तेजक अगोपागो को विकारभाव से देखने आदि से अल्पपराक्रमी 
साधक का शील (चारित्र) भग हो जाता है। कभी वाचिक रूप से तो कभी 
मानसिक रूप से और प्रसगवश कायिक रूप से भी वह शीलभ्रष्ट हो जाता है। 
सयमपालन मे शिथिल होकर दीक्षा तक को छोड बैठता है । 


द्वितीय उहं शक मे यह बताया है कि णील भ्रष्ट सावु को इसी जन्म से 
स्वपक्ष और परपक्ष की ओर से कैसे-कैसे तिरस्कार आदि दु खो के प्रसग आते है ? 
शीलभग से हुए अशुभकमबन्ध के कारण अगले जन्मों में उसे दीघंकाल तक ससार- 
परिभ्रमण करना पडता है। स्त्रियां वडें-बडे बुद्धिमानो, शूरवीरों और तपस्वियों को 
कंसे शीलभ्रष्ट करके अपने वश मे कर लेती है ? इसके सम्बन्ध मे अत्यन्त बुद्धिमान 
अभयकुमार का, प्रचण्ड शुरवीर चन्द्रप्रयोत का, महान्‌ तपस्वी कलबाल का ह्टान्त 
देकर समझाया है कि ये तीनो कृत्रिमम्ाव वाली तथा कपट की खान कामिनियों के 
द्वारा कैसे वश मे किये जा चुके हैं। कई तो स्त्रियों के द्वारा कपट से राज्यश्रष्ट, 
शीलश्रष्ट एवं तपो भ्रष्ट किये गये है। कई शीलमभ्रष्ट किये जाकर इसी जन्म मे 
तिरस्कृत, अपमानित एवं पददलित हुए है। 
इसलिए स्त्रियों को सुगतिमार्ग की अर्गंला-- विष्नकारिणी, कपट से भरी 
हुई, पुरुष को ठगने मे अतिनिषुण जानकर विवेकी साधक को उनका कदापि 
विश्वास नही करना चाहिए । निष्वर्प यह है कि प्रथम उद्देशक मे जो स्त्रियों के 
इपण बताये है तथा उसी सन्दर्भ मे द्वितीय उद्दशक मे जो दोष शीलप्रष्ठता के 
कारण उत्पन्न होते हैं, उन्हें बताकर विचारशील साधक को मार्गदर्शन दिया है कि 
स्त्रियों को कपटराशि की मूर्ति समझकर स्वपर-हितैपी साधक को सहसा उनके 
विश्वास में नही बह जाना चाहिए । 
... शत्र सैन्य को जीतने आदि मे अत्यन्त समर्थ पुरुषो को भी स्त्रियों ने पलभर 
में अपने नेत्रों के कटाक्ष से ही वशीभूत करके डरपोक और असमर्थ बना दिया है । 


५०४ सुत्रकृताग सूत्र 


ऐसे बहादुर आदमी भी अल्पपरात्रमी बतकर स्त्रियों की खुशामद करते हुए अशक्त 
बना दिये जाते हैं। अपने को शूरवीर मानने वाले पुरुष 'भी सन्नी के वश से होकर 
दीन होते देखें गये है। इसलिए साधक को स्त्रियों पर सहसा विश्वास कर लेना 
खतरे से खाली नही है। कहा भी है-- 
को वीससेज्ज तासि कतिवयभरियाण दुव्वियड्ढाण ! । 
खणरत्तविरत्ताण घिरत्थु इत्थीण हिययाण || 
अण्ण भणति पुरओ अण्ण पासे णिवज्जमाणीओ । 
अन्न तासि हियए ज च खम ते करिति पुणो | 
महिला य रत्तमेत्ता उच्छुछड च सक्‍्करा चेव । 
सा पुण विरत्तमित्ता णिबक्रे विसेसेइ |। 
असयारभाण तहा सब्वेसि लोगगरहणिज्जाण । 
प्रलोगवेरियाण कारणय चेव इत्थीओ | 
अहवा को जुबवईण जाणइ चरिय सहावकुडिलाण._। 
दोसाण आगरो च्चिय जाण सरीरे वसइ कामी ॥। 
मूल दुच्चरियाण हव॒इ उ णगरयस्स वत्तणी विउला । 
मोकक्‍्खस्स सहाविग्घ वज्जेयव्बा सया णारी | 
धण्णा ते वरपुरिसा जे च्चिय मोत्तूण णिययजुबवईओ । 
पथ्बइया कयनियमा सिवमयलमणुत्तर पत्ता || 
अर्थात्‌--कपट से भरी हुई और दुख से समझाने योग्य तथा क्षणमात्र में 
अनुराग करने वाली और क्षणभर मे विरक्त होने वाली स्त्रियो पर कौन विश्वास 
कर सकता है ? पूर्वोक्त दुगुणो से भरे हुए स्त्रीहृदय को धिक्‍कार है ! स्त्रियाँ 
सामने कुछ और कहती है, दूसरे के पास कुछ और करती है । उनके हृदय मे कुछ 
और बात होती है, किन्तु मन मे जो ठातती है, वही करती है। अनुरक्त होने पर 
स्त्री गन्ने था शयकर की तरह मीठी होती है, क्ल्तु विरक्त होने पर वही स्त्री नीम 
के अकुर से भी अधिव क्डदी हो जाती हे । लोक में निन्‍दा के योग्य तथा परलोक 
में शत्र्‌ के समान जितनी भी प्रवृत्तियां है, उन सबकी कारण स्त्रियां है। अथवा 
स्वभाव से ही कुटिल युवतियों के चरित्र को कौन जान मकना है, क्योकि दोपो का 
मण्डार कामदेव उनके शरीर में वास करता है। स्त्रियाँ दुप्टआचरण की मूल है, 
वरक की विशाल राजमार्ग है, मोक्ष जाने मे महाविध्वकारिणी है तथा स्त्रियाँ सदेव 


त्याज्य है। वे श्रेष्ठपुरुष धन्य हैं, जो अपनी सुन्दरी स्त्री को छोडकर दीक्षा घारण 
हा यम-नियम का पालन करके अचल अनुत्तर क्ल्याणस्थान मोक्ष को प्राप्त कर 
बुके है । 

शूरवीर वही है, जिसकी बुद्धि शुतचारित्रवर्म मे निश्चच है, तथा जो इन्द्रियो 
और सनरूपी शत्रुओं पर विजय प्राप्त कर लेता है । 


सत्रीपरिज्ञा चतुर्थ अध्ययन--प्रथम उद्देशक ५०५ 
जो पुरुष धर्माचरण करने में उत्साही नहीं हे, इसलिए शुभ अनुप्ठान मे 
उच्चम नहीं करता, तथा सत्पुरुषों द्वारा आचरित मार्ग से श्रष्ट होता है, वह चाहे 
कितना ही बलवान हो, उसे शूरवीर नही कहा जा सकता । 
स्त्रियों के सम्बन्ध से पुरुष में उत्पन्न होने वाले जितने दोप वत्ताये गये है, 
उतने ही पुरुष के सम्बन्ध से स्त्री मे भी उत्पन्न होते है । इसी से निर्युक्तिश्ार कहते 
हैं--ये (पूर्वोक्त शीलनाश आदि) सभी दोष, उतने ही (कम-ज्यादा नही) पुरुषों के 
सम्बन्ध से स्त्रियो में उत्पन्न होते ह। अत दीक्षा धारण की हुई साध्वियों वो भी 
पुरुषपो के साथ परित्रय आदि के त्याग में अप्रमत्त रहना ही श्रेयस्कर हे । इस 
अध्ययन मे स्त्री के ससर्ग से पुरुष मे होने वाले दोषो के समान ही पुरुष के ससर्ग से 
स्त्री मे होने वाले दोष भी बताये गये है, तथापि इसका नाम 'पुरुपपरिज्ञा न रख- 
कर 'स्त्रीपरिज्ञा' रखा गया है । उसका कारण है, अधिकतर दोप स्त्री-सम्पर्क से ही 
पैदा होते हैं । 
निक्षेप की दृष्टि से स्त्नी के विभिन्न अर्थे 
इस अध्ययन का नाम स्थीपरिज्ञा हे। इसमे स्त्री शब्द के नाम और 
स्थापना निक्षेप को छोडकर. द्रव्य आदि निक्षेप पर विचार करते है--द्रव्यस्त्री दो 
प्रकार की हैं--आगम (ज्ञान) से और नोआगम से । जो पुरुष स्त्रीपदार्य को जानता 
है, परन्तु उसमे उपयोग नही रखता, वह द्रव्य-स्त्री है, क्योकि उपयोग न रखना ही 
द्रव्य है। शशरीर और भव्यशरीर से व्यतिरिक्त द्रव्यस्त्री के तीन प्रकार हैं - एक है 
एक-भविका (जो जीव एक भव के बाद ही स्त्रीभव को प्राप्त करने वाला है), 
इसरी है---वद्धायुष्का (जिसने स्त्री की आयु बाँध ली है), तथा तीसरी है-- 
अभिमुखनामगोत्रा (जिस जीव के स्न्नीनामगोत्र अभिमुख हो) । 
इसके अतिरिक्त चिह्तस्त्री, वेदस्त्री और अभिलापस्त्री ये भी रची अर्थ के 
चोतक है। जो चिह्नमात्र से स्त्री है अथवा स्त्री के स्तन आदि अगोपाग तथा स्त्री 
की तरह की पोशाक आदि का धारण करना, अथवा जिस महान्‌ आत्मा का स्त्रीवेद 
नप्ट हो गया है, ऐसा छद्मस्थ या केवली अथवा अन्य कोई जीव जो स्त्री का वेप 
धारण करता है, वह चिक्तस्त्री है। पुरुष भोगने की इच्छाल्‍्प स्त्रीवेद के उदय को 
वेदस्त्री कहते है। जो कहा जाता है, उसे अभिलाप कहते हैं । स्त्रीलिग को कहने 
वाला शब्द अभिलापस्न्री है। जैसे माला, मैना, सीता, गीता आदि शब्द | 
री का दो प्रकार की है आगम से और नोआगस से । जो जीव स्त्री- 
आोआगेस कक कु उस हक रखता है, वह आगम से भावस्त्री है । 
उपर दस जब है का हे, के स्त्रीवेदरूप वस्तु मे उपयोग रखता है, क्योकि 
भी अश्नि कहलात न्न नही होता। जैसे अग्नि से उपयोग रखने वाला वालक 
7है। अथवा खज्ीवेद को उत्पन्न करने वाले उदयप्राप्त जो कर्म 


प्र्ण्४ सुत्रकृताग सूत्र 


ऐसे बहादुर आदमी भी अल्पपराक्रमी वनकर स्त्रियो की खुशामद करते हुए अशक्त 
बना दिये जाते है। अपने को शूरवीर मानने वाले पुरुष भी स्त्री के वश मे होकर 
दीन होते देखें गये हैं। इसलिए साधक को स्त्रियों पर सहसा विश्वास कर लेना 
खतरे से खाली नही है । कहा भी है-- 
को वीससेज्ज तासि कतिवयभरियाण दुव्वियड्ढाण | । 
खणरत्तविरत्ताण घिरत्थु इत्थीण हिययाण |। 
अण्ण भणत्ति पुरओ अण्ण पासे णिवज्जमाणीओ । 
अन्न तासि हियए ज च खम ते करिति पुणो ।। 
महिला य रत्तमेत्ता उच्छुछड च सक्‍करा चेव । 
सा पुण विरत्तमित्ता णिबक्रे विस्ेसेइ ॥। 
असयारभाण तहा सब्वेसि लोगगरहणिज्जाण | 
परलोगवेरियाण कारणय चेव इत्थीओ | 
अहवा को जुबवईण जाणइ चरिय सहावकुडिलाण  ॥। 
दोसाण आगरो च्चिय जाण सरीरे वबसइ कामो. ॥। 
मूल दुतचरियाण हवइ उ णरयस्स वत्तणी विउला ॥ 
मोक्‍्खस्स महाधिगर्घ वज्जेयव्वा सया णारी || 
धण्णा त्ते वरपुरिसा जे च्चिय मोत्तृुण णिययजुबईओ । 
पव्वइया कयनियमा सिवमयलमणुत्तर पत्ता ]। 
अर्थात्‌--कपट से भरी हुई और दुख से समझाने योग्य तथा क्षणमान्र मे 
अनुराग करने वाली और क्षणभर मे विरक्त होने वाली स्त्रियो पर कौन विश्वास 
कर सकता है ? पूर्वोक्ति दुभुंणो से भरे हुए स्त्रीहदय को धिक्‍कार है ! स्थचियाँ 
सामने कुछ और कहती है, दूसरे के पास कुछ और करती हैं । उनके हृदय मे कुछ 
और बात होती है, किन्तु मन में जो ठानती हैं, वहो करती हैं। अनुरक्त होने पर 
स्त्री गन्ने या शयकर की तरह मीठी होती है, किन्तु विरक्त होने पर वही स्त्री नीम 
के अकुर से भी अधिव क्डवी हो जाती है। लोक मे निः-दा के योग्य तथा परलोक 
में शन्र्‌ के समान जितनी भी प्रवृत्तियाँ है, उन सबकी कारण स्त्रियाँ है। अथवा 
स्वभाव से ही कुटिल युवतियों के चरित्र को कौन जात सकता है, वयोकि दोपो का 
सण्डार कामदेव उनके शरीर में वास क्रता है। स्त्रियाँ दुप्टआचरण की मूल है, 
नरक की विशाल राजमार्ग है, मोक्ष जाने मे महाविष्नकारिणी है तथा स्त्रियाँ सर्देव 
त्याज्य है। वे श्रेष्ठपुरुष धन्य है, जो अपनी सुन्दरी स्त्री को छोडकर दीक्षा धारण 
बह का पालन करके अचल अनुत्तर कल्याणस्थान मोक्ष को प्राप्त कर 
हु शूरवीर वही है, जिसकी बुद्धि श्रुतचारित्रधर्म मे निश्चल है, तथा जो इन्द्रियो 
और मनरूपी शत्रुओ पर विजय प्राप्त कर लेता है । 


स्त्रीपरिज्ञ चतुर्थ अध्ययन--प्रथम उद्देशक ५०५४ 


जो पुरुष धर्माचरण करने में उत्साही नही हे, इसलिए शुभ अनुप्ठान मे 
उद्यम नही करता, तथा सत्पुरुपो द्वारा आचरित्त मार्ग से भ्रष्ट होता ह, वह चाहे 
कितता ही बलवान हो, उसे शूरवीर नही कहा जा सकता । 
स्त्रियों के सम्बन्ध से पुरुष मे उत्पन्न होने वाले जितने दोप वताये गये है, 
उतने ही पुरुष के सम्बन्ध से स्त्री मे भी उत्पन्न होते हैं। इसी से निर्युक्तिकार कहते 
हे--ये (पूर्चोक्त शीलनाश आदि) सभी दोष, उतने ही (कम-ज्यादा नही) पुरुषों के 
सस्वन्ध से स्त्रियों मे उत्पन्न होते हे। अत दीक्षा धारण की हुई साध्वियो डो भी 
पुरुषो के साथ परिच्रय आदि के त्याग में अप्रमत्त रहना ही श्रेयस्कर है। इस 
अध्ययन मे स्त्री के ससर्ग से पुष्प मे होने वाले दोपो के समान ही पुरुष के ससरय से 
स्त्री मे होने वाले दोष भी बताये गये हैं, तथापि इसका नाम 'पुरुषपरिज्ञा' न रख- 
कर 'स्त्रोपरिज्ञा' रखा गया है। उसका कारण है, अधिकतर दोप स्वी-सम्पर्क से ही 
पैदा होते हैं । 
निक्षेप की दृष्टि से स्त्री के विभिन्न अर्थ 
इस अध्ययतत का नाम स्भीपरिज्ञा है। इसमे रुत्ती शब्द के नाम और 
स्थापना निक्षेप को छोडकर द्रव्य आदि निक्षेप पर विचार करते है--द्रव्यस्त्री दो 
भकार को हँ--आगम (ज्ञान) से और नोआग्रम से । जो पुरुष स्त्रीपदार्थ को जानता 
है, परन्तु उसमे उपयोग नही रखता, वह द्व्य-स्त्री है, क्योंकि उपयोग न रखना ही 
प्रव्य है। ज्शरीर और भव्यशरीर से व्यतिरिक्त-इव्यस्त्री के तीन प्रकार है- एक है 
एक-भविका (जो जीव एक भव के बाद ही स्त्रीभव को प्राप्त करने वाला है ) 
दुपरी है---चद्धायुष्का (जिसने स्त्री की आयु बाँध लो है), तथा तीसरी है-- 
असभिमुखनासगोत्ा (जिस जीव के स्न्रीनामगोत्र अभिमुख हो) । 
इसके अतिरिक्त चिह्ृस्त्री, वेदसत्री और अभिलापस्त्री ये भी स्त्री अर्थ के 
चोतक हैं। जो चिह्तमात्र से स्त्री है अथवा स्त्री के स्तन आदि अगोपाग तथा स्त्री 
फी तरह की पोषक आदि का धारण करना, अथवा जिस भहान्‌ आत्मा का स्त्रीवेद 
गैष्ट हो गया है, ऐसा छद्मस्थ या केवली अथवा अभय कोई जीव जो स्त्री का बेप 


रंग करता है, वह चिह्नस्त्री है। पुरुष भोगने को इच्छाहूप स्थीवेद के उदय जो 
वेदस्त्री कहते हैं। जो कहा जात्ता है, उसे अमिलाप कहते है । स्त्रीलिग को कहने 
ताला शब्द अभिलापस्त्री है। जैसे माला 


» मना, सीता, गीता आदि शब्द । 

. भावस्त्री दो प्रकार की है. आगम से और नोआगम से । जो जीव स्त्री- 
दीर्थ को जानता हुआ उसमे उपयोग रखता है, वह आगम से भावस्त्री है। 
गोभागम से भावस्त्री वह है, जो स्त्रीवेदरूप वस्तु मे उपयोग रखता है, क्योकि 
उपयोग उस जीव से भिन्न नही होता ) जैसे अग्नि से उपयोग रखने वाला बालक 
भी अग्नि कहलाता है। अथवा स्ज्रीबेद को उत्पन्न करने वाले उदयप्राप्त जो कर्म 


२०६ सूत्रक्ृताग सूत्र 


है, उतमे जो उपयोग रखता है, अर्थात्‌ स्त्रीवेदनीय कर्मों को जो अनुभव करता है, 
वह नोआगम से भावस्त्री है। यह स्त्री शब्द का निश्षेप है । 
स्‍त्री के विपक्षसत पुरुष के निक्षेपहृष्टि से अथं 


स्‍त्री के विपक्षभूत पुरुष के भी निक्षेपद्वप्टि से विभिन्न अर्थ समझ लेने 
चाहिए । सज्ञा को नाम कहते है। जो सज्ञामात्र से पुरुष है, वह नामपुरुष है । 
लकडी आदि की बनायी हुई पुरुषाकृति स्थापनापुरुष है| द्रव्यवुरुष ज्ञशारीर, भव्य- 
शरीर और तद्व्यतिरिक्त नोआगम से तीन प्रकार का है--एकम विक, बद्धायुष्क 
एवं अभिमुखनामगोत्र । 

अथवा द्रव्य (धन मे जिसका मन अत्यन्त आसक्त है, उस द्रव्यश्रधान पुरुष 
को द्रव्यपुरुष कहते है। जैसे---मम्मण वणिक्‌ इत्यादि | क्षेत्रपुरुप वह है, जो जिस 
क्षेत्र मे जन्मा है, जैसे सौराष्ट्र देश मे जन्मा हुआ पुरुष सौराप्ट्रिक कहलाता है। 
अथवा जिसको जिस क्षेत्र के आश्रय से पुरुषत्व प्राप्त होता है, वह उस क्षेत्र का 
क्षेत्रपुरप है। जो जितने काल तक पुरुषवेदनीय कर्मो को भोगता है, वह कालपुरुष 
कहलाता है । जिसके पुरुषचित्तष (प्रजननलिंग) हो, वह प्रजननपुरुष है। अनुष्ठान 
को कर्म कहते है, जिसमे कर्म प्रधान है, उसे कर्मेपुरुष कहते हैं। भोगप्रधान पुरुष को 
भोगथ्‌ रुप (चकवर्ती आदि) कहते है | घैय॑ आदि ग्रुणप्रधान पुरुष को ग्रुणपुरुष कहते 
है। भावपुरुष वह है, जो पुरुषवेदनीय कर्मो को अनुमव कर रहा है। इस प्रकार 
पुरुष के दश निक्षेप होते हैं । 

प्रथम उदह्देशक स्त्रीससर्ग से शीलनाश 

जैसा कि प्रथम उद्द शक के अर्थाधिकार मे बताया गया है कि स्त्रियों के 
साथ अतिससर्ग रखने से तथा चारित्रविघातक बाते करने आदि से शोलनाश क्से-कैसे 
हो जाता हैं ” इसी सन्दर्भ मे प्राप्त प्रसमानुसार इस उद्देशक की प्रथम गाथा इस 
प्रकार है--- 

घल पाठ 

जे मायर च पियर च विप्पजहाय पुष्बसजोग । 

एगे सहिते चरिस्सामि, आरतमेहुणो विवित्तेसु ॥१॥ 

सुहुमेणं त परिक्कम्म, छन्नपएण इत्थिओ मदा । 

उव्वायपि ताउ जाणसु, जहा लिस्सति भिक्‍्खुणो एगे।।२।। 
सस्कृत छाया 


य मातर च पित्तर च, विप्रह्यय पुर्वंसयोगस्‌ । 
एक सहितश्चरिष्यामि आरतमेथुनों विविक्तेषु ॥१॥। 


5 यन ३, प्‌ ७ (9 
स्त्रीपरिज्ञा ॥ चतुर्थ अध्ययन---प्रथम उई शक 


सूक्ष्मेण त्त परिक्रम्य छन्नपदेन स्त्रियों मन्दा । 
उपायमण् ता जानत्ति यथा हिलष्यन्ति भिक्षव एके ॥२॥। 


अन्चयाघयें 

(जे) जो पुरुष इस विचार से दीक्षा ग्रहण करता है कि मैं (सायर पिथर) 
माता-पिता तथा (पुव्वसजोग) पूर्वसम्बन्ध को (विप्पजहाय) छोडकर (आरतमेहुणो) 
एवं मैथनरहित होकर तथा (एगे सहिए) अकेले ज्ञान, दर्शन और चारित्र से युक्त 
रहता हुआ (व्विससु) स्त्री, पशु और नपुसकरहित स्थानों मे (चरिस्सामि) 
विचरण कहूगा । 

(मदा इप्थिओ) अविवेकिनी स्त्रियाँ (सुहुमेण) छल से (त परिककम्म) 
साधु के पास आकर (छत्नपएण) शुढार्थ वाले शब्द से या कपट से साधु को शील- 
भ्रष्ट करने का प्रयत्त करती है। (ताउ उच्चायपि जाणसु) स्थियाँ वह उपाय भी 


जानती हैं, (जहा एगे भिवंजुणो लिस्सत्ति) जिससे कोई साथु उतके साथ सभ 
कर ले । 


भावाये 


जो व्यक्ति इस आशय से दीक्षा अगीकार करता है कि मैं माता-पिता 
तथा समस्त पूर्वंसम्बन्धो का परित्याग करके एवं मैथुन से दूर रहकर ज्ञान- 
दर्शन-चारित्र (रत्नत्रय) का पालन करता हुआ अकेला स्त्रीपशुनपु सक- 
रहित एकान्त, शान्‍्त, पविन्न स्थानों भें विचरण करूगा । 


अविवेधिनी स्त्रियों किसी छल से उस साधु के निकट आकर कपट से 
अथवा गृढ अथे वाले शब्दों द्वारा साधु को शील से भ्रष्ट करने का प्रयत्न 


करती हैं। वे यह्‌ उपाय भी जानती है, जिससे कोई साधु उनका संग 
कर ले । 


५ ज्याय्या 


दीक्षा के समय साधक का सकलप 
इस गाथा में स्‍्रीपरिज्ञा के सम्बन्ध भे साधक को अपनी दीक्षा के समय के 


सकेल्प का स्मरण कराया गया है--जि शायर. विवित्तेसु ४! 


पूर्व अध्ययन की अन्तिम गाथा के साथ इस अध्ययन की पहली गाथा का 
पम्वन्ध यह है कि पूर्वे अध्ययन की अन्तिस गाथा मे कहा गया था--'आमोवलाय 
परिव्वए" अर्थात्‌ मोक्षप्रएप्लिपयेन्द दीक्ष का पालन करे) और मोक्ष तभी और 


उसी को प्राप्त हो सकता है, जब मोह का त्याग हो । इसलिए इस अध्ययन मे मोह 
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का त्याग करने का उपदेश दिया गया हे। मोह मे सर्वशिरोमणि हे-स्त्रीजन्य 
मोह | अत इसी सिलसिले में सबसे प्रथम गाथा मे साधु को दीक्षा-वेला मे ली हुई 
प्रतिज्ञा का स्मरण कराया गया है कि कोई उत्तम साधु जब दीक्षा ग्रहण करता है, 
तब माता-पिता, भाई-बहन, पुत्र-पुत्री तथा सास-ससुर आदि सम्बन्धियों के जितने 
भी पिछले सम्बन्ध ये, उन्हे छोडकर माता-पिता आदि सम्बन्धो से रहित अकेला 
अथवा कपायरहित एव ज्ञान-दर्शन चारित्र से सम्पन्न अथवा स्वहित यानी परमार्थ 
का अनुष्ठान करने वाला होकर ऐसी प्रतिज्ञा करता है कि "मैं सयम का पालन 
करू गा ।” यह प्रतिज्ञा ही सवंप्रधान है । उसी प्रतिज्ञा का एक अश इस प्रकार है 
कि “कामवासना से बिलकुल निवृत्त होने के कारण मैं स्त्री-पशु-नपुसकरहित पवित्र 
स्थानों मे विचरण करूँगा ।/ 


इस प्रतिज्ञाश को स्मरण कराने का हेतु यह है कि जब साधु इस प्रकार की 
प्रतिज्ञा ले लेता है, तब वह ऐसे स्थान मे, ऐसे वातावरण मे रात्रिनिवास नही कर 
सकता, जहाँ रुत्री रहती हो । तया ऐसी गली, मोहल्ले मे भी वह चल-फिर नही 
सकता, जहाँ दुश्चरिन्र स्च्रियाँ रहती हो, और न ही सिर्फ स्त्रियों या अकेली एक 
स्‍त्री के पास बैठ सकता है । इस प्रकार ब्रह्मचय रक्षा की नौ ग्रुप्तियाँ स्त्रीजन्य 
उपसगमोे को जीतने के सम्बन्ध में हैं। अत इस प्रतिज्ञा को स्मरण कराने का आशय 
भी यही है कि साधु अपनी दीक्षाग्रहण के समय की हुई प्रतिज्ञा का स्मरण करके 
स्नीजन्य उपसर्ग से अपने आप को सुरक्षित रख सके। किन्तु ऐसे पवित्र, शान्त, स्त्री 
पशु-नपूसकरहित एकानन्‍्त स्थान मे भी साधु के समक्ष अविवेकी स्त्रियों द्वारा कैसे- 
कैसे उपसर्ग किये जाते हैं ” यह अगली गायाओ मे शास्त्रकार क्रमश बताते हैं -- 


अवधिवेकी स्त्रियों हरा साधु को शीलभञ्रष्ट करने का प्रयत्न 


इस गाथा मे स्त्रीजत्य उपसर्ग का एक पहलू दिया गया है । शास्त्रकार ने साथु 
को अविवेकिनी स्त्रियो द्वारा शीलश्रष्ट करने की एक झाँकी भ्रस्तुत की है। कई 
अविवेकिनी रमणियाँ किसी दूसरे कार्य के बहाने से शीलवान साथु के पास आकर 
बैठ जाती हैं अथवा इधर-उधर के पुराने गाहंस्थ्य या दाम्पत्य-सस्मरण याद दिलाकर 
साधक को शीलपघ्रप्ट कर देती है या शील भ्रप्ट होने योग्य बना देती है । जैसे नानाप्रकार 
के छल-कपट करने मे निपुण, अनेक प्रकार कामविलासो को पैदा करने वाली, काम- 
वासना की प्रबलता के कारण हिताहित-विचारशून्य मुढ मागध वेश्या आदि रमणियो 
ने कलबालुक आदि तपस्वियो को शीलअभ्रष्ट कर डाला था। इसी तरह रमणियां 
साध को शीलशभ्रप्ट कर डालती हैं | तात्पर्य यह है कि कई कामुक स्त्रियाँ भाई, पुत्र 
आदि के बहाने से साधु के पास आकर घीरे-धीरे उसे सयम से पतित कर देती हैं । 


किसी अनुभवी ने कहा है - 


स्त्रीपरिज्ञा चतुर्थ अध्ययन--प्रथम उद्दंशक ५०६ 
पियपुत्तमाइकिडगा, णत्तू किडगा य समणक्िडगा य १ 
एते जोव्वणकिडगा पच्छन्नपई महिलियाण |! 

अर्थात्‌--प्रिय पुत्र, भाई, प्रिय नाती, तथा किसी स्वजन आदि ससारी 
सम्बन्ध के बहाने से गुप्त पति बना लेना तो स्त्रियों की नीति है । 

इसीलिए शास्त्रकौर कहते है--'सुहुमेण त परिक्कम्म ॥' 

छन्चनपएण--उन कामिनियो का साधु को शीलश्रप्ट करने का दूसरा तरीका 
गूढ़ अर्थ वाले शब्दो के प्रयोग से फैसाने का है । इस प्रकार का कोई एइलोक, कविता 
या भजन बनाकर दे साधु के पास आकर सुनाती हे, जिससे उस श्लोक, कविता या 
भजन आदि मे उक्त कामिनी का मनोभाव झलक सके । इस सम्बन्य में वृत्तिकार ऐसा 
ग्ुप्त अर्थ वाला एक श्लोक प्रस्तुत करते है-- 

काले प्रसुप्तस्यथ जनार्दनस्य, सेघान्धकारासु च शवरीषु । 
सिथ्या न माषासि विशालनेन्रे ) ते प्रत्यया ये प्रथमाक्षरेपु ॥ 

इस एलोक के चारो चरणो के प्रथम अक्षरों की योजना करने से 'कामेमि ते! 
(मैं तुम्हे चाहती हूँ) यह वाबय बनता है। अथवा गुप्त नाम के द्वारा या गुढा्वक 
मेघुर वार्तालाप करके वे अपना जाल रचती है। स्त्रियाँ यह कामजाल कंसे 
विछाती है, और साधु कैसे फेंस जाता है ? इसके सम्बन्ध में उत्तरार्ध मं शास्त्रकार 
कहते है--उच्चायपि ताउ जाणसु, जहा लिस्सति भिवलुणों ७ वे चालाक स्त्रियाँ 
साधु को अपने कासजाल मे फेसासे के अनेक तरीके जानती है, जिससे भोलेभाले 
भाघक भी वेदमोहनीय कर्मोदयवश उनके कपटजाल मे फेसकर उन स्त्रियो मे आसक्त 
ही जाते है । 

वे चालाक स्त्रियाँ शीलवान्‌ और सावधान साधक को भी किस प्रकार 
मोहित कर लेती है, यह अगली गाया मे शास्त्रकार बताते हैं--.. 


सल पाठ 
पासे भिस णिसीयत्ति, अभिक्खण पोसवर्त्थ॑ परिहिति । 


काय अहैबि दसति, बाहू' उद्धट्टु कक्खमणव्वज्जे ॥॥३॥ 
सस्क्ृतत छाथा 
पारवें भुश निषीदन्ति, अभीक्ष्ण पोषवस्त्र प्रिदधति । 
क्ायमधो<पि दर्शयन्ति, बाहुसुद्ध त्य कक्षमनुत्रजैयु. ॥श॥। 
अन्चयार्थ 
(पासे) साधु के पास 
वार-बार (पोसच्नवत्थ 


(भिस णिसोयति) बहुत अधिक बैठती है, (अभिवखएण'-) 
(परिहांत) पहनती 


) सुन्दर कामोत्पादक वस्त्रो को ढीला होने का बहाना वनाकर 
है। (काय अहेवि दसति) शरीर के निचले भाग (ग्रुप्ताग) को 
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भी काम-उद्दीपित करने के लिए साधु को दिखलाती है (बाहू उद्धददु) तथा भुजा 
ऊँची करके (कक्खमणुव्वज्जे) काख दिखाती हुई साधु के सामने से जाती हैं । 
भावार्थ 
स्त्रियाँ साक्षु को कामजाल में फेसाने के लिए उसके निकट अत्यन्त 
(बहुत देर तक या बहुत सटकर ) बैठती है और कामपोषक सुन्दर 
वस्त्र को ढीला होने का बहाना बनाकर या अपने अग से फिसल जाने के 
वहाने बार-वार पहनती है। तथा वे अपने जघा आदि निचले भागों 
(गुप्तागो) को भी दिखाती है। कभी बाहे ऊँची करके अपने काख दिखाती 
हुई साधु के सामने से जाती है । 
व्याख्या 
स्त्रियों द्वारा कासजाल से फेंसाने के लिए अग प्रदशन 
मायावती स्त्रियाँ साथु को अपने चग्रुल मे फंसाकर शील श्रष्ट करने के लिए 
जो मोहक तरीके अपनाती है, उसे शास्त्रकार इस गाथा में बताते है। यहाँ सर्वत्र 
लिड' लकार सम्मभावन। अर्थ मे है। अर्थात्‌ साधु के सासने कामुक स्त्रियों द्वारा 
शीलक्नष्ट करने के ये उपाय अजमाये जा सकते है। कई स्त्रियाँ तो बहुत देर-देर 
तक साधु के पास बैठ जाया करती है, या बहुत ही निकट सटकर बैठ जाती है । 
ने पास वेठकर धीरे-घीरे अपना मोह जाल विछाती है। साधु के प्रत्ति स्नेह 
प्रयट करती हुई मीठी मीठी बाते वनाकर विश्वास पैदा करने हेतु वे उसके अत्यन्त 
निकट आकर वेठ जाती है। अथवा एकान्त में कोई वात कहने के लिए बैठ 
जाती हैं । 
कभी कभी वे कामवृद्धिकारक वारीक सुन्दर कपडो को वार-वार सिर से 
नीचे उत्तर जाने, फिसल जाने या ढीले हो जाने के बहाने से वार-वार ऊपर करती 
है, बाँधती है या पहनती हैं। वे साधु को अपनी कामेच्छा प्रकट करने के लिए 
प्राय ऐसा करती हैं। फिर साधु के मन मे कामवासना भडकाने के लिए वे जाध, 
आदि नीचे के गुप्त अगो को दिखाती है । कभी-कभी अपनी वाहे ऊँची उठाकर 
काँख दिखलाती हुई साधु के सामने से होकर जाती हैं, ताकि उसके पुणष्ट शरीर, 
लचकीली कमर, एवं मासल भुजा को देखकर साथु मे कामवासना जाग जाय | 
निष्कर्ष यह है कि साधु को मोहित करने के लिए स्थत्रियाँ इस श्रकार के विविध 
तरीके अपनाती है । 
सूल' पाठ 
सयणासणे हि जोगेहि इत्थिओो एगता णिमंतंति । 
एयाणि चेव से जाणें, पासाणि विरूवरूवाणि ॥४॥ 
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सस्कृत छाया 
शयनासनेन यीग्येत स्विय एकदा सिमन्रयन्ति । 
एतानि चैव स जानीयात्‌ पाशान्‌ विरूपरूपान्‌ ॥४॥ 
अन्वयार्थ ह 
(एगता) किसी समय (इत्यिओ) चालाक स्त्रियाँ (जोगेहि) उपभोग करने 
योग्य (सयणासरणोह) पलग, शब्या, आसन आदि का उपभोग करने के लिए 
(णिमतति) साधु को एकान्त भे आमत्रित करती है। (से) वह साथ (एपाणि) इन 
सब बातो को (विरूवरूवाणि) नाना प्रकार के (पासाणि) पाशवन्धन--कामजाल मे 
फेंसाने वन्‍्धन (जरणे) समझे । हा 
भावाथ 
कभी-कभी चालाक स्त्रियों साधु को उपभोग्य सुन्दर पलग, शब्या, 
आसन आदि पर बैठने के लिए एकान्त मे आमन्रित करती है, मनुहार 
करती हैं। लेकित विवेकी साधु इन सब बातो को कामजाल मे फेंसाने के 
नान्ता प्रकार के बन्धचन समझे । 
व्यास्या 
एकान्त भे भोग्य पदार्थों की सनुह्हार काप्रपाश के बन्धन 
साधु कभी-कभी इतना बहक जाता है कि उसे होश ही नहो रहता कि 
अमुक महिला द्वारा इतनी भक्ति क्यो की जा रही है ? वह भक्ति के बहाने वाग्जाल 
में फेसकर उसके आमत्रण पर उसके घर पर या एकान्त में चला जाता है, फिर वह 
पूर्ते नारी साधु को एकान्त में मौका देखकर कामजाल मे फँसाने हेतु कहती है--- 
महात्मन्‌ | इस पलग पर, इस गदे पर या शय्या पर विराजिए | इसमे कोई सजीव 


वस्तु नही है, प्रासुक है। अच्छा, और कुछ नही तो कम से कम इतप कुर्सी पर या 
आरामकूर्सी 


भिक्रुस्ती पर जरा बैठ जाइए । इतनी दूर से चलकर पधारे हैं, जरा इस गलीचे 
पर बंठकर सुस्ता लीजिए । हे 


इस प्रकार चालाक रमणियाँ शयन (शय्या पलग आदि), आसन (गलीचा, 
झुसीं आदि) इत्यादि का उपभोग करने की प्राथेना करती हैं। परन्तु परमार्थदर्शी, 
जय बातो का ज्ञाता, अनुभवी साधक इन शयन, आसन आदि की प्रार्थता-- 
भनुहार को स्त्री के मोहपाश मे फेंसाने वाले बस्धन समझे । साधु उत्त प्रलोभनो को 
स्वियो का छलावा समझकर उत स्त्रिया के सग से दूर रहे। कई बार चालाक 
स्त्रियों की अतीव सेवाभक्ति के प्रलोभनो के कारण उनका सग ॒दुस्त्यज्य होता है, 
तैकित विवेकी साधु इन लुभावने फदो से अपने को बचाए | 
. मूल पाठ 
नो तासु चक्खु सघेज्जा, नोवि य साहसं समभिजाणे । 
णो सहियपि विहरेज्जा, एवमप्पा सुरक्खिओ होइ. ॥५॥ 


५१२ सूत्रकृतांग सूत्र 


सस्कृत छाया 
न तासु चक्ष सदध्यात्‌, नाईपि च साहस समभिजानीयातृ्‌ । 
न सहितोडपि विहरेद्‌. एवमात्मा सुरक्षितो भवति (५॥। 
अन्चयाथ्थे 
(तासु) उन स्त्रियों पर टकटकी लगाकर (चक्खु नो सधेज्जा) आँख न 
लगाए, न गडाए, भाँख से आँख न मिलाए। (नोवि थ साहस समर्भिजाणे) उनके 
साथ कुकर्म करने की सम्मति--स्वीकृति भी न दे । (सहियपि नो बिह्रेज्जा) उनके 
साथ ग्राम-नयर आदि में विहार न करे, (एवं) इस प्रकार (अप्पा सुरक्िखिओ होइ) 
साधु की आत्मा सुरक्षित होती है । 
भावार्थ 
साध्षु स्त्रियों पर अपनी दृष्टि न गडावे, न टकटकी लगाकर देखे या 
आँख से आँख न मिद्याए तथा उनके साथ कुकर्म करने का साहस न करे, 
न ही कुकर्म करने की स्वीकृति दे । उनके साथ ग्राम आदि में विहार न करें, 
इस प्रकार साधु की आत्मा सुरक्षित होती है । 
व्याख्या 
स्त्रियों के वशीभूत न होने के नुस्खे 
इस गाथा में उन बातों का निषेध साधु के लिए किया गया हे, जो उसके 
शील को भ्रष्ट कर देती हैं। और खास तौर से स्त्रीजन्य उपसग हैं। ऐसे अनुकूल 
उपसभों मे कभी तो स्त्री स्वय॒ किसी चीज का प्रलोभन देती है, कुकर्म मे भवृत्त 
करती है, कभी साधु उसे देखकर स्वय शील से डिगने लगता है । ऐसी लडखडाती 
अवस्था से साधु को कौन उबार सकता है ” उसकी आत्मा की कोन रक्षा कर 
सकता है? शास्त्रकार कहते हैं--एवमप्पा सुरकक्‍्खिओ होइ ।' अर्थात्‌ ये और 
इनके समान अन्य कई प्रकार के कामोत्तेजक या शीलनाशक कामजाल है, जिनसे 
सा4 को स्वय बचना चाहिए। आशय यह है कि साधु स्त्रियों द्वारा की जाने वाली 
पूर्वोत्त प्रार्थाओ को मोहपाश समझे, ऐसी स्त्रियों पर अपनी दृष्टि न दे, या उनकी 
हृष्टि से अपनी दृष्टि न मिलावे ॥ प्रयोजनवश यदि उनकी और देखना पढे तो 
क्या करे ? इसके लिए कहा' है--- 
कार्यप्वीषन मतिमान्‌ निरीक्षते घोघिदगमस्थिरया । 
अस्निग्धया दशापवज्ञया ह्यकुपितोडपि कुपित इच ॥ 
अर्थात्‌ काम पडने पर बुद्धिमान्‌ रुत्री के अग की आर जरान्सी अस्थिर, 
अस्निग्ध, रूखी एवं अवज्ञापूर्ण दृष्टि से देखें, ताकि अकुपित होते हुए भी वाहर से 


कुपित-सा प्रतीत ही । 
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किसी युवती की प्रार्थना पर साथु उसके साथ कुकर्म करना हगिज स्वीकार 
न करे। कारण, नरकगमन आदि कुशीलसेवन के परिणामो का ज्ञाता साथु यह 


भलीभाँति समझ ले कि रुत्री के साथ ससगे करना सम्राम मे उतरने के समान अति- 
साहस का कार्य है । 


साधु स्त्रियों के साथ ग्रामानुग्राम विहार न करे, न उनके साथ एकान्त में 
बैठे । स्त्रियों की एकान्त सगति करना साधु के लिए लोकापवाद, निन्‍्द्य एवं पाप- 
जनक है । कहा भी है-- 
मात्रा स्वस्रा दुहित्रा वा, न विविक्तासनो भवेत्‌ । 
बलवानिन्द्रियग्रामो चिद्मसाध्प्यन् शुद्यत्ति || 
अर्थात्‌--माँ, बहत एवं पुत्री के साथ भी एकान्त स्थान मे नही बैठना चाहिए ॥ 
क्योकि इन्द्रियों बडी बलवान है, बडें-ब्डे विद्वानों को मी अकार्ये भे प्रवृत्त कर 
देती हैं । 
इस प्रकार सत्रीससर्गों को हर हालत मे टालने से और आत्मभावो मे रमण 
करने से आत्मा सुरक्षित हो जाता है । स्त्रीससर्ग समस्त अनर्थो का कारण है, यह 
जानकर आत्महितेषी साधक को इसका दूर से ही त्याग कर देना चाहिए । 
सूल परठ 
आमंतिय उस्सविया भिक्‍खु आयसा निमतंति । 
एताणि चेव से जाणे, सहाणि विरूवरूवाणि ॥६॥ 
पसकत छाया 
आमच्य उच्छाय्य भिक्षुमात्मना निमत्रयन्ति । 
एताश्चेव स जानीयात्‌ शब्दान्‌ विरूपरूपान्‌ | ६॥। 
अन्वयर्थ 
(आमतिय ) स्त्रियाँ साधु को सकेत देकर अर्थात्‌ मैं आपके पास अमुक समय 
भाऊंगी, इत्यादि प्रकार से आमत्रण देकर (उस्सविया) तथा अनेक प्रकार के 
चार्तालापो से विश्वास देकर (भिक्खु) साधु को (आया) अपने साथ सम्भोग करने 
या सोग भोगने के लिए (निमत॒ति) आमत्रित--प्रार्थं ना करती है। अत (से) वह 


(एयाणि सहाणि) स्त्री सम्बन्धी इन शब्दो--बातो को (चिरूवरूवाणि जाणे) नाना- 
भकार के पाशवन्धन समझे । 


भावाथे 
स्न्रियाँ साधु 


ला धु॒ को सकेत देती है, कि “मैं अमुक समय आपके पास 
बे अ तथा विविध प्रकार की इधर-उधर की बातो से साधु को विश्वास 
ती है। इसके पश्चात्‌ वे अपने साथ सम्भोग 


सम्भोग करने के लिए साधु को 


५१४ सूत्रकरताग सुत्र 


आमत्रित करती है, प्रार्थंता करती है। अत विवेकी साथु स्त्री सम्बन्धी इन 
शब्दो--बातों को नाना प्रकार के पाशवन्धन समझे । 
व्याख्या 

स्त्रियों के मधुर शब्दो को मोहबन्धन माने 

इस गाथा मे स्त्रीजन्य उपसर्ग का दूसरे पहलू से चित्रण किया गया है । 
स्त्रियाँ किसी पुरुष को अपने वाग्जाल में कैसे फंसा लेती है ” इसे शास्त्रकार बहुत 
ही नपे-तुले शब्दों मे कहते है--आमतिय . चिछ्यरूवाणि ।' 

आशय यह हे कि कामिनियाँ स्वभाव से अकार्य करने को सहसा उद्यत 
रहती है । वे पहले साधु को इशारा करती है या वचन देती है कि “मैं अमुक समय 
आपके पास आऊँगी । आप भी वहाँ तैयार रहना ।” इस प्रकार का आमत्रण देकर, 
फिर इधर-उधर के अनेक विश्वसनीय वचनो से वे साधु को विश्वास दिलाती है, 
ताकि वह सकोच छोड दे। वे साधु का भय मिटाने के लिए झूठ-मरृठ कहती है-- 
“मै अपने पत्ति से पूछकर आपके पास आयी हूँ । अपने पति को भोजन कराकर, 
उनके पैर घोकर एवं उन्हे सुलाकर यहाँ आयी हूँ। आप मेरे पर विश्वास 
कीजिए और मेरे पति की शका छोडकर निर्भय एवं निश्चिन्त होकर मेरे साथ 
समापम वीजिए । नि सकोच होकर यह कार्य कौजिए ! मेरा यह शरीर, हृदय, 
ये आभूषण, यह धत वगैरह सव आपका है। इस शरीर को आप चाहे जिस कार्य 
मे लगाएँ, आनन्द लूठे । मेरा शरीर आदि सब आपके चरणो मे समर्पित है। मैं तो 
आपके चरणो की दासी हूँ, मुझे अकशायिनी वनाइए ।” या विविध वाग्जाल 
बिछाकर स्त्रियों साधु को विश्वस्त करके अपने साथ सम्भोग के लिए प्रार्थना 
करती है। नाना प्रकार के प्रलोभन के सब्जबाग दिखाती है । परन्तु परमार्थ को 
जानने वाला साध स्त्री सम्बन्धी इन नाता शब्दादि विपयो को पाशस्वरूप समझे, 
क्योंकि निश्चय ही ये स्त्री सम्बन्धी शब्दादि विषय दुर्गतिगमन के कारण है, 
मोक्षमार्ग मे अर्गला हैं। इनका परिणाम अत्यन्त बुरा है, यह जानकर प्रत्याख्यान- 
परिज्ञा से इन्हे त्याग दे । 

सूल पाठ ु 
मणबधणेहि णेंगेहि, कलुणविणीयमुवगसित्ताण | 
अदु मजुलाइ भासंति, आणवरयंति भिन्नकहाहि ॥७॥ 
ससस्‍्कृत छाया 
मनोवन्धने रनेके करुणविनीतमुपंश्लिष्य | 
अथ मजुलानि भाषन्ते, आज्ञापयन्ति भिन्नकथाभि ॥।७।। 
अन्वेयार्थे 
(णेगेहि मणबधणहिं) भनेक प्रकार के चित्ताकर्पक भमनोहारी उपायो के द्वारा 
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(कलुणविणीयसुवसित्ताण) तथा करुणोत्पादक वाक्यों और विनीतभाव से साथु 
के पास आकर (अदु सज्जुलाइ भातति) वे रमणियाँ मधुर-मधुर भाषण करती है, 
(भिन्नकहया हू आणवर्यति) और कामसम्बन्धी वार्तालाप के हारा साधु को अपने साथ 
कुकर्म करने की आज्ञा देती है। 


भावध्थ 
चालाक नारियाँ साधु के चित्त को अपनी ओर आकपित करने के 
लिए अनेक प्रकार के मनोहारी उपाय आजमाती है। कभी वे करुणाजनक 
वावंथ बोलकर अनुनय-विनय करती हुई साधु के पास आती है । कभी साधु 
पीस आकर मधुर-मधुर बातें करती हैं। वे कामोत्तेजक बार्तालाप के 
हरा साधु को अपने साथ सम्भोग करने की आज्ञा दे देती है! 


व्याज्या 
चालाक स्त्रियों के हारा साधु को आकर्षित करने के उपाय 


इस गाय से जी यह वत्ताया गया है कि चालक स्तिर्याँ किस प्रकार साधु को 


विविध सघुर उपायो से अपने साथ समाग्रम के लिए भना लेती है, यहाँ तक कि 
अपना 


अंजाम बनाकेर उसे समागम के लिए मजबूर कर देती है ““सणवधर्णपह 
णेंगेहि / अर्थात्‌ सर्वप्रथम चे चतुर तारियाँ मन को कामपाश से बाँव देने वाले 
विविध आकर्षणकारी हृश्यो, सभीतो, रसी, सुगन्धियो एबं कोमल गुृदगुदाने वाले 
स्पशों से लुभाकर अपनी ओर रीचती हैं। इसके लिए वे मघुर-मघुर वचन कहती 
/ भीकष॑ंक शब्दों से सम्बोधित करती है, उस साधक की ओर स्नेह॒पू्ण दृष्टि से 
कटाक्ष फैककर अथवा आँखें या मुँह मटकाकर देखती हैं, कभी अपने स्तन, नाभि, 
कमर, जधा आदि अगो को दिखाती है, कभी मनोहर हावभाव, अमिनय या अग- 
वित्यास करती हैं, जिससे कि साधु उन पर मोहित हो जाय ॥ कभी वे करुणा पैदा 
करने वाले मधुर आलाप करती हैं--"हे नाथ ! हे प्रिय | है कान्‍्त | हे स्वामी | 
है दयित ! हे जीवनाधार ! हे प्राणप्यारे ! आप मुझे प्राणा से सो बढकर प्रिय है । 
में तो आपके जीने से जीती हैं, आप ही मेरे शरीर के मालिक है । मुझे आपने बहुत 
जाया, बहुत प्रतीक्षा करायी । अब तो बहुत हो चुनी । अब इन्कार करोगे तो मैं 
यही प्राण दे दूंगी | आपको भेरी सौगन्ध है । भाप मुझे नही अपनाओंगे तो मैं मर 
आऊँगी | जापको नारोह॒त्या का पाप लगेगा । बस अब तो मुझे अपने चरणो की 
पक सो लें। मैं आपकी दासी बनकर आपकी हर तरह से सेवा करूंगी । आप 


शैेकार की चिन्ता न करें । निश्चित होकर सहवास करें ।” इत्यादि करुणा- 
जनक, विश्वासोत्पादक मधूर वचनो से साधक के हृदय में आकर्षण पैदा करके 
पक भडका देती है। कभी वे साधु के पास आकर अनुनय-विनय करती है 
और 


ताधु के हृदय में काम का प्रवल ज्वर उत्पन्न कर देती है | कभी मधुर वचनो से 
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कहती हैं--“प्रिय ! अब तो मान जाइये न ! आप रूठिए मत । आप रझूठेंगे तो मै 
भी रूठ जाऊंगी ।”” कभी वे मन्द हास्य करती है---'नाथ ! अब तो आपको मै जाने 
न दूंगी । आप मुझे निराधार छोडकर कहाँ जाएँगे ?”” कभी एकान्त मे कामवासना 
भडकाने वाली बातो से साधु के चित्त मे विकृृति पैदा कर देती है। इस प्रकार साधु 
को किसी प्रकार मोहित एवं वशीभूत करके वे स्त्रियाँ उसकी दुर्बलता को जानकर 
उसे गुलाम बना लेती हैं। फिर तो उसे इतना बाध्य कर देती है कि उसे मजबूर 
होकर उक्त कामिनियो के कहे अनुसार सहवास आदि करना पडता है । 
वे चतुर स्त्रियाँ किस प्रकार साथु को अपने मोहपाश मे बाँध लेती हैं ? इसे 
आगामी गाथा मे कहते हैं--- 
सल पाठ 
सीह जहा व कुणिमेण निथ्भयमेगचरत्ति पासेणं | 
एवित्थियाउ बधति, सबुर्ड एगतियमणगार._॥५॥। 
सस्कृत छाया 
सिंह यथाहि कुणिमेन निर्भयमेकचर पाशेन । 
एवं स्वियो बध्नन्ति सवृतमेकतयमनगारम्‌ ॥5॥॥ 
अन्वयार्थ 
(जहा) जैसे (निब्भय) निर्भय (एगचर) अकेले वन मे विचरण करने वाले 
(सीह) सिंह को (क्ुणिसेण) मास खिलाकर (पासेण) पाश से (बधति) सिंह पकडने 
वाले लोग बाँध लेते है। (एच) इसी तरह (इत्थियाउ) स्त्रियाँ (सबुड) मन-वचन- 
काया से ग्रुप्त--सवृत्त रहने वाले शान्‍्त (एगतिय अणगार) किसी अनगार को 
(बधति) अपने मोहपाश मे जकड लेती हैं । 
भावाथे 
जैसे सिंह को पकडने वाले शिकारी मास का लोभ देकर अकेले 
निर्भय विचरण करने वाले सिह (वनराज) को अपने पाशबन्धन मे बाँध 
लेते है, वेसे ही चतुर स्त्ियाँ मन वचन-काया को सवृत--ग्रुप्त रखने वाले 
शान्त उक्त अन्गार को भी अपने मोहपाश मे जकड लेती है। जब थे मन- 
वचन-काया से गुप्त रहने वाले साधु को भी वश मे कर लेती हैं, तब 
सामान्य पुरुष की तो बिसात ही क्‍या ? 
व्यास्या 
सिह की तरह सचृत पुरुषसिह को भी चश मे कर लेती हैं 


इस गाथा में उन चतुर नारियों का सामथ्य दृष्टान्त देकर बताया है कि 


किस प्रकार वे कठोर सयमी साधु को भी अपने मोहपाश मे जकड लेती है--- 
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सीह जहा * एगतियमणगार । आशय यह है फ़ि वन भे स्वच्छन्द विचरण करने 
वाला एकाकी वनराज कितना पराक्रमी होता हे ? किच्तु सिंह को पकडने वाले 
चतुर शिकारी उसे मास आदि का लोभ देकर विविध उपायो से उसके गले मे किसी 
प्रकार से फदा डालकर बाँध लेते हैं। वे उसे अनेक प्रकार की यातनाएँ देकर पालतू 
पशु की तरह काबू ये कर लेते हैं। ठीक इसी प्रकार कामकला-चतुर स्त्रियाँ पूर्वोक्त 
अनेक प्रकार के उपायो से मन-वचन-काया को गुप्त--सुरक्षित रखने वाले कठोर 
सयमी साधु को भी अपने वश में कर लेती है, मोहपाश में बाँध लेती है। यहां 
'सबुड' पद देकर शास्त्रकार ने स्त्रियों की शक्ति का दिग्दर्शन किया है कि जब वे 
इतने सुसवृत साधु को भी अपना पथ बदलने को विवश कर सकती है, तव जिनके 
मत-वचन-काया सुरक्षित---गुप्त नही है, उनका तो कहना ही कया ? 


मूल पाठ 
अह तत्थ पुणो णमयंती, रहकारो व णेमि आणुपुव्बीए । 
बद्धे मिए व पासेण फंदते वि ण सुच्चए ताहे 


सस्‍्कृत छाया 
अथ ततन्न पुनर्नेमयन्ति, रथकार इव नेमिमानुपूर्व्य । 
बद्धो मृग इव पाशेन स्पन्दमानो४्पि न मुच्यते तस्मातू ॥६॥ 
अस्वयाएरथे 
(रहकारो) रथकार (णेमि व) जैसे नेमि--चक्र को (आणुपुब्बीए) क्रमश 
नमा (झुका) देता है, इसी तरह स्त्रियाँ साधु को (अह) अपने वश मे करने के 
श्चात्‌ (तत्थ) अपने इष्ट अर्थ मे क्रमश (णमयती) झूका लेती हैं। (मिए व) मृग 
को तरह (पासेण) पाश से (बर्द ) बेचा हुआ साधु (फदते वि) पाश से छूटने के 
लिए उछल-कूद मचाता हुआ भी (ताहे) उससे (ण सुच्चए) छटता नही है। 
भावाथे 
जैसे रथकार रथ की नेमि (पुट्ठी) 


तरह स्त्रियाँ साधु को अपने वश में करके क्रमश अपने अभीष्ट अर्थ मे 
शुका लेती हैं। जैसे पाश मे बँघा 


हुआ मभृग पाश से मुक्त होने के लिए बहुत 

अटपटाता है, पर छूट नही सकता, वैसे ही कामकलादक्ष ललनाओ के मोह- 

हक में बंधा हुआ साधु कितनी ही उछलकूद मचा ले, वह पाश से मुक्त नही 
सकता । 


[6॥। 


को क्रमश नमा देता है, इसी 


व्याख्या 


एक बार मोहपाशबद्ध साथु छठ नहीं सकता 
हम गाथा में मोहपाशवद्ध साथु की कैसी दशा होती है ? इसे दृष्टान्त द्वारा 
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समझाते ह--'अह तत्थ पुणो णगमयती. घुच्चए ताहे ॥! अर्थात्‌- अपने वश मे 
कर लेते के पश्चात्‌ कामकलादक्ष नारियाँ साधु को अपने अभीष्ट अथे में झुका लेती 
हैं। जिस तरह एक बढई रथ के चक्त के बाहर की गोलाकार पुटुढी (नेमि) को 
त्रमश नमा देता है, उसी तरह साधु को भी वे नारियाँ अनुकल कार्यो मे प्रेरित 
करती है। स्त्री के पाश मे एक बार वँध जाने के वाद वह साधु पाशवद्ध मृग की 
तरह छूटना चाहने पर भी तथा भरसक प्रयत्न कर लेने पर भी छूट नहीं सकता । 
कितना जवर्देस्त मोहपाश का वन्धन है । एक कवि ने ठीक कहां है-- 
वन्धनानि खलु सन्ति बहुनि प्रेमरज्जुकृतबन्धनमन्यत्‌ । 
दारु: उनिपुणो5पि षडप्रिनिष्कियों भवति पकजकोषे ॥॥ 

अर्थात्‌--ससार मे बहुत से बन्धन है, पर प्रेम (मोह) रूपी रस्सी का बन्धन 
निराला ही है। देशो, कठोर काप्ठ को भेदन करने मे निपुण भौरा कमल के प्रेम 
(मोह) के वीभूत होकर उसके कोप मे ही निष्किय होकर स्वय वन्द हो जाता है। 

मूल पाठ 
अह से5णृतप्पई पच्छा, भोज्चा पायस व विसमिस्स । 
एवं विवेगमादाय, सवासो नवि कप्पए दविए.._ ॥१०॥ 
सस्कृत छाया 
अथ सोष्नुतप्यत्ते पश्चात्‌ भुक्त्वा पायसमिव विषमिश्रस्‌ । 
एवं विवेकमादाय सवासो नाअ5ंपि कल्पते द्रव्ये ॥१०॥। 
अन्वयार्थ 

(अह) स्त्री के वश मे होने के पश्चात्‌ (से) वह साधु (पच्छा अणुत्प्पई) 
वाद में पश्चात्ताप करता है। (विसमिस्स) जैसे विष मिली हुई (पायस) खीर 
(भोच्चा) खाकर मनुष्य पश्चात्ताप करता है । (एव) इसी प्रकार (विवेगमादाय ) 
विवेक को अपनाकर (दविए) मुक्तिगमनयोग्य साधु को (सवासो) स्त्रियों के साथ 
एक स्थान से निवास यथा ससर्ग करना (लवि कप्पए) उचित नही है--कल्पनीय 


नही है। 
भावार्थ 
जैसे विषमिश्चित खीर का सेवन करके मनुष्य बाद मे पछताता है, 
वैसे ही स्त्री के वश मे होने पर मनुष्य पश्चात्ताप करता है। अत इस वात 
का विवेक करके भुक्तिगमन के योग्य साधक का स्त्री के साथ एक स्थान में 
रहना योग्य नही है । 


ञ्य 
स्‍त्री के मोहपाश मे बँधने से पश्चात्ताप 
स्त्री के मोहपाश मे बद्ध अनगार कूटपाश मे बे हुए मृग की तरह रात-दिन 


स्पा 
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छठपटाता है। वह अपने परिवार के भरणपोषण के लिए अहर्निश चिन्तित रहता 
है, मन मे क्लेश पाता रहता है। कारण यह है कि ग्ृहस्थवास स्वीकार करने वाले 
व्यक्ति के लिए. निम्नोक्त चिन्ताएँ हरदम लगी रहती हैं--“कौन क्रोधी है ”? कौन 
समचित्त है ? कैसे उसे वश में करूँ ? यह मुझे घन कैसे दे ? क्रिस दानी को मैंने 
छोड दिया है? कौन विवाहित है ? और कौन कुआरा है ?”१ ये ओर इस प्रकार 
की चिन्ता करता हुआ व्यक्ति नाना प्रकार के पापकर्मो का बन्ध करता है तथा 
वह व्यक्ति पश्चात्ताप करता हुआ कहता है---“मैंने कुटुम्च का भरण-पोपण करने 
हेतु अनेक कुकर्म किये । उन कुकृप्यों के कारण मैं अकेला दु ख भोग रहा हूँ, दूसरे 
फल भोगने वाले तो अन्यत्ष चले गये ।”* इस प्रकार महामोहात्मक कुटुम्बपाश में 
पडा हुआ व्यक्ति पश्चात्ाप करता है । 
इसी बात को शास्त्रकार दृष्टान्त द्वारा समझाते हैं - जैसे कोई विपमिश्चित 
अन्न खाकर बाद मे विष के वेग से व्याकुल होकर पश्चात्ताप करता है--हाय ' 
वर्तमान सुखरसिक बनकर मुझ पापी ने परिणाम मे दु खदायी ऐसा भोजन क्यो कर 
लिया ? इसी प्रकार स्त्री के मोहपाश मे बद्ध व्यक्ति भी पुत्र, पौत्र, कन्या, दामाद, 
बहन, भत्तीजे और भानजे जादि के मोजन, वस्त्र, आभूषण, विवाह, जातकर्म और 
भृत्तकर्म आदि एवं उनकी बीमारी की चिकित्सा आदि कई चिन्ताओ से व्याकुल 
होकर अपने शरीर का कत्त॑व्य भी भूल जाता है। वह इस लोक एव्र परलोक के 
लिए जो कुछ धर्माचरण करना है, उससे विमुख होकर केवल अपने परिवार के 
पालन-पोषण भे ही व्याकुलचित्त से सलग्न रहता हुआ पश्चात्ताप करता है । अत 
विवेक को अपनाकर चारित्र मे विष्नकारिणी स्त्रियो के साथ एक स्थान मे निवास 
करता मृुक्तिगमनयोग्य या राग षवर्जित साधु के लिए उचित नही है, क्योकि 
हे स्त्रियों के साथ सवास करना विवेकी साधक के उत्तम अनुष्ठानों मे विधातक 
ताहै। 


सत्री-ससर्ग से उत्पन्न दोषो को बताकर उपसहार करते हुए शास्त्रकार 
कहते हैं--- 


मूल पाठ 

तम्हा उ वज्जए इत्थी, विसलित्त व कटग नच्चा । 

ओए कुलाणि वसवत्ती आघाते ण से वि णिग्गंथे ॥११॥ 
(न क वयन मनन कम कन 9 +>+++++-+त ८3 5-3 
१ कोद्धयमो को समचित्तु 


पु, काहोवर्णाह काहो दिज्जउ वित्त ? को उम्घाडउ परि- 
जा को व कुमारउ पडियत्तो जीव खडप्फडेहि पर बधइ पावह 
ञो। 


२. मया परिजनस्थारथें कृत कर्म सुदारुणम्‌। 
एकाकी तेन दह्म हह, गतास्ते फलभोगिन ॥ 


५१८ सूत्रकृतांग सूत्र 


समझते हैं--'अह तत्य पुणो णगसयती .. मुच्चए ताहे ।” अर्थात्‌- अपने वश मे 
कर लैने के पश्चात्‌ कामकलादक्ष नारियाँ साधु को अपने अभीष्ट अर्थ भे झुका लेती 
है। जिस तरह एक बढई रथ के चक्र के बाहर की गोलाकार पुट्ठी (नेमि) को 
क्रमश नमा देता हे, उसी तरह साधु को भी वे चारियाँ अनुकूल कार्यों मे प्रेरित 
करती है। स्त्री के पाश मे एक बार वध जाने के वाद वह साधु पाशबद्ध मृग की 
तरह छूटना चाहने पर भी तथा भरसक प्रयत्न कर लेने पर भी छूट नही सकता । 
कितना जबर्दस्त मोहपाश का वन्धन है । एक कवि ने ठीक कहां है-- 
बन्धनानि खलु सन्ति बहुनि प्रेमरज्जुकृतबन्धनमन्यत्‌ । 
दारु- रनिपुणो5पि षडचप्निनिष्कियो भवत्ति पकजकोणे |। 
अर्थात्‌-ससार मे बहुत से बन्धन हैं, पर प्रेम (मोह) रूपी रस्सी का बन्धन 
निराला ही है। देखो, कठोर काण्ठ को भेदन करने मे निपुण भौंरा कमल के प्रेम 
(मोह) के वशीभूत होकर उसके कोष मे ही निष्किय होकर स्वय बन्द हो जाता है । 
मूल पाठ 
अह से5णृतप्पई पच्छा, भोच्चा पायस व विसमिस्स । 
एवं विवेगमादाय, सवासो नवि कंप्पए दविए ।।१०॥। 
सरकृत छाया 
अथ सोथ्नुतप्यत्ते पश्चात्‌ भुकत्वा पायसमिव विषमिश्रस्‌ । 
एवं विवेकमादाय सवासो ना«पि कल्पते द्वव्ये ॥१०॥। 


अन्वयार्थे 
(अह ) स्त्री के वश मे होने के पश्चात्‌ (से) वह साधु (पच्छा अणुत्तप्वई) 
वाद में पश्चात्ताप करता है। (विसमिस्स) जैसे विष मिली हुई (पायस) खीर 
(भोच्चा) खाकर मनुष्य पश्चात्ताप करता है । (एव) इसी प्रकार (विवेगमादाय) 
विवेक को अपनाकर (दविए) मुक्तिगमनयोग्य साधु को (सबासो) स्त्रियों के साथ 
एक स्थान में निवास या ससर्ग करना (नवि कप्पए) उचित नहीं है--कल्पनीय 


नहीं है । 
भावार्थ 
जैसे विषमिश्रित खीर का सेवन करके मनुष्य बाद मे पछुताता है, 
वैसे ही स्त्री के वश मे होने पर मनुष्य पश्चात्ताप करता हैं। अत इस वात 
का विवेक करके भुक्तिगमन के योग्य साधक का ल्त्री के साथ एक स्थान में 
रहना योग्य नही है । 


च्य 
स्‍त्नी के सोहपाश में बंघने से पश्चात्ताप 
स्त्री के मोहपाश में बद्ध अनगरार कूटपाश मे बे हुए मृग की त्तरह रात-दिन 


र्यपा 


स्त्रीपरिज्ञा चतुर्थ अध्ययत्त--प्रथम उद्देशक ५१६ 


छठपटाता है। वह अपने परिवार के भरणपोपण के लिए अहनिण चिन्तित रहता 
है, मन मे क्लेश पाता रहता है। कारण यह है कि गृहस्थवास स्वीकार करने वाले 
व्यक्ति के लिए निम्नोक्त चिन्ताएँ हरदम लगी रहती हैं--“कौन फ्रोधी है ? कौन 
समचित्त है ? कैसे उसे वश में करों ? यह मुझे घन कैसे दे ? किस दानी को मैने 
छोड दिया है? कौन विवाहित है ? और कौन कुआरा है ?”१ थे और इस प्रकार 
की चिन्ता करता हुआ व्यक्ति नाना प्रकार के पापकर्मो का वन्ध करता है तथा 
चह व्यक्ति पश्चात्ताप करता हुआ कहता है--“मैंने कुटुम्ब का भरण-पोपण करने 
हेतु अनेक कुकर्म किये । उन कुकृर्यो के कारण मैं अकेला दु ख भोग रहा है, दूसरे 
फल भोगने वाले तो अन्यत्र चले गये ।” इस प्रकार महामोहात्मक कुटुम्बपाश में 
पडा हुआ व्यक्ति पश्चात्ताप करता है । 

इसी बात को शास्त्रकार दृष्टान्त द्वारा समझाते है - जैसे कोई विपमिश्चित 
अन्त खाकर बाद में विष के वेग से व्याकुल होकर पश्चात्ताप करता है--हाय 
वर्तमान सुखरसिक बनकर मुझ पापी से परिणाम में दु खदायी ऐसा भोजन क्यों कर 
लिया ? इसी प्रकार स्त्री के मोहपाश मे बद्ध व्यक्ति भी पुत्र, पौत्र, कन्या, दामाद, 
वहन, भत्तीजे और भानजे जादि के भोजन, वस्त्र, आभूषण, विवाह, जातकर्म और 
शतक आदि एवं उनकी बीमारी की चिकित्सा आदि कई चिन्ताओ से व्याकुल 
होकर अपने शरीर का कर्तव्य भी भूल जाता है। वह इस लोक एवं परलोक के 
लिए जो कुछ धर्माचरण करना है, उससे विमुख होकर केवल अपने परिवार के 
पालन-पोषण मरे ही व्याकुलचित्त से सलग्त रहता हुआ पश्चात्ताप करता है। अत्त 
विवेक को अपनाकर चारित्र मे विष्वकारिणी स्त्रियों के साथ एक स्थान में मिवास 
ना मुक्तिगमनयोग्य या रागद्व षवर्जित साधु के लिए उचित नही है, क्योकि 
3 के साथ सवास करना विवेकी साधक के उत्तम अनुष्ठानों मे विधातक 

ह॥। 


स्त्री ससे से उत्पन्न दोपों को बताकर उपसहार करते हुए शास्त्रकार 
कहते हैं---. 


मूल पाठ 

पम्हा उ वज्जए इत्यी, विसलित्त व कट नच्चा | 

जोए कुलाणि वसवत्ती आघाते ण से वि णिग्गंथे । ।११॥ 
बे नम बक कट पर 
१ कोद्धययओ को समचित्त 


_, काहोवणाहि काहो दिज्ज 
हियउ परिणीयउ को ० सा केक 


को उम्धाडउ परि. 
व कुमारठ पडिय से थे 
अह कु त्तो जीव लडप्फडेहि पर बधइ पावह 
रे. भया परिजनस्याथे कृत कर्म सुदारुणम 
एवाकी तेन दह्म 5ह, - । 


गतास्ते फलभोगिन ॥ 


५२० सूत्रकृताग सूत्र 


संस्कृत छाया 
तस्मात्तु वर्जयेत्‌ स्त्री विषलिप्तमिव कण्टक ज्ञात्वा । 
ओज कुलाणि वशवर्त्ती, आख्याति न सो5पि निग्रेन्‍्थ ॥११॥ 
अन्वयार्थ 
(तम्हाउ) इसलिए (विस॒लित्त व कटग णच्चा) स्त्री को विष से लिप्त काँटे 
के समान समझकर (इत्थो वज्जए) साधु स्त्री-ससर्ग से दूर रहे । (वसवत्तो) स्त्री के 
वश मे रहने वाला जो साधक (ओए कुलाणि) अकेला किसी अकेली स्त्री के घर मे 
जाकर (आधघाते) धर्म का कथन---उपदेश करता है, (ण से थि णिर्गथे) वह भी 
निग्नेन्थ नही है। 
सावाथ 
स्त्रियो को विष से लिपटे हुए काँटे के समान जानकर साधु दूर से 
ही उनके ससर्ग का त््याम करे । जो व्यक्ति स्त्री के वश (गुलाम) होकर 
ग्रृहस्थो के घर मे जाकर अकेला किसी अकेली छ्न्नी को धर्मकथा सुनाता है, 
वह भी निग्नेनग्थ साधक नही है । 
व्याख्या 
स्त्रीससर्ग विषलिप्तकण्टक्सम त्याज्य 
एक तो कॉंटा हो, फिर वह विषलिप्त हो, वह चुभने पर केवल पीडा ही 
नही करता, जानलेवा भी बन जाता है। यदि वह शरीर के किसी भी अग मे चुम- 
कर ट्ट जाय तो अनर्थ पेंदा करता है। इसी तरह पहले तो स्त्री का स्मरण ही 
अनथंकारी है, फिर उसका ससगे किया जाय तो वह विषलिप्त काँटे की तरह एक 
ही बार प्राण नही लेता, किन्तु अनेक जन्मो तक जन्म-मरण और. नाता प्रकार के 
दुख देता रहता है । किसी विद्वान्‌ ने विष और विषय के अन्तर को स्पष्ट करते हुए 
कहा है-- 
विषस्थ विषयाणा च, दूरमत्यन्तसन्तरस्‌ 
उपभुकत विष हन्ति, विषया स्मरणादपि ॥॥ 
अर्थात्‌-- विष और विषय (कामसेवन) मे परस्पर बहुत अन्तर है | विष तो 
खाने पर प्राण हरण करता है, किन्तु विषय (कामभोग) स्मरण करने से ही प्राणनाश 
करते है । 
एक प्राचीन आचारयें ने कहा है-- 
वरि विसखइय, न विसमसुहु इवकसि विसिणि मरत्ति । 
विसयामिस पुण घारिया णर णरएहि पडति ॥। 
अर्थात्‌-- विष खाना अच्छा है, किन्तु विषय का सेवन अच्छा नही, क्योकि 
विष खाने से तो जीव एक ही बार मरण का कष्ट पाता है, किन्तु विपयरूपी मास 
के सेवन से मनुष्य नरक के गड्ढे मे ग्रिरकर वार-बार कष्ट पाता है| 


स्‍त्रीपरिज्ञा चतुर्थे अध्ययन--प्रथम उद्देशक ५२१ 
अब एक दूसरे पहलू से वताया गया है कि अकेली स्त्री के साथ अकेले 
साधु का ससर्म, चाहे वह धर्मकथा के निमित्त से ही क्यो न हो, उचित नही है, 
क्योकि ऐसा साधु स्त्री का गुलाम या वशीभूत होकर ही वार-वार किसी न किसी 
बहाने से स्त्रीसम्पर्क करने का प्रयत्न करेगा और स्पष्ट कहे तो वह ञ्से अपने 
अनुकल बनाने का प्रयत्न करेगा । नि सन्देह ऐसा करने वाला साथु साधुधम से भ्रष्ट 
हो जाता है, वह यथार्थ साधु, बाह्म-अभ्यन्तर ग्रन्थों (परिग्रहो) से रहित मुनि नही 
माना जा सकता । क्योकि निषिद्ध आचरण के सेवन से उसका पत्तित हो जाना चहुत 
सम्भव है । 
हाँ, यदि कोई स्त्री बीमारी या किसी अन्य ग्राढ कारणवश साधु के स्थान 
पर आने मे असमर्थ हो, अतिवृद्ध हो, अशक्त हो और दूसरे सहायक (साथी) साधु 
उस समय न हो तो अकेला साधु भी उसके पास जाकर दूसरी स्त्रियों से वेष्टित 
या पुरुषों से युक्त उक्त रन्नी को वैराग्योत्पादक घर्मेकथा कहे या मगलपाठ सुनाए तो 
कोई आपत्ति नही है । 
सूल पाठ 
जे एय उंछ अणुगिद्धा, अन्नयरा हुति कुसीलाणं । 
पुतवस्सिए वि से भिक्‍ख्‌, नो विहरे सह णमित्थीसु ॥१२॥। 
सस्कृत छाया 
य एतदुच्छमनुगुद्धा अन्यतरास्ते भवन्ति कुशीलाताम । 
सुतपस्व्यपि स भिक्षुर्न विहरेत्‌ सार्थ खलु स्त्रीभि, ॥१२॥। 
अन्चयार्थ 
(है) जो पुरुष (छछ)) इस स्कससमेरूणी (उछ) झूछन या त्थाज्घ निन्‍्लकर्म मे 
(अणुणिद्धा) अत्यन्त आसक्त हैं, (ते) वे (कुसीलाण) कुशीलो---पाश्वेस्थ आदि लोगो 
मे से (अन्नयरा ) कोई एक (हुति) हैं। (से भिक्‍लखू) इसलिए वह साधु चाहे 


(चुतवस्सिए थि) उत्तम तपस्वी हो तो भी (इत्थीसु सह) स्त्रियों के साथ (नो बिहरे) 
विहार न करे । 


भावाथे 

जो पुरुष स्त्रीससगेरूपी त्याज्य निन्‍्दनीय कुकृत्य--झूठन में अत्यन्त 
आयुक्त हैँ, वे पाशस्थ, अवसच्च आदि कशीलो से से कोई एक है । अत. साघ्ु 
चाहे कितना ही उत्तम तपस्वी क्यों न हो, स्त्रियों के साथ विहार (क्रीडा, 
गमन आदि) न करे। 


च्यार्या 


स्त्रीससगगंरूप निन्‍्धकर्म मे आसक्त कुशील हैं 
जित मदवुद्धि अदूरदर्शी साथको की हष्टि उत्तम सयमानुष्ठान छोडकर सिफे 
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वर्तमान सुख की जोर ही है, वे पूर्वोक्त विभिन्न प्रकार से स्त्रीससर्गरूप त्याज्य 
निनन्‍दनीय कर्म या झूठन के सेवन मे प्रवृत्त होते है, उन्हे शास्त्रकार पाशस्थ या 
पाश्वेस्थ, अवसन्न, कुशील, ससक्त और अपच्छन्दरूप कुशीलो में कोई एक कुशील 
कहते है । अथवा काथिक, पश्यक, सम्प्रसारक और मामकरूप कुशीलो मे से वे कोई 
एक कुशील हैं । यह निश्चित है कि स्त्रीसम्पर्क आदि निन्य कृत्यो के करने से साधु 
कुशील हो जाता है । 
अत उत्तम तपस्या के द्वारा जिन्होंने अपने मन-वचन काया को तपाया हैं, 
वे तपसवी यदि अपना कल्याण चाहते है तो चारित्र को नष्ट करने वाली स्त्रियों के 
साथ न रहे, न कही जावे और न कही कीडा करें, न बैठे, विहार न करे । साधु 
स्त्री को जलते हुए अगारे के समान समझकर दूर से ही त्याग करे । 
सूल पाठ 
अवि धूयराहि स॒ण्हाहि धातीहि अदुव दासीहि. |ै। 
महतीहि वा कुमारीहि, संथव॑ से न कुज्जा अणगारे ॥१ ३॥। 
सस्कृत छाया 
अपि दुहितृभि स्वृषाभि धात्रीसिरथवा दासीभि ! 
मह॒ती भिर्वा कुमारीभि सस्तव स न कूर्यादनगार ॥१३॥ 
अन्वयार्थे 
(अति धूयराहि) अपनी कनन्‍्याओ के भी साथ, (सुण्हाहि) प्ुत्रवधुओ, 
(धातीहि) दूध पिलाने वाली धायमाताओ (अद्ुव) अथवा (दासोीहि) दासियो, 
(महतीहि) बडी उम्र की स्त्रियो अथवा (कुमारोहि) कु आरी कन्‍्याओ के साथ 
(से अणगारे) वह अनगार (सथव ) ससगे--परिचय (न कछुज्जा) न करे। 
भावार्थ 
अपनी पुत्रियाँ हो, पुत्रवधुएं हो, दूध पिलाने वाली धायमाताएं हो, 
अथवा दासियाँ या नौकरानियों हो, बडी उच्र की स्त्रियाँ हो, अथवा 
कूआरी कन्याएँ हो, उनके साथ भी साध्ठु को ससगे नही करना चाहिए । 
व्याख्या 
इन स्त्रियों के साथ भी साधु ससर्ग न करे 
इस गाथा मे शास्त्रकार ने उन स्त्रियो का उल्लेख किया जिनके पास बैठने 
या. जिनके साथ ससर्े करने से साधु पर किसी को सहसा अविश्वास नही हो 
सकता । फिर भी इन स्त्रियों के साथ साधु को परिचय, ससर्ग या अत्यधिक उठ-बैठ 
करना निषिद्ध बताया है। इसके लिए अवि (अपि) शब्द का प्रत्येक पद के साथ 
सम्बन्ध है । इन पदो का अर्थ क्रमश इस प्रकार है--- 
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घुयराहि--दुहिता या पुत्री का नाम हे। चाहे अपनी पुत्री ही वयो न हो, 
उसके साथ भी कही एकान्त मे बैठने, उठने, विहार करने या वार्तालाप करने वर्गरह 
के रूप मे ससगे या परिचय करना उचित नही है। सुण्हाहि- स्तुपा--पुत्रवध्‌ को कहते 
हैं, उसके साथ भी एकान्त स्थान आदि मे न बैठे । घात्तोहि--धात्री, घायमाता को 
कहते हैं । घायें पाँव प्रकार की होती है---क्षी रधात्री, मज्जनधात्री, मण्डनवान्री, क्रीडा- 
धात्री आदि धायें भी माता के तुल्य होती है । उनके साथ भी साधु एकान्त में किसी 
भकार का ससग ने करे। दूसरी स्त्रियों को जाने दीजिए, सबसे नीच जो पानी भरने 
वाली या घर का काम करने वाली दासियाँ या नौकरानियाँ है,उत्तके साथ भी साधु सम्पर्क 
न रखे । बडी स्त्री हो, या कुमारी हो अथवा शब्द से कोई साध्वी हो, उनके साथ 
भी साधु अपना सम्पकरूप परिचय न करे । यद्यपि अपनी कन्या या पुत्रवधू के साथ 
एकात्त स्थान मे रहते से साधु का चित्त सहसा विक्ृत नही हो सकता, तथापि लोगो 


को स्त्री के साथ एकान्त स्थान से बैठे या रहते देखकर शका उत्पन्न हो सकती है 
अथवा नीतिकार भी कहते हैं-- 


सात्रा स्वन्ना दुछित्रा वा, न विविक्तासनों भवेत्‌ । 
बलचानिद्धियप्राणो चिद्यासमप्यन्न कर्षत्ति ॥ 


अर्थात्‌--माता, बहन और पुत्री के साथ भी एकान्त में नही बैठना चाहिए, 


क्‍योकि[इन्द्रियाँ बडी बलवान होती हैं, वे विद्वान पुरुष को भी अपनी ओर आक्पित 
कर लेती हैं । 


इन कारणो से किसी भी स्त्री के साथ एकान्त मे सम्पर्क करना वर्जित 
किया गया है | 


साधु की स्त्री के साथ एकान्त स्थान मे बैठे देखकर लोगो मन मे किस 
भेकार की शका एव प्रतिक्रिया उत्पन्न होती है, इसे बताते हैं--- 


सूल पाठ 
अदु णाइणं च सुहीण वा, अप्पिय दटठ एगता होति । 
गिद्धा सत्ता कार्मेहि, रक्नणपोसणे मणुस्सो5सि 


१४।। 
संस्कृत छाया 
अथ ज्ञातीना सुहृदा वा अप्रिय इृष्ट्वा एकदा भवतति। 
पढ़ा सत्त्वा कामेषु, रक्षणपोषणे मनुष्योड्सि ॥१४। 
(एगता) किसी समय ( ददठ) पे बैठे 
शंकर “ललित आओ कह एकान्त स्थान मे स्त्री के साथ वैंठे हुए साधु 


सस्‍त्री के ज्ञाति (स्व) जनो अथवा सुहृदो- 
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मित्रजनो या हितैषियों को (अप्पिय होति) दुख उत्पन्न होता है। वे कहते है-- 
(सत्ता कार्मेहि गिद्धा) जैसे दूसरे प्राणी काम मे आसक्त है, इसी तरह यह साधु भी 
है। (रक्खणपरोसणे मणुस्सोधि) तथा वे कहते हे कि तुम इसका भरण-पोषण भी 
करो, क्योकि तुम इसके आदमी हो । 


भावाथ 
किसी स्त्री के साथ साधु को एकान्‍्त स्थान मे बैठे देखकर उस स्त्री 
के ज्ञातिजनो और मित्रजनो-स्नेहीजनो के चित्त मे दुख उत्पन्न होता है । 
वे कहते है कि जेसे दूसरे लोग काम मे आसक्‍त होते है, इसी तरह यह साधु 
भी कामासक्त है। फिर वे रुष्ट होकर कहते हैं--“तुम इसके आदमी हो तो 
इसका भरण-पोषण क्यो नही करते ?” 
व्याख्या 


एकान्त स्थान मे स्त्री सम्पर्क के कारण शका और प्रतिक्रिया 
पूर्वंगाथा मे कन्या, पुत्रवध्‌ आदि किसी भी स्व्री के साथ एकान्त में परिचय- 
ससगे करना वजित बताया गया था । उसी सन्दर्भ मे इस गाथा मे यह बताया गया 
है कि साधु को एकान्‍्त स्थान मे किसी स्त्री के पास बैठे देखकर उसके स्वजनो एव 
स्नेहीजनो के मन मे कैसी प्रतिक्रिया होती है ? 
अदु जाइण मणुस्सोइसि” आशय यह है कि किसी भी अकेली सरूत्री के 
साथ एकान्‍्त स्थान मे बैठे हुए या वार्तालाप करते हुए और उस प्रकार की प्रवृत्ति 
बार-बार करने से उस स्त्री के परिवार वालो और स्नेहीजनो के हृदय मे दु ख उत्पन्न 
होता है, उन्हे उस अकेली स्त्री का साधु के पास बैठना बहुत अखरता है, उन्हे बहुत बुरा' 
लगता है । इसे वे अपनी जाति या कुल की बदनामी या कलक समझते हैं । वे साधु 
के इस रवैये को देखकर अनेक प्रकार की शका-कुशकाएँ उसके सम्बन्ध मे करते है कि 
यह साधु अपने ज्ञान-ध्यान, स्वाध्याय, या साधना की समस्त धर्माचरणरूप प्रवृत्तियो 
को छोडकर जब देखो तब इस स्त्री के पास निर्लज्ज होकर वैठा रहता है, इसके 
मुह की ओर ताकता रहता है। जैसे दूसरे लोग काम-भोग मे आसक्त रहते हैं, 
वैसे ही यह साधु भी कामासक्त है। फिर उनमे और इसमे क्या अन्तर रहा ? कमी- 
कभी वे इस साधु पर ताना भी कसते हैं-- 
मुण्ड शिरो वदनसेतदतिष्टगन्धम्‌, 
सभिक्षाशनेन भरण व हतोदरस्य । 
गात्र सलेन  सलिन  गतसवंशोभम्‌, 
चित्र तथा5ईपि सनसो मदनेउस्ति वाज्छा !। 
अर्थात्‌--इस साधु का सिर तो मु डा हुआ है, इसके मु ह से बदव्‌ आ रही 
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है, भीख माँगफर पायी पेट को भरता है, इसका शरीर मैल से गदा हो रहा है, और 
शोभा से रहित भद्दा तथा भौडा है। फिर भी आश्चर्य है कि इसके मन की इच्छा 
काम-भोगो में लगी है । 

साधु के इस रवेगे को देखकर तथा उस रुत्री के स्वजनो द्वारा वार-वार 
रोक-टोक करने एवं समझाने पर भी जब साध, अपना प्रतिकूल रवैया नही छोडता, 
तब वे कुद्ध होकर उस साधु से कहते है--“अब तो आप ही इस स्त्नी का भरण-पोषण 
करिए, क्योकि यह आपके पास ही अधिकतर बैठी रहती है, इसलिए आप ही इसके 
स्वामी हैं |” अथवा 'रवखणपोसणे' मे समाहारद्व न्दसमास है, इसलिए ऐसा अर्थ भी 
हो सकता है कि उस स्त्री के जाति वाले उस साधु पर ताना मारते हुए कहते हैं-- 
“हम लोग तो इस स्त्री का भरण-पोपषण करने वाले है, इसके पति तो तुम हो, 
क्योकि यह अपने सब कामकाज छोडकर सदा तुम्हारे पास ही बैठी रहती हे ।”” 


सूल पएठ 
समर्ण पि दटठदासीण, तत्थ वि ताव एगे कुप्पति । 
अदुवा भोयर्णोह णरत्थेहि, इत्थीदोस सकिणो होति ॥१५॥। 
ससस्‍्क्ृत छाया 
अ्मणमपि हृष्ट्वोदासीन, तत्रापि तावदेके कुप्यन्ति 4 
अथवा भोजनैन्येंस्ते स्त्रीदोपशकिनों भवन्ति. ॥१५॥ 
(दासीण पि समण) रन जि अतीत तपस्वी साथु को मी (ददठ) 


स्‍त्री के साथ एकान्त मे बातचीत करते या बैठे देखकर (तत्थ वि एगे कुप्पति) इस 


सम्बन्ध में कोई कोई एक ऋ्रुद्ध हो जाते हैं । (इत्थीदोस सकिणों होति) और वे उस 
स्त्री मे दोष की शका करते है। (अदुबा सोयरणह णर्थेहि) अथवा वे यह्‌ समझते है 


कि यह स्त्री इस साथु की प्रेमिका है, इसलिए यह नाता प्रकार का आहार तैयार 
करके साधु को देती है। 


भावाथ 
अल से वजित, उदासीन एव तपस्‍्वी श्रमण को भी स्त्री के साथ 
एकान्त 


बातचीत करते या बैठे देखकर कोई-कोई व्यक्ति आगबबूला 

(क्रोधित) हो उठते है और वे उस स्त्री मे (बदचलनी या दुश्चरित्रता) दोष 

की आह्का करने लगते है । वे समझते है--यह सन्नी इस साधु की प्रेमिका 

हे बा तो यह नाना प्रकार का स्वादिष्ट आहार वनाकर साधु को दिया 
रती है । 


व्यास्य[ 
अमण एवं सन्नी के प्रति लोगो का क्रोध और आशका 


इस गाथा में तपस्या से खिन्न शरीर वाले श्रमण को भी सस्‍्थत्रीके 
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मिन्नजनो या हितैषियो को (अप्पिय होति) दुख उत्पन्न होता है। वे कहते है--- 
(सत्ता काम्मेहिं गिद्धा) जैसे दूसरे प्राणी काम में आसक्त हैं, इसी तरह यह साधु भी 
है। (रक्खणपोसण्े मणुस्सोधि) तथा वे कहते है कि तुम इसका 'मरण-पोषण भी 
करो, क्योकि तुम इसके आदमी हो । 


भावार्थ 
किसी स्त्री के साथ साधु को एकान्त स्थान में बैठे देखकर उस स्त्री 
के ज्ञातिजनो और मित्रजनो-स्नेहीजनो के चित्त मे दुख उत्पन्न होता है । 
वे कहते है कि जेसे दूसरे लोग काम मे आसकत होते है, इसी तरह यह साधु 
भी कामासक्त है | फिर वे रुष्ट होकर कहते है--' तुम इसके आदमी हो तो 
इसका भरण-पोषण क्यो नही करते ?” 
व्याल्या 


एकान्त स्थान से स्त्री सम्पर्क के कारण शका और प्रतिक्रिया 
पूर्वंगाथा में कन्या, पुत्रवधू आदि किसी रे रक्षी के साथ एकानन्‍्त मे परिचय- 
ससर्ग करना वर्जित बताया गया था । उसी सन्दर्भ मे इस गाथा मे यह बताया गया 
है कि साधु को एकान्त स्थान मे किसी स्त्री के पास बैठे देखकर उसके स्वजनो एवं 
स्वेहीजनो के मन में कैसी प्रतिक्रिया होती है ?* 
अदु णाइण मणस्सोषइसि' आशय यह है कि किसी भी अकेली स्थ्री के 
साथ एकान्त स्थान मे बेठे हुए या वार्तालाप करते हुए और उस प्रकार की प्रवृत्ति 
बार-बार करने से उस स्त्री के परिवार वालो और स्नेहीजनो के हृदय मे दु ख उत्पन्न 
होता है, उन्हे उस अकेली स्त्री का साधु के पास बैठना बहुत अखरता है, उन्हे बहुत बुरा 
लगता है | इसे वे अपनी जाति या कुल की बदनामी था कलक समझते हैं । वे साधु 
के इस रवेये को देखकर अनेक प्रकार की शका-कुशकाएँ उसके सम्बन्ध मे करते हैं कि 
यह साधु अपने ज्ञान-ध्यान, स्वाष्याय, या साधना की समस्त धर्माचरणहूप प्रवृत्तियो 
को छोडकर जब देखो तब इसप्त स्त्री के पास निलंज्ज होकर बैठा रहता है, इसके 
मुंह की ओर ताकता रहता है। जैसे दूसरे लोग काम-भोग मे आसक्त रहते है, 
वैसे ही यह साधु भी कामासक्त है। फिर उनमे और इसमे क्‍या अन्तर रहा ? कभी- 
कभी वे इस साधु पर ताना भी कसत्ते है--- 
मुण्ड शिरो वदनमेतदत्िष्टगन्धम्‌, 
भिक्षाशनेन भरण चर हतोदरस्य । 
गात्र सलेन सलिन  गतसर्वशोभसु, 
चित्र तथाषपि सनसो मदने5ल्ति चाडुछा ॥! 
अर्धातृ---इस साधु का सिर तो मुंडा हुआ है, इसके मूह से बदबू आ रही 
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है, भीख माँगकर पापी पेट को मरता हे, इसका शरीर मैल से गदा हो रहा है, और 
शोभा से रहित भद्दा तथा भौडा हैं। फिर भी आश्चयें है कि इसके मन की इच्छा 
काम-भोगो मे लगी है । 

साधु के इस रवैये को देखकर तथा उस स्त्री के स्वजनो द्वारा वार-बार 
रोक-टोक करने एवं समझाने पर भी जब साध अपना प्रतिकूल रवैया नही छोडता, 
तब वे ऋछ होकर उस साधु से कहते हैं--“अब तो आप ही इस स्त्री का भरण-पोपण 
करिए, क्योंकि यह आपके पास ही अधिकतर वैठी रहती है, इसलिए आप ही इसके 
स्वामी हैं ।” अथवा 'रवखणपोसणे' मे समाहारद्व न्समास है, इसलिए ऐसा अर्थ भी 
हो सकता है कि उस रुन्नी के जाति वाले उस साधु पर ताना मारते हुए कहते हैं--- 
“हम लोग तो इस स्त्री का भरण-पोपण करने वाले है, इसके पत्ति तो तुम हो, 
क्योकि यह अपने सब कामकाज छोडकर सदा तुम्हारे पास ही बैठी रहती है ।' 


सूल परठ 
समर्ण पि दटठदासीण, तत्थ वि ताव एगे कुप्पति । 
अदुवा भोयणेहि णत्थेहि, इत्थीदोस सकिणो होति ॥१५॥। 
सस्कृत छाया 
श्रमणमपि हृष्ट्वोदासीन, तत्रापि तावदेके कुप्यन्ति 4 
अथवा भोजनैन्येस्ते स्त्रीदोषशकिनों भवन्ति ॥१५।॥। 
अर 
(दासीण पि समण ) सह बंबजित सदाीत तपस्वी साधु को भी (ददठ) 
स्‍त्री के साथ एकान्त मे बातचीत करते या बैठे देखकर (त्तत्थ वि एगे कुप्पति) इस 
सम्बन्ध मे कोई कोई एक कुद्ध हो जाते है । (इत्थीदोस सकिणो होति) और वे उस 
स्‍त्री मे दोष की शका करते हैं। (अदुबा भोयर्णाह णत्थे-ह) अथवा वे यह समझते हैं 


कि यह स्त्री इस साधु की प्रेमिका है, इसलिए यह नाना प्रकार का आहार तैयार 
करके साधु को देती है। 


भावाथ 
राग-हं ष से वजित, उदासीन एवं तपसस्‍्वी श्रमण को सी स्त्री के साथ 
जकान्त में बातचीत करते या बैठे देखकर कोई-कोई व्यक्ति आगबबूला 
(क्रोधित) हो उठते है और वे उस स्त्री मे (बदचलनी या दुश्चरिन्नता) दोष 
है आशका करने लगते है। वे समझते है--यह स्त्री इस साधु की प्रेमिका 


हे बला तो यह नाना प्रकार का स्वादिष्ट आहार बनाकर साथ्ु को दिया 
रती है। 


व्याख्या 


ेु अमण एव स्त्री के प्रति लोगो का कोघध और आशका 
इस गाथा में तपस्या से खिन्न शरीर वाले श्रमण को भी सस्‍्थखत्री के साथ 


०९१५६ सूतर्ुकंताग सुत्र 


एकान्त मे बैठे या वार्तालाप करते देखकर होने वाली जन-अतिक्रिया की अनुभव- 
सिद्ध वर्णन है--समण वि ददठू सकिणो होति । एक लोकश्न्‌ ति. है---यद्यपि शुद्ध 
लोकविरुद्ध न करणीय, वाचरणीयम्‌ ।” इसका अर्थ ह--यद्यपि किसी व्यक्ति का 
व्यवहार शुद्ध और निर्दोष है, किन्तु लोक-व्यवहार की दृष्टि से विउद्ध हो तो उसे 
नही करना चाहिए और उस प्रकार आचरण भी नही करना चाहिए । यही बात 
दूसरी दृष्टि से शास्त्रकार कहते है कि यद्यपि साधु पवित्र है, तपश्चर्या से उसका तन- 
मन परिपुत हो चुका है, वह राग-हं प से वर्जित है, इसलिए सासारिक प्रपचों से 
उदासीन या मध्यस्थ रहता है, तपस्या से शरीर खिन्न एवं रूखा-सूखा, जीणे हो 
रहा है तथा जो विपयसुख का विरोधी है, इतने पवित्र निर्दोप श्रमण को भी यदि 
किसी स्त्री के साथ लोग एकान्त में बैठे या वार्तालाप करते देखते है तो एकदम 
आगवबूला हो जाते हे, उसकी खरीखोटी आलोचना करने लगते है, उसकी ओोर 
अँगुली उठाने लगते है, उसे भला-बुरा कहते है । तात्पयं यह हैं कि ऐसे तपोमूर्ति 
तटस्थ साधु को भी एकान्त में स्त्री के साथ वातलाप करते देखकर कई लोग सहन 
नही करते और एकदम ऋरोधित हो जाते है, तो फिर जिस साधु मे स्त्रीससर्ग से विकार 
उत्पन्न हो गया हे उसकी तो वात ही क्‍या है ” अथवा यहाँ 'समण दद्ठुदासीण' 
का यह अर्थ नी हो सकता है--'जो साधु अपना स्वाध्याय, ध्यान, सयमक्रिया आदि 
प्रवृत्तियों के प्रति उदासीन (लापरवाह) होकर जब देखो तब किसी स्त्री के साथ 
एकान्त मे बातचीत करता रहता है, उसे देखकर भी कई लोगो मे रोष पैदा हो 
जाता है। 
अथवा स्त्री के साथ एकान्त से वार्तालाप करते हुए साधु को देखकर लोग 
उस स्त्री के प्रति चरित्रहीन या बदचलन होने की शका करते है। वे स्त्री सम्बन्धी 
दोष ये है---वे समझते हैं कि यह स्त्री भाँति-माँति के पकवान बनाकर इस साधु को 
देती है। इसलिए यह साधु प्रतिदिन यहाँ आया करता है। अथवा यह स्त्री सचुर 
आदि को आधा आहार परोसकर साधु के आमे पर चचलचित्त होती हुई श्वसुर 
आदि को एक वस्तु के बदले दूसरी वस्तु परोस देती है। इसलिए वे उस स्त्री के 
प्रति एकदम शकाशील हो जाते हैं कि यह स्त्री अवश्य ही उस साधु का संग करती 
है । इसी कारण साधु को विशिष्ट आहार देती है और उसके साथ अन्य, पुरुषों से 
रहित एकान्त स्थान में बैठती है ! यह अवश्य ही चरिनरश्नष्ट हो गयी है, नही तो 
परपुरुष के प्रति इतना प्रेम क्यो दिखलाती ?* 
इस सम्बन्ध मे एक उदाहरण भी है। एक स्त्री भोजन की थाली पर बेठे 
हुए अपने पति व श्वसुर को मोजन परोस रही । परन्तु उसका चित्त उस समय 
गाँव मे होने वाले नट के नृत्य को देखने मे था । अत अन्यमनस्क होने के कारण 
चावल के वदले रायता परोस दिया । उसका सच्चुर इस वात को ताड गया । पति 
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ने ऋेधित होकर उसे पीटा और अन्‍य पुरुष मे आसक्त जानकर घर से बाहर 
तिकाल दिया | 
निष्कर्ष यह कि स्त्री के साथ एकान्‍्त स्थान मे बंठने आदि से सरूत्नी पर भी 
लाछन आता है और साधु पर भी लाछन आता है। इसलिए स्त्रीससर्ग से साधु सदा 
दूर रहे । 
झूल पाठ 
कृव्वति सथव ताहि, पब्भट्ठा समभाहिजोगेहि ] 
तम्हा समणा ण समेति आयहियाए सण्णिसेज्जाओं ॥ (९॥। 
सस्कृत छाया 
कवेन्ति सस्तव ताभि प्रभ्नष्टा समाधियोगेम्य...। 
तस्मात्‌ श्रमणा न सयन्ति आत्महिताय सन्निषद्या ॥१६॥। 
अन्चयाथ 
(समााहिजोगे-ह) समाधियोग--धर्मंध्यान से (पब्भदृढा) भ्रष्ट पुरुष ही 
(ताहि सथब कुव्वबति) उन स्त्रियों के साथ ससर्ग करते है। (तम्हा) इसलिए 
(समणा) श्रमण (आयहियाए) आत्मकल्याण के लिए (सण्णिसेज्जाओ) स्त्रियों के 
स्थान पर (न समेति) नही जाते हैं । 
भावार्थ 


समाधियोग--धर्मध्यान से भ्रष्ट पुरुष ही स्त्रियों से परिचय करते 
हें हे परन्तु श्रमण आत्मकल्याण की दृष्टि से स्त्रियों के स्थान पर नही 
जाते । 
व्यास्या 
स्त्रीपरिचयी श्रमण समाधियोग से अ्रष्ट हैं 
आशय यह है कि जो साधु सयममार्ग से भ्रष्ट होकर स्च्ियो के साथ सस्तव 
करते हैं, वे अश्नष्ट हैं। स्त्रियों के घर पर बार-बार जाना, उनके साथ पुरुपो की 
साक्षी के बिना बैठला, सलाप करता, उनको रागभाद से देखना, इत्यादि सस्तव--- 
परिचय वेदमोहनीयकर्मोदय के कारण साधु करते हैं। जो श्रमण स्त्रियों के साथ 
परिचय (सस्तव) करते है, वे समाधियोग यानी जिसमे धर्मध्यान प्रधान है, ऐसे मन- 
पच्न-काया के व्यापारो से भ्रष्ट है, शिथिल विहारी हैं। स्त्रियो के प्ताथ अत्यधिक 
परिचय करने से समाधियोग का नाश होता है। इसलिए उत्तम साधक स्त्रियों की 
माया को पास नहीं फटकने नही देते । 


सण्णिसेज्जाए---सनिषद्या उसे कहते हैं, जो सुख का उत्पादक होने से तथा 
अनुकूल होने के कारण निषया अर्थात्‌ निवास स्थान के समान है। स्त्रियों के 


लक सूत्रकृताग सूत्र 


निवासस्थान को भी सन्निषद्या कहते है । आत्मकल्याण चाहने वाले साधु जहाँ ऐसी 
सन्निषदया हो, वहाँ नही जाते । 
यहाँ जो स्त्री-ससर्ग छोडने का उपदेश दिया गया है, वह स्त्रियो को भी 
इहलोक परलोक मे होने वाली हानि से बचाने के कारण हितकर है । इस गाथा 
के उत्तर्राद्ध मे कही-कही ऐसा पाठ भी पाया जाता है--'त्तम्हा समणा उ जहाहि 
अहिताओ सन्चसेज्जाओ ।” इसका भावार्थ यह हे कि स्त्री सम्पर्क अहितकर है, 
इसलिए हे श्रमणो ! विशेष रूप से स्त्रियों के निवास स्थानों की तथा स्त्रियों द्वारा 
की गई सेवाभक्ति रूप माया को स्वकल्याण के निमित्त छोड दो । यही इस गाथा का 
तात्पयं है । 
मूल पाठ 
बहवे गिहाइ अवहटद मिस्सीभाव पत्थुया य एगे। 
घुवमग्गमेव पवयंति, वाया वीरिय कुसीलाण ॥१७॥ 
सस्कत छाथा 
बहवो गरृहाणि अवहृत्य मिश्रीभाव प्रस्तुताइच एके । 
प्र वमार्ममेव प्रवदन्ति वाचा वीर्य कुशीलानामू ॥१७॥। 
अन्चवयार्थ 
(बहवे एगे) बहुत-से लोग (गिहाई अवह॒द॒दु) घर से निकलकर अर्थात्‌ 
प्रत्रजित होकर भी (मिस्सीभाव पत्थुया) मिश्रमार्ग अर्थात्‌ कुछ ग्रहस्थ और कुछ 
साधु का आचार स्वीकार कर लेते है । (धुवमग्गमेव पवयति) इसे वे मोक्ष का ही 
मार्ग कहते है, किन्तु (वाया वीरिय कुसीलाण) यह कुशील लोगो की वाणी की शुर- 
वीरता है, अनुष्ठान मे नही । 
भावार्थ 
बहुत-से लोग प्रन्रज्या लेकर (ग्रहवास छोडकर) भी कुछ ग्रहस्थ और 
कूछ साधु के मिले-जुले आचार को सेवन करने मे उद्यत होते है। वे अपने 
इस आचार को ही ध्र्‌ व-मोक्ष का मार्ग कहते हैं। किन्तु यह उन कुशीलो की 
केवल वाणी की ही श्रवीरता है, आचरण की नही । 
व्याख्या 


मिश्रमार्गो प्रत्नलितो का बकवास 

इस गाथा मे शास्त्रकार ऐसे साधकों का परिचय दे रहे हैं,जोी साध और 
गहस्थ के मिलेजुले आचार का पालन करते हैं और उसी को मोक्षपथ के नाम से 
प्ररूपण करते है, उसी की विशेषता बताते हैं, उसी के समर्थन में तर्क और प्रमाण 
प्रस्तुत करते हैं, उसी को सिद्ध करने के लिए एडी से चोटी तक पसीना वहाते है । 
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परन्तु वे द्रव्यसाधु ऐसा क्यो करते है ” इसका कारण यह है कि घरवार, कुटुम्ब- 
कंबीला एवं धन-सम्पत्ति छोड देने के बाद भी मोह के उदयवश ने पुन उसी चक्कर 
मे पडते जाते है । स्च्ियो के ससर्ग, भक्त-मक्ताओ से अततिपरिचय, परिजनों से मोह 
सम्बन्ध आदि के कारण वे न॒ तो पूरे साधु-जीवन के मौलिक आचार का पालन 
करते हैं, और न ही गृहस्थजीवन के आचार-पालक कहलाते हे । वे ऐसे मध्यममार्ग 
को अपना लेते हैं, जो गृहस्थ और साधु दोनो के कुछ-क्रुछ आचारो का मिला-जुला 
रूप होता है। इसी बात को शास्त्रकार कहते है--'मिस्सीभाव पत्थुया ये एगे ।' 
अर्थात्‌ वे साधु और गृहस्थ की मिश्चित अवस्था को प्राप्त कर लेते है । वे साथुवेश 
को प्रहण करने से साधु और ग्रृहस्थ के समान आचरण करने से गृहस्थ होते हू । वे 
न तो एकान्त भृहस्थ ही है और न एकान्त साधु ही है। इतना होने के बावजूद भी 
वे अपने हारा स्वीकृत भागे को ही ध्रव अर्थात्‌ मोक्ष या सयम का मार्ग कहते हे । 
ओर कहते हैं कि हमने जिस मध्यममार्ग का आचरण करना प्रारम्भ किया है, वही 
भागे सर्वेश्ने घ्ठ है, क्योकि इस मार्ग से प्रवृत्ति करने के द्वारा प्रन्नज्या अच्छी तरह 
पाली जा सकती है । 

'बाया बोरिय कुसीलाण--शास्त्रकार कहते है कि यह उन कुशीलो के वाणी 
का वीयें-पराक्षम ही समझना चाहिए,' उसके पीछे शास्त्र-सम्मत आचार का बल नही 
है। क्योकि वे द्व्यलिगी पुरुष वचनमात्र से अपने को प्रत्नजित कहते हैं, परन्तु उनमे 
उत्तम सयमानुष्ठान का पराक्रम (चीय॑) नही हैं । उन्होने तो एकमात्र वैययिक सुख 
और तज्जनित सातागौरव मे आसक्ति के कारण ही इस प्रकार का सुखसुविधापूर्ण 


मार्ग अपनाया है। अपने शिथिलाचार को छिपाने के लिए उन्होने इस प्रकार का मिश्र 
मार्ग अगीकार किया है । 


मसल पाठ 
सुद्ध रवति परिसाए, अह रहस्संमि दुककंड करेति। 
जाणति, य ण तहाविहा, माइल्ले महासढेज्य ति ॥ १८॥। 
सस्कृत छाया 
शुद्ध रोति परिषदि, अथ रहसि दृष्कृत करोति । 
जानन्ति च तथाविदो, मायावी महाशठोब्यमित्ति ॥| १८।॥॥। 


अन्चयाय॑ 
(परिसाए) वह कुशील पुरुष सभा में (सुद्ध रवति ) अपने आप को शुद्ध 
कहता है, (अह रहस्समि) परन्तु एकान्त मे (दुक्‍्कड करेति) वह पाप करता है । 


(तहाबिह) ऐसे व्यक्ति की अद्भूचेष्टाओ, अआचार-विचारो एवं व्यवहारों को जानने 
वाले पुरुष उन्हे (जाणति) जान लेते है कि (माइल्ले महासढेध्य ति) यह मायावी 
और महाघूते है । 


५३० सूच्रकृताग सूत्र 


भसावाथ 

वह कुशील पुरुष सभा मे अपने आपको शुद्ध बतलाता है, परन्तु 
एकान्त में छिपकर दुष्कर्म-पापकर्म करता है । परन्तु उसकी अग्रचेष्टाओ, 
आचार-विचार तथा व्यवहारो को जानने वाले व्यक्ति उसे जान लेते है कि 
यह मायावी और महान्‌ शठ है । 

व्याख्या 

ये शुद्धता की दुह्ाई देने वाले प्रच्छज्ञ पापी 

जो व्यक्ति पूर्वगाथा मे उक्त मिश्रमार्त्ी कुशील, जो वाणी से ही शुरवीर है, 
वह अशुद्ध एवं पाप दोषयुक्त होते हुए भी मरी सभा में अपने आप को पवित्र, शुद्ध, 
दूध का धोया, निर्दोष कहता है और डके की चोट कहता है। इसी रहस्य का उद्‌- 
घाटन शास्त्रकार करते हैं--'सुद्ध रवति महासढेष्यति' अर्थात्‌ वह भरी 
सभा में जोर-शोर से गरजता हुआ कहता है--''मै शुद्ध हैँ, पवित्र हूँ, मेरा जीवन 
निष्पांप है ।” परन्तु उसके कारनामो का पता लगाया जाय तो आश्चयं होगा कि 
उसको शुद्धता की दुहाई वचनामात्र है, छलावा हे, धोखे की टटूटी है, क्योकि वह 
छिप-छिपकर एकान्त में पापवर्म करता है, दोषो का सेवन करता है, अनाचार करता 
है, मिथ्याचार या दिखावटी आचार का पालन करता है। उसके काले कारनामो 
को जानने वाले ण उसके सम्पर्क मे आने वाले जानते है कि वह कितने गहरे पानी 
में है। वे उसकी अटपटी दिनचर्या से, उसके व्यवहार से, उसके आचार-विचारों से, 
उसकी अगचेष्टाओ पर से यह भली-भाँति जान लेते हैं कि यह्‌ केवल वचन के गुब्बारे 
उछालता है, यह जितना और जो कुछ कहता है, आचरण में उतना ही दूर एव 
विपरीत है । अन्य कोई नही तो सर्वज्ञ-संदर्शी महापुरुष तो उसके दुष्कर्मों को जान 
लेते है । उस कुशील के अकतंव्य या पापकर्मे की कहानी उनसे तो जरा भी छिपी 
नही रह पाती । मोहान्ध पुरुष अँधेरे मे छिपषकर असद्‌ अनुष्ठान करता है, और मन 
मे सोचता है कि मेरे पापकर्म को कौन जानता है ” किसी को जरा भी पता नही 
लग सकता, मेरे कारनामों का। मेरे हथकडे मै ही जानता हू । परन्तु नीतिकार 
का आकाररिंगितंगंत्या चेष्टया भाषणन च । 

नेन्नवक्‍त्रविकारेण लक्ष्यतेडन्तगंतः सत ॥॥ 

अर्थात्‌- आकृति से, इशारों से, चाल-ढाल से, चेष्ठा से, भाषण से, आँख 
और मुख के विकार से किसी व्यक्ति के अन्तमन मे छिपी हुई वात परिलक्षित हो 
जाती है । 

साधारण मनोविज्ञान के अम्यासियों या सतत सम्पर्क मे रहने वालो से उस 


व्यक्ति से दुष्कर्म छिपे चही रह सकते | उसे जानने वाले जानते है। एक लौकिक 
उक्ति है -- 
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पाप छिपाये ना छिपे, छिपे तो मोटा भाग । 
दाबी दूबी ना रहे, रुई-लपेटी आग ॥ 
एक अनुभवी का कहना है -- 
न य लोण लोणिज्जद ण य तुप्पिज्जद घय वा तेल्‍ल वा । 
किह सक्‍को वचेड अत्ता अपणुहयक्षल्लाणो ॥ 
अर्थात्‌ --नमक का खारापन और तेल-घीो का चिकनापन छिपाया नही जा 
सकता, इसी तरह बुरा कर्म करने वाला अपनी आत्मा को धोखा नही दे सकता । 


सूल पाठ 
सय॑ दुक्कंड च न वदति, आइटठोबि पकत्थति बाले । 
वेयाणुवीइ मा कासी, चोइज्जंतो गिलाइ से भ्रुज्जो ॥१६॥ 


संस्कृत छाया 
स्वय दुष्कृंत च न वदति, आदिष्टो5पि प्रकत्थते बाल । 
वेदानुवीचि मा कार्षी , चोद्यमानों ग्लायति स भूय ॥॥१६॥ 
अन्वयार्थ 
(बाले) अज्ञानी जीव (सय दुक्कड) अपने दृष्कृत-पाप को स्वय (न बदत्ति) 
नही कहता है । (आइट्ठोवि पकत्थति ) जब दूसरा कोई (गुरु आदि) उसे अपना पाप 
भकट करने का आदेश या प्रेरणा देता है, तब वह स्वय अपनी बडाई करने लगता 
है। (चेयाणुबीइ भा कासी) तुम मैथुन-सेवन की इच्छा मत करो! इस प्रकार 
आाचाय॑, गुरु आदि के द्वारा (भुज्जो) चार बार (चोइज्जतो) प्रेरित किया जाने पर 
भी (से) वह कुशील (गिलाइ) ग्लान-नाराज या उदास हो जाता है । 
भावाथ 
द्रग्यलिगी अज्ञानी पुरुष अपने दृष्फर्म--पाप को स्वय गुरु या आचारयें 
के सामने नही कहता । जब आचायें, भुरु आदि कोई दूसरा हितैषी साधक 
उसे अपना पाप प्रकट करने का आदेश, उपदेश या निर्देश (प्रेरणा) करता 
' जैव वह स्वय अपनी प्रशस्रा के पुल बाँधने लगता है। 'तुम मेथुन की 
इच्छा भी मत करो” इस प्रकार आचार्य आदि द्वारा बार-बार उसे प्रेरणा 
जाने पर वह मुर्सा जाता है, झेप जाता है या नारुज हो जाता है । 
व्यास्या 


प्रच्छन्न पापी कुशा., «व्यलिंगी फी दुश्चेष्टाएं 
कि जगत्‌ मे कोई भी अपने आप को पापी 
वह कितना भी पापकर्म क्यो न करता हो ? प्रत्येक पृरुष 
कहलाने की इच्छा रहती है और वह अपनी इस इच्छा 


यह मनोविज्ञानसम्मत वात है 
नही कहलाना चाहता, चाहे 
मे अपने आप को धर्मात्मा 
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भावार्थ 

वह कुशील पुरुष सभा में अपने आपको छुद्ध बतलाता है, परच्तु 
एकान्त मे छिपकर दुष्कमें-पापकर्म करता हैं। परन्तु उसकी अगरचेष्टाओ, 
आचार-विचार तथा व्यवहारो को जानने वाले व्यक्ति उसे जान लेते है कि 
यह मायावी और महान्‌ शठ है । 

व्याख्या 

ये शुद्धता की दुह्ाई देने वाले प्रच्छज्ञ पापी ! 

जो व्यक्ति पूर्वगाथा मे उक्त मिश्रमार्गी कुशील, जो वाणी से ही श्रवीर है, 
वह अशुद्ध एवं पाप दोषयुक्त होते हुए सी मरी सभा में अपने आप को पवित्र, शुद्ध, 
दूध का घोया, निर्दोष कहता है और डके की चोट कहता है । इसी रहस्थ का उद्‌- 
घाटन शास्त्रकार करते हैं--'सुदछ रवति महासदेड्यति' अर्थात्‌ वह भरी 
सभा मे जोर-शोर से गरजता हुआ कहता है---“'मै रुद्ध हैँ, पवित्र हूँ, मेरा जीवन 
निष्पांप है ।” परन्तु उसके कारनामो का पता लगाया जाय तो आश्चर्य होगा कि 
उसकी शुद्धता की दुह्ाई वचनामात्र है, छलावा है, घोखें की टटूटी है, क्योकि वह 
छिप-छिपकर एकान्त में पापकर्म करता है, दोषो का सेवन करता है, अनाचार करता 
हैं, मिथ्याचार या दिखावटी आचार का पालन करता हैं। उसके काले कारनामो 
को जानने वाले ग्ग उसके सम्पर्क मे आने वाले जानते है कि वह कितने गहरे पानी 
मे है। वे उसकी अटपटी दिनचर्या से, उसके व्यवहार से, उसके आचार-विचारों से, 
उसकी अगचेप्टाओं पर से यह भली-माँति जान लेते है कि यह केवल वचन के गुब्वारे 
उछालता है, यह जितना और जो कुछ कहता है, आचरण में उतना ही दूर एव 
विपरीत है । अन्य कोई नही तो सर्वज्ञ-सर्वदर्शो महापुरुप तो उसके दुष्कर्मों को जान 
लेते है । उस कुशील के अकतंव्य या पापक्मे की कहानी उनसे तो जरा भी छिपी 
नही रह पाती । मोहान्ध पुरुष अँधेरे मे छिपकर असद्‌ अनुष्ठान करता है, और मन 
मे सोचता है कि मेरे पापकर्म को कौन जानता हैं? किसी को जरा भी पता नही 
लग सकता, मेरे कारनामो का। मेरे हथकडे मैं ही जानता हूँ । परन्तु नीतिकार 


कहते है-- है 
आकाररिगितंगंत्या चेष्ठया भाषणेन च । 


नेत्रवक्‍त्रविकारेण लक्ष्यतेषन्तगंत मन्र ॥ 
अर्थात्‌--आक्वति से, इशारों से, चाल-ढाल से, चेष्टा से, भाषण से, आँख 
और मुख के विकार से किसी व्यक्ति के अन्तर्मंन में छिपी हुई वात परिलक्षित हो 
जाती है । हि मु 
साधारण मनोविज्ञान के अभ्यासियों या सतत सम्पर्क मे रहने वालो से उस 
व्यक्ति से दुप्कर्म छिपे नही रह सकते । उसे जानने वाले जानते है । एक लौकिक 


उक्ति है -- 
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पाप छिपाये ना छिपे, छिपे तो मोटा भाग । 
दाबी दूबी ना रहे, रुई-लपेटी आग ॥॥ 
एक अनुभवी का कहना है -- 
न ये लोण लोणिज्जइ ण य तुप्पिज्जद घय वा तेल्ले वा । 
किह सक्‍को वचेठ अत्ता अपुहयक्वल्लाणों (| 
अर्थात्‌ --नमक का खारापन और तेल-घी का चिकनापन छिपाया नहीं जा 
सकता, इसी तरह बुरा कर्म करने वाला अपनी आत्मा को धोखा नही दे सकता । 


मूल पाठ 
सय॑ दुक्‍कंड च न वदति, आइटठोवि पकत्थति बाले । 
वेयाणुवीइ मा कासी, चोइज्ज॑ंतो गिलाइ से भुज्जो ॥१६॥ 


संस्कृत छाया 
स्वय दुष्कृत च न वदति, आदिष्टोडपि प्रकत्थते बाल । 
वेदानुवीचि मा कार्षी , चोद्यमानो ग्लायति स भूय ॥१९॥ 
अन्वयार्थ 

(बाले) अज्ञानी जीव (सय दुक्क़ड) अपने दुष्कृत-पाप को स्वय (न वदर्लि) 
नही कहता है। (आइट्ठोबि पकत्थति) जब दूसरा कोई (गुरु आदि ) उसे अपना पाप 
भेकंट करने का आदेश या प्रेरणा देता है, तव वह स्वय अपनी बडाई करने लगता 
है। (चेयाणुवी३ह सा कासी) 'तुम मैथुन-सेवन की इच्छा मत करो” इस प्रकार 
आाचाये, गुरु आदि के द्वारा (भुज्जो) वार बार (चोइज्जतो) प्ररित किया जाने पर 
भी (से) वह कुशील (गिलाइ) ग्लान-नाराज या उदास हो जाता है। 

भावाथे 

द्रव्यलिगी अज्ञानी पुरुष अपने दुष्फर्म--पाप को स्वय गुरु या आचार्य 
के सामने नही कहता । जब आचार्य, गुरु आदि कोई दूसरा हितेपी साधक 
उसे अपना पाप प्रकट करने का आदेश, उपदेश या निर्देश (प्रेरणा) करता 
है, तव वह स्वय अपनी प्रशसा के पुल बाँधने लगता है। 'तुम मैथुन की 
इच्छा भी भत्त करो' इस प्रकार आचाये आदि द्वारा बार-बार उसे प्रेरणा 
दिये जाने पर वह मुर्शा जाता है, झेप जाता है या नाराज हो जाता है । 
व्यास्या 
भच्छन्न पापी कुशा', धध्यलिगी की दुश्वेष्टाएं 
यह मनोविज्ञानसम्मत वात है कि जगत्‌ मे कोई भी अपने आप को पापी 
नहीं कहलाना चाहता, चाहे वह कितना भी पापकर्म के 


का यो न करता हो ? प्रत्येक प्रुप 
मे अपने जाप को धर्मात्मा कहलाने की इच्छा रहती है और वह अपनी इस इच्छा 


*रेर सूत्रकंताग सूत्र 


की पूति के लिए भुप्तरूप से पाप करता है या कुशीलसेवन करता है, ताकि कोई 
उसे पापी न कह सके । इसीलिए शास्त्रकार कहते है---'सय दुक्कड च न वदति' । 
अर्थात्‌ कुशील पुरुष अपने किए हुए प्रच्छन्न पाप को किसी के पूछने या न पूछने पर 
भी स्वय श्रगट नही करता कि मैने अमुक दुष्का्य किया है । 

प्रश्न होता हे कि भ्रच्छन्न पापी मायावी स्वय तो कहता नही, मगर जो 
लोग उसके काले कारनामो को जानते है, जो उसके सम्पर्क मे सतत रहकर उसकी 
दुश्चेष्टाओ से अनभिज्ञ नही है, उनके सामने भी वह कैसे छिपा सकता है? इसके 
समाधान के लिए शास्त्रकार उसकी दुश्चेष्टाओ को व्यक्त करते हैं--'आइट्छोवि 
पकत्थति बाले' अर्थात्‌ उसके प्रच्छन्न पापो के जानकार गुरु, आचार्य या कोई 
हिरतेपी उससे अपने पापो या दुष्क्ृत्यो को प्रकट करने या कहने के लिए आदेश या 
प्रेरणा देते है तो वह उनकी बात को ऊपर ही ऊपर उडा देता है, उनकी खरी-खरी 
वातो को सुनी-अनुसुनी कर देता है। वह कहने लगता हे---'कौन कहता है, मैंने 
अमुक दुष्क्ृत्य क्या है ? कहने वाले झूठे है। भला मैं ऐसा खानदानी (कुलीन) 
व्यक्ति ऐसा दुराचरण कर सकता हैँ ?” ओर फिर घृष्टतापूर्वक अपनी प्रशसा के पुल 
बाँधने लगता है- “मैं जितने अपनी और दूसरो की भलाई के कार्य करता हूँ, शायद 
ही कोई करता हो । मेरे जैसा परोपकारी, धर्मवीर, पूजनीय पुरुष और कौन है ? 
मेने कुछ ही वर्षों मे अपने हजारो भक्त बनाए है । अगर मैं दुश्चरित्र होता तो मेरे 
इतने भक्त कैसे बन जाते ? मैं जगत्‌ में कर्मयोगी हैँ, आदरणीय-वन्दनीय बन गया 
हैं, इसलिए कुछ ईरष्यालु लोग मुझसे ईर्ष्या करके मुझे इस प्रकार से बदनाम करके 
लोगो की दृष्ठि मे गिराना चाहते है | मेरी कीति उनकी आँखो मे खटकती है, इस- 
लिए वे मेरी निन्‍दा करके मुझे बदनाम करते है, मेरे विरुद्ध झूठा प्रचार करते है ।” 

वेयाणुवीइ मा कासी' वेदानुवीचि से वेद शब्द पुरुषचेद के उदय का द्योतक 
है। उसके अनुकूल मैथुन की इच्छा वेदानुवीचि कहलाता है। इसके पश्चात्‌ जब 
आचाये या ग्रुरु उसकी थोथी बातें तथा मनगरढन्त विचार सुनते हैं ता खिन्च होकर 
उसे वार-बार प्रेरणा देते हैं कि “सौ बात की एक बात है, तुम मंथन-सेवत की 
मन्त से भी इच्छा न करो, उसे सदा के लिए मन-वचन-काया से तिलाजलि दे दो ।' 
इस प्रकार वार-बार कहासुनी करने पर वह अत्यन्त ग्लानि को पाप्त हो जाता है। 
ग्लानि का अर्थ है--- एकदम झेंप जाना, मुर्सा जाना, या मुह पर हवाइयाँ उडने लग्र 
जाना, चेहरा फीका हो जाना । अथवा वह उस वात को सुनी-अनसूनी कर देता 
है । या वह उनकी बात सुनकर मर्मेस्थान मे विद्ध-सा या मर्माहत-सा खेदयुक्त होकर 
कहता है---“मुझ पर पाप की आशका की जाती है, तब सुझे पापरहित होने से भी 
क्या लाभ ? क्योकि निविष सर्प से भी लोग बहुत डरते हैं ।” इसी बात को शास्त्र- 
कार कहते हैं--चोइज्जंतो * से भुज्जो ।' 
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सल पाठ 
ओसियावि इत्थिपोसेसु, पुरिसा इत्थिवेयखेदन्ना । 
पण्णासमन्निता वेगे, नारीणं वस उवकसति ॥॥२०॥ 


संस्कृत छाया 
उषिता अपि स्त्रीपोषेषु पुरुषा स्त्रीवेदखेदज्ञा । 
प्रज्लासमन्विता एके नारीणा वशमुपकषन्ति ॥२०॥ 
न्वयार्थे 
(इत्थिपोसेसु उसिया थि पुरिसा) जो पुरुष स्त्रियों का पोषण कर चुके हैं, 
(इत्थिवेयखेयज्ञा) अतएवं स्वियो के कारण होने वाले खेंदो के ज्ञाता हैं, (पण्णा- 
समन्निता) एव प्रज्ञा-बुद्धि से युक्त है (वेगे) ऐसे भी काई (नारीण वस उवकसति) 
स्त्रियों के वशीभूत हो जाते हैं । हि 
भसानाथ 
स्त्रियों का पोषण करने के लिए पुरुष को जोजजो प्रवृत्तियाँ करनी 
पडती है, उनका सम्पादन करके जो पुरुष मुक्तभोगी हो चुके हैं तथा स्त्रीवेद 
(स्त्री जाति) माया प्रधान होती है, उससे उत्पन्न होने वाले क्लेशो के जो 
अनुभवी है, तथा औत्पातिकी आदि बुद्धियो से सम्पन्न हैं, ऐसे भी कोई 
पुरुष स्त्रियों के वशीभूत हो जाते हैं । 
व्याज्या 
सस्‍त्रीपोषण के अनुभवी बुद्धिशील भी स्त्री के चशोभूत हो जतते हैं 
स्त्री का आकर्बण कितना प्रबल होता है ” यह इस गाथा मे बताया गया 
है। जो व्यक्ति इस बत्त के अनुभवी हैं, भक्तमोगी हैं, जो यह भलीमाँति जानते हैं 
कि स्त्रियो का पोषण करने से क्या-क्या दोष पैदा होते हैं? किस-किस प्रकार के 
उतार-चढाब स्त्रियों के पोषण मे आते हैं ” क्योकि वे पहले स्त्री-पोपक प्रवृत्तियों 
को सस्पादन कर चुके है। तथा जो स्त्रीवेद के खेद को जानते हैं, अर्थात्‌ स्त्रीवेद 
भीम मायात्रधान होता है यह जानने मे जो निपुण है, एव औत्पातिकी, पारिणामिकी, 
वैनयिकी और कामिकी आदि बुद्धि अथवा शुश्न षा, श्रवण, ग्रहण, धारणा, ऊहापोह 
भादि बुद्धि के अष्टगुणों से समल्वित हैं, ऐसे कई लोग भी महामोहान्ध होकर स्त्रियों 
के वशीभूत हो जाते है। जब इतने बुद्धिनिधान, भृक्तमोगी और स्त्रीविषयक अनु- 
भव भे पक्के मनुष्य भी स्त्रियों के गुलाम वन जाते हैं, तव सामान्य व्यक्ति की तो 
वात्त ही क्‍या २ 


आएचये तो इस बात का है कि इस प्रकार के रुत्ती मनोविज्ञान मे निपुण 
व्यक्ति जानते-बूझते हुए भी जैसे पतगा प्रकाश पर टूट पडता हैं, वैसे ही वे स्त्री-मोह 
मे टूट पडते है । 


५२४ सूत्रकृताग सूत्र 


स्त्री स्वभाव के विपय मे नीतिकार कहते है -- 


एता हसन्ति च रुदन्ति च कार्यहितो विश्वासयन्ति च नर न च विश्वसन्ति । 
तस्मान्नरेण कुलशीलसभन्वितेन, नाय॑ ब्मशानधटिका इव वर्जनीया ॥॥१॥। 


समुद्रवीचीव चलस्वभावा सब्ध्याभ्ररेब्रेव मुहतंरागा । 
स्त्रिय क्ृतार्था पुरुष निरर्थक, निष्पीडितालक्तकवत्त्यजन्ति ॥२!। 
हृचन्यद्वाच्यन्यत्कमेंण्यन्यत्‌ पुरोड्थ पृष्ठेबन्यत्‌ । 
अन्यत्तव मम चान्यत्‌ स्त्रीणा सर्व किमप्यन्यत्‌ ॥३॥ 
स्त्रियाँ किपरी कार्यवश हँसती है, कभी रोती है, कभी पुरुष को विश्वास देती 
है, परू्तु स्वूथ उस पर जिपदास नही करती ५ अत कुल एवं झील से युक्त पुरुष 
मरघट की घटिकाओ के समान स्त्रियों को त्याज्य समझे | समुद्र की तरगें जिस 
प्रकार चचल होती है, उसी तरह स्त्रियों का स्वभाव भी चचल होता है। जैसे 
सन्ध्याकाल के वादलो से थोडी देर तक राग (लालिमा]) टिकता है, वैसे ही स्त्रियों 
राग भी थोडी देर तक रहता है। स्त्रियाँ जब अपना प्रयोजन पुरुष से सिद्ध कर 
लेती है, तव जैसे लोग महावर का रग निकाल कर उसकी रुई को फैक देते है, वैसे 
ही वे पुरुप की मन से फैक देती हैं। स्त्रियों के हृदय मे और वात होती है, वाणी 
मे और बात तथा करती कुछ गौर ही है। सामने अन्य वात होती है, पीछे अन्य । 
तुम्हारे लिए अन्य होता है, मेरे लिए अन्य होता है। वस्तुत स्त्रियों का सब 
कुछ अच्य ही होता हे । 
सत्री-स्वभाव के सम्बन्ध में क्ृत्तिकार ने एक कयानक प्रस्तुत किया है, वह 
इस प्रकार है-- 
एक युवक वेशिक कामशास्त्र (स्त्री स्वभाव को बताने वाले शास्त्र) के 
अध्ययन के लिए धर से पाटलिपुत्र रवाना हुआ । रास्ते मे वह एक गाँव में एक 
स्‍त्री के यहाँ टिका । उसने युवक का रूप-रग देखकर पूछा--“तुम्हारे हाथ-पैर 
अत्यन्त सुकुमार हैं, तुम्हारा चेहरा भी सुन्दर है, तुम हृष्टपुष्ट युवक हो, फिर 
अपना गाव और घर छोडकर कहाँ जा रहे हो ?” युवक ने अपने जाने का प्रयोजन 
यथार्थरूप रो उस स्त्री को कह सुनाया। यह सुनकर स्त्री ने कहा--/अच्छा, खुशी से 
जाओ, पर वैशिक्र कामशाहूत्त पढ़कर लौटते समय इस गाँव से होकर ही जाता [” 
युवक ने उक्त स्त्री की बात॑ मानकर उसे वचन दिया । अत अपने वचन के अनु- 
सार युवक वैशिक कामशास्त्र पडकर लौटते समय उसी मार्ग से होकर उस गाँव मे 
पहुँचा । उन स्त्री के यहाँ जब वह पहुँचा, तो उसने स्नान-भोजन आदि के द्वारा 
युवक की यडी आवभगत की। साथ ही उच्च स्त्री ने अपने हावमावो, कटाक्षों, 
अगविन्यास एवं बोलचाल से उस ग्रुवक का मन इंतना हर लिया कि वह उस सरून्नी 


स्त्रीपरिज्ञा चतुर्थ अध्ययन--प्रथम उदँ शक ५२३५ 


पर मोहित हो गया । मोहित युवक ने ज्यों ही उस स्त्री का हाथ पकडना चाहा 
त्यो ही उसते जोर से चिल्लाकर अपना हाथ छुडा लिया और लोगो की भीड जमा 
होने का अवसर देखकर चट से उसके सिर पर पानी का भरा घडा उडेल दिया। 
जब आपगन्तुक लोगो ने पूछा कि तुमने ऐसा क्यों किया ?' तब उसने बनावटी नात 
बनाते हुए कहा--इसके गले मे पानी लग गया था, अत इसके मरने में जरान्सी 
कसर रह गई थी । इसकी ऐसी स्थिति देखकर मैंने इसे बचाने के लिए दया लाकर 
इसको पानी से नहला दिया । सब लोग जब “बहुत अच्छा किया', कहकर चले गए 
तब उस रुत्नी ने युवक से कहा---“वैशिक कामशास्त्र पढकर तुमने स्त्री स्वभाव का 
क्या खाक ज्ञान प्राप्त किया है ?” वस्तुत स्त्री चरित्र दुविज्ञ य होता है। इसलिए 
जिन खाप्तकर साधक को स्त्री के स्वभाव पर सहसा विश्वास नही करना 
चाहिए | 


मल पाठ 

अवि हत्थपायछेदाए, अदुवा वद्धमंसउक्‍्कते... । 

अवि तेयसाभितावणाणि, तच्छियखार्राश्चचणाई च ॥२१॥। 
सस्कृत छाया 


अधि हस्तपादच्छेदाय, अथवा वर्धमासोत्कर्त नम्‌ । 
अपि तेजसाइशितापनानि ततक्षयित्वा क्षारसिचनानि च ॥२१॥ 
अन्वयाय 
(अवबि हत्थपायछेदाए) इस लोक मे परस्त्री के साथ सम्पर्क करना हाथ-पैर 
के छेदनरूप दण्ड के लिए होता है (अबुबा बद्धमस उक्‍्कते) अथवा चमड़ी और मास 
काटने का दण्ड मिलता है (अवबि तेपसाभितावणाणि) अथवा आग से जलने का दण्ड 
मिलता है। (तचब्छियखारासचणाइ) अथवा अग काटकर उस पर खार छिडकने 
का दण्ड मिलता है । ५ 
भावाथ 
जो लोग परस्त्रीसेवन करते हैं, उनके हाथ-पैर काट लिए जाते हैं, 
चमडी उधेड ली जाती है, मास नोच लिया जाता है तथा आग मे 
जलाया जाता है, एव उनके अग काटकर उन पर खार छिडका जाता है। 
इस प्रकार का भयकर दण्ड उन्हे इस लोक मे मिलता है । 
व्याख्या 
परस्त्रोससगे का इहलौकिक भयकर दण्ड 
इस गाथा में परस्तरीससर्ग करने वाले व्यक्तियो के भयकर दण्ड का शास्त्र- 
गिर उल्लेस करते है | यहाँ 'अधि' (अपि) शब्द सम्भावना अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है, यह्‌ 
सभी प्रवार के दण्डो के साथ समझ लेना चाहिए । अर्थात्‌ परस्न्नरी मे मोहित एव 


५३६ सुत्रक्ृतांग सूत्र 


ससक्त लोगो के हाथ-पैर वाट लिए जाने की सम्भावना है, उनकी चमडी उघेड ली 
जानी सम्भव है, मास भी नोचा जा सकता है, उस स्त्री के स्वजनो हारा उत्तेजित 
राजयुरुप पारदारिको को भट्टी पर चढाकर उन्हे तपा भी सकते है, परस्त्रीलम्पट 
शरीर को वसूला आदि से छीलकर उस पर खार छिडका जा सकता है।ये सब 
दण्ड कितने भयकर है ! परस्त्रीगामी को प्रतिष्ठाहानि, अपकीति आदि मानसिक 
दण्ड भी कम नही होता । उसकी निन्‍्दा, भर्त्सना, अपशब्दों एव गालियों की बौछार 
आदि वाचिक दण्ड भी भयकर होता है। 
सुल पाठ 
अदु कण्णणासच्छेद, कंठच्छेदण तितिक्खती | 
इति इत्थ पावसतत्ता, नय बिति पुणो न काहिति ॥२२॥ 


संस्कृत छाया 
अथ कर्णनासिकाच्छेद, कण्ठच्छेदन तितिक्षत्तो . । 
इत्यत्र पापसत्तप्ता , न च ब्र्‌ कते न पुन करिष्याम ॥२२।। 
अन्वयाथ 
(पावसतत्ता) पाप की आग में जलते हुए पुरुष (इत्थ) इस लोक मे (कण्ण- 
णासच्छेद) कान और नाक का छेदन एवं (कठच्छेदण) कण्ठ का छेदन (तितिकखती) 
सहन कर लेते हैं। (न य विति) परन्तु यह नही कहते कि (पुणो म काहिति) अब 
हम फिर पाप नही करेंगे । हि 
भावाथ 
पाप से सन्तप्त पुरुष इस लोक मे कान और नाक के छेदन एवं कण्ठ 
का छेदन तो सह लेते है, लेकिन वे मुढ यह वादा नही करते कि अब भविष्य 


में हम पाप नहीं करेगे | 
व्याख्या 


परस्त्रोगामी द्वारा भयकर दण्ड सहन, किन्तु पाप से विरत नहीं 

इस गाथा में परस्त्नीगामी की कठोर मनोवृत्ति और साहस का परिचय दिया 
गया है कि वे अपने पापकर्म से सनन्‍्तप्त होकर नरक के सिवाय इस लोक मे किये 
हुए पाप के दण्डस्वरूप कान और नाक तथा कण्ठ का छेदन तो सह लेते है, परन्तु 
मन में ऐसा हढ सकल्‍्प करके कमी वचनवद्ध नही होते कि भविष्य में हम ऐसा 
कुकत्य नही करेंगे । सच है, पापी पुरुष इस लोक और परलोक मे मिलने वाली भयकर 
सजा एवं यातना तो स्वीकार कर लेते है, पर पापकर्म से निवृत्त नही होते । 

सूल पाठ 


सुयभेयमेवेगेसि इत्थीवेदेति हु सुयक्खाय । 
एवं पि ता वदित्तावि, अदुवा कम्मुणा अवकरेति ॥|२३॥। 


स्त्रीपरिज्ञा चतुर्थे अध्ययन--प्रथम उद्देशक ५२७ 
संस्कृत छाया 
श्र्‌ तमेतदेवमेकेषा स्त्रीवेद इति हु स्वाख्यातमू । 
एवसपि ता उक्त्वाइपि, अथवा व मेंणा अपकुर्वेन्ति ॥२३॥। 
अन्वयार्थ 
(एय एव  सुत) हमने यह सुना है कि ऐसा पाप (स्त्रीसम्पर्क का कुकृत्य) 
बहुत बुरा होता है, (एगेसि सुयक्‍्लाय) कुछ लोगो ने यह ठीक ही कहा है कि 
(इत्थीवेदेति हु) वैशिक कामशास्त्र (स्त्री-वेद) का भी यह कथन है कि (त्ता एव थि 
वद्ित्तावि कम्मुणा अवकरेंति) अब धपुन॒मैं ऐसा नहीं करूगी, यह कहकर भी 
स्त्रियाँ (कामुक नारियाँ) पुन कर्म से अपका्ये करती है । 
भावाथ 
यह हमने सुना है कि ऐसा पाप (स्त्रीससक्ति का दुष्कायें) बहुत ही 
बुरा है तथा कोई ऐसा ठीक ही कहते भी है और वशिक कामशास्त्र (स्त्री- 
स्वभाव निरूपक बेद) का भी यह कथन है कि स्त्रियाँ पुन पापकर्म न करने 
का वचन देकर भी कर्म से अपकर्म करती जाती है । 
च्प 
श्रुति, युक्ति और अनुभति से काम बुरा, किन्तु दुस्त्याज्य 
शास्त्रकार केवल अपनी बात न कहकर अन्य कामशास्त्र आदि से तथा युक्ति 
और अनुभूति से यह प्रमाणित करते हैं कि हमने सुना है तथा वैशिक कामशास्त्र मे 
भी कथन है और कुछ लोगो ने युक्ति से भी सिद्ध कर दिया है कि स्त्री के साथ ससर्ग 
बुरा है, किस्तु स्त्रियाँ ऐसा कहकर भी कि अब हम अपने साथ ससर्ग नही होने देंगी, 
फिर भी पुन इस अपकमम को करती रहती हैं । 
यही बात शास्त्रकार कहते हैं--'सुयसेयसेवेगेसि ' कम्मुणा अवकरेंति'। 
अर्थात्‌ पूवेगाथाओ मे जो कहा गया है, वह सब हमले गुरुपरम्परा से, लोकश्रुति- 
परम्परा से तथा किन्‍्ही अनुभवी सज्जनो से सुना है कि स्न्नीससर्ग निन्‍दनीय है। 
क्योकि स्त्री का चित्त दुविज्ञेय, स्वभाव चचल और उनका सेवन कठिन होता है। 
उनके साथ सम्पर्क का नतीजा बहुत बुरा होता है । कई तो बहुत ही अदुरदर्शिनी और 
पुच्छ स्वभाव की होती हैं। उत्मे अभिमान बहुत अधिक होता है। इस प्रकार 
कोई कहते हैं। यह बात लौकिक श्रुति परम्परा से तथा पुरानी आव्यायिकाओ से 
भी ज्ञात होती है। ध्त्रियों के स्वभाव और उनके साथ ससर्ग का फल बताने वाले 
नेशिक कामशास्त्र को 'स्त्री-वेद' कहते है। इसमे भी कहा है---- 
दुर्पाह्म हृदय यर्थव चंदन यदृवर्पणान्तर्गंतम्‌, 
भाव पर्चेत्तमागंदु्गंचिषम स्श्रीणा न बविज्ञायते । 
चित्त पुष्करपन्नतोयतरल नंकन्न सन्तिण्ठते , 
भार्थो नाम विषाकुररिव लता दोषे सम वधघिता ॥ 


अैरे८ सूत्रकृताग सूत्र 


अर्थात्‌--जैसे दर्पण पर पड़ी हुई मुख की छाया दुर्भ्राह्मय होती है, वैसे ही 
स्त्रियो का हृदय दुर्माह्य (जल्दी से पकड मे न आने वाला) होता है। स्त्रियों का 
अभिप्नाय पव॑त के दुर्गम मार्ग के समान गहन होने के कारण सहसा विज्ञात नही होता । 
उनका चित्त कमलपत्र पर पड़े हुए जलविन्दु के समान अति चचल होता है, इसलिए 
वह एक जगह नही टिकता | नारियाँ क्‍या है ? थे विप के अकुरो के साथ उत्पन्न 
हुई विपलता के समान विभिन्न दोषों से पालित-पोषित होती है । 

वृत्तिकार ने किसी अनुभवी पी गाथाओ भी इस सम्बन्ध में दी है-- 


सुट्ठ॒ुवि जियासु सुट्ठुबि पियासु सुट्ठुवि य लद्धपसरासु । 


अडईसु महिलियासु य वीसभो नेव कायव्बो ॥१॥। 
उन्भेउ अग्रुली सो पुरिसो, सयलमि जीवलोयसि | 
काम तएण नारी जेण न पत्ताइ दुक्‍्खाइ (॥२॥। 
अह एयाण पगई सब्वस्म करेति वेमणस्साइ | 
तस्स ण करेति णवर जस्प अल चेव कामेहि ॥३॥ 


अर्थात्‌ - अच्छी तरह जीती हुई, अच्छी तरह प्रसन्न की हुई, अच्छी तरह 
परिचय की हुई अटवी और स्त्री का विश्वास नहीं करना चाहिए | क्या इस समग्र 
जीवलोक में कोई अगुलि उठावर कह सकता है, जिसने स्त्री की कामना करके दुख 
न पाया हो ? स्त्रियों का स्वभाव है कि वे सवका तिरस्कार करती हैं, केवल उसका 
तिरस्कार नही करती, जिसे स्त्नी की.कामना नही है । 
अत अन्त में शास्त्रकार कहते हैं--'अव हम ऐसा नही करेगी', इस प्रकार 
वचन द्वारा कहकर भी स्त्रियाँ कर्म द्वारा विपरीत आचरण करती जाती है अथवा 
सामने स्वीकार करके भी शिक्ष। (उपदेश) देने वाले का ही अपकार करती है। 
आगामी गाथा मे स्वय शास्त्रकार स्त्री-स्वभाव का परिचय देते है -- 
सल पाठ 
अन्न मणेण चितेति वाया अन्न च कम्मुणा अन्न । 
तम्हा ण॒ सद्दह भिकखू, बहुमायाओ इत्थीओ णज्चा ॥२४॥ 
संस्कृत छाया 
अन्यन्मनसा चिन्तयन्ति, वाचा अन्यच्च कमंणाउन्यत्त । 
तस्मान्न श्रदघीत भिक्षु वहुमाया स्त्रियों ज्ञात्वा ॥२४॥ 
अन्चयार्थ 


(मणेण अन्न चि्तेंति) स्त्रियाँ मन से कुछ और सोचती हैं, (वाया अन्ने च) 
और वचन से और कहती है, तथा (कम्मुणा अन्न) कर्म से और कुछ करती है । 
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(त्तम्हा) इसलिए (बहुमायाओ इत्थीओ णच्चा) स्त्रियों को अतिमाया वाली जान 
कर (मिकखू ण सहृह) साधु उन पर विश्वास करे | 
भाचाथ हे 
स्त्रियाँ मन मे कुछ और विचार करती है, एवं वाणी से कुछ न्‍ और 
प्रगट करती है तथा कर्म से कुछ और ही करती है। इसलिए साधु स्त्रियों 
को अत्यन्त मायाविनी जानकर उन पर भरोसा न करे । 
व्याख्या 
स्त्रियों के मन, वचन, कर्म से घिभिन्‍्त रूप 
इस गाथा में शास्त्रकार स्त्री-स्वभाव का चित्रण करते है---'अन्न मणेण 
इत्योओ णच्चा । तात्पयें यह है कि स्त्रियाँ पात्ताल के उदर के समान अति ग्रम्भीर 
होती हैं, वे मनन से कुछ और ही चिचार करती हैं, तथा सुनने मे मधुर प्रतीत होने 
वाले, किन्तु परिणाम मे भयकर अपनी वाणी हारा भापण और ही तरह का करती 
हैं, और उसके कम का रूप इन दोनो से भी न्यारा है। साधु यह निश्चित समझ 
ले कि स्त्रियाँ माया करने मे अति निपुण होती है, उनका कोई भरोसा नहीं है। 
अते उनकी भाया से अपनी आत्मा को लिप्त न होने दे । 
इस सस्वन्ध मे वृत्तिकार एक कथा देते हैं। एक युवक था--दत्तावैशिक । 
उसे ठमने के लिए एक वेश्या ने अनेक उपाय किये। परन्तु उन्होने मन 
से उसकी कामना नही की । उसे हढ देखकर वेश्या ने कहा---पै दुर्भाग्यहूपी कलक 
से कलकित हूँ, अब मुझे जीने से क्‍या प्रयोजन है। मुझे आपने छोड दिया है, अत 
मैं अब अस्ति मे प्रवेश करके जल मरूँगी। यह सुनकर दत्तावैशिक ने कहा --- 
“/स्त्रियाँ माया करके अरिति से भी प्रवेश कर सकती है।” इस पर उस वेश्या ने 
घुरुग के पूर्व हवार के पास लकडियो का ढेर इकट्ठा करके उसे जला दिया और सुरग 


मार्ग से अपने घर चली आई | इसके बाद दत्तावैशिक ने कहा--“स्त्रियो के लिए 
ऐसी भाया करना तो बाएँ हाथ का खेल है ।” वह ऐसा कह रहे थे कि उन्हे विश्वास 
दिलाने के लिए घूर्तों ने उन्हे चिता पर फैक दिया । इतने पर भी उन्होने स्त्रियों 
पर विश्वास नही किया | इसी प्रकार अन्य साधको को भी स्त्रियों पर विश्वास नही 
करना चाहिए | 


सूल पाठ 


जवती समर्ण बूया विचित्तलंकारवत्थगाणि परिह्वित्ता 


विरता चरिस्सह रुवख॑, घम्ममाइक्ख णे भयतारो 


संस्कृत छाया 
थुवत्ति श्रमण ब्नूयात्‌ विचित्रालकारवस्त्रकाणि परिधाय । 
विरता चरिष्याम्यह रुक्ष, ध्मंमाचक्ष्व त भयन्नात 


॥२५॥। 


॥२५॥। 


४४० सूत्रकृताग सूत्र 


अन्वयार्थ 
(जुबती ) कोई जवान रुत्री (विचित्तलकारवत्यथगाणि) विचित्र आभूषण और 
वस्त्र (परिछ्ित्ता) पहनकर (समण बूया) साधु से कहे कि (अह विरताचरिस्स 
रुवख) मैं ग़हवन्धन से विरत होकर सथम पालन करूंगी (भयतारो) हे मयत्राता 
साधो ! (णे धम्ममाइक्ख) आप मुझे धर्म के सम्बन्ध मे उपदेश दे, कहे । 
भावाथ 
कोई युवती नारी विचित्र अलकार और वस्त्र पहनकर साधु से कहे 
कि मैं विरक्त होकर सयम का पालन करू गी, इसलिए आप मुझे घर्मोपदेश 


दीजिए । 
व्याख्या 


नारी साध्वी बनने के बहाने साधु को ठगने वालो 
कोई नवयौवना नारी वस्त्रालकारो से सुसज्ज होकर साधु से कहे कि 
“मुनिवर ! मैं अब इस गृहवन्धन से विरक्त हो चुकी हूँ । मेरा पति मुझे पसन्द नही 
है, या' वह मेरे अनुक्ल नही है, उसने मुझे छोड दिया है अत मैं तो अब सयमः का 
पालन करूंगी । कही-कही दकक्‍्ख' के बदले 'मोण' राब्द है, वहाँ मी मौन (मुनि का 
भाव--मुनित्व) का अर्थ सयम ही होता है । अत हे भय से रक्षक साधो ! मुझे 
आप धर्म सुनाईए, ताकि मैं इस दु ख की मागिनी न बनू ॥/ 
इस प्रकार धर्मध्वजी बनकर महिलाएँ साथु को अपने चक्कर मे फंसा 
लेती हैं । 
अगली गाथा मे बताया है कि इससे भी आगे बढकर वे और भी विश्वस्त 
वेष धरकर साधु के समक्ष आती है - 
सल पाठ 
अदु साविया पवाएण, अहमसि साहम्मिणी य समणाण | 
जतुकभे जहा उवज्जोई, संवासे विदू विसीएज्जा ॥२३६॥ 
सस्क्ृत छाया 
अथ श्राविकाप्रवादेन, अहमस्मि साधमिणी श्रमणानाम्‌ । 
जतुकुम्भो यथा उयज्योति, सवासे विद्वान्‌ विषीदेतव रहा 
अन्वयार्थ 
(अडु) इसके पश्चात्त (साविया पवाएण) श्राविका होने के वहाने से स्त्री साधु 
के निकट आकर कहती है -- (अहुमसि साहस्मिणी समणाण) मैं श्रमणो की साधमिणी 
हूँ, यह कहकर भी वह साधुओ के पास आती है। (जहा उचज्जोइ जतुकुभें) जैसे 
आग के पास लाख का घडा जल जाता है। इसी तरह ( विदू) विह्न्‌ पुरुष भी 
(सवासे) स्त्री ससर्ग से शिथिलाचारी हो जाते हैं। 
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भावाथ 
इसके प्रचात्‌-्त्री कभी श्राविका होने के बहाने से साधु के निकट 
आतो है और कहती है--मै श्रमणो की सहर्धामणी हूँ, यह कहकर वह बार- 
वार साधु के पास आती है, बैठती है और साधु को ठगने का उपक्रम 
करती है। जैसे आग के पास रखा हुआ लाख का घडा जलकर कुछ ही 
क्षणो मे स्वाहा हो जाता है इसी तरह विद्वान्‌ पुरुष भी स्त्रियों स ससर्गे 
करके भ्रष्ट हो जाता है । 
व्याख्या 
स्‍त्नी, आविका के बहाने साधु को फेसाती है 
इस गाथा से प्रस्तुत किया गया है कि मायाविनी स्त्री किस प्रकार साधु 
को श्राविका वनतकर फेँसा लेती है। मायाविनी सारी साधु के पास इस बहाने से 
भाती है कि मैं श्राविका हैँ, इसलिए साधु की साध्िणी हूँ। ऐसा भ्रपच रचकर 
वह स्‍त्री बार-बार साथ के सम्पर्क मे आती है। घण्टो उसके पास बैठती है और 
धीरे-धीरे कूलबवालुक तपस्वी की तरह साध को धर्म से भ्रष्ट कर देती है । 


वास्तव मे सन्नी का ससगें ब्रह्मतगारियो के लिए महान्‌ अनर्थ का कारण होता 
है। कहा भी है--- 


तेज्ञ्ञान तच्च विज्ञान तत्तप स चर सयम १ 
सवमसेकपदे अष्ट, सर्वेथा किसपि स्त्रिय ॥। 
वह ज्ञान, वह विज्ञान, वह तप और वह सयम सब स्त्री को विकार दृष्टि से 
देखते ही नष्ट हो जाते हैं, अगर सर्वागरूप से उसे मोहहृष्टि से देखकर उसके साथ 
सम्पर्क कर ले, तब वह महान्‌ अनर्थ का कारण बन जाती है। शास्त्रकार दृष्टान्त 
हारा इस बात को समझाते हैं-- जतुक्‌ भें जहा उवज्जोई'! जिस तरह लाख का घडए 
जाग के पास रखते ही पिघल जाता है वैसे ही ब्रह्मचारी का रुत्री के साथ निवास 
करने से वह भ्रष्ट हो जाता है । बडे-बडे विद्वान भी जब स्त्रियों के साथ सवाद 


कक से घर्मांचरण मे शिथिल हो जाते है, तव साधारण आदमियो की तो बात ही 
या हे 


इसी दृष्टान्त द्वारा अगली गाथा मे फिर शास्त्रकार समझाते हैं--- 
सल पाठ 

जतुकभे जोइंउबगूढे, आसुडभितत्ते णासमुवयाइ | 

एवित्यियाहि अणगारा, सवासेण णासमुवयति ॥२७॥ 


सस्कृत छाया 
जतुकुम्भी ज्योतिरपगूढ आइवसितप्तो नाशमुपयात्ति । 


एव स्त्रीभिरनगारा सवासेन नाशमुपयान्ति ॥रजा। 


५४२ सूत्रकृताग सूत्र 


अन्वयाथ 
(जोइउबगूढे जतुकुभ) अग्नि के साथ आलिंगन किया हुआ लाख का घडा 
(आसुषभितर्त णासमुबयाइ) शीघ्र ही तपकर नष्ट हो जाता है, (एवित्पथियांहि 
सवासेण अणगारा) इसी तरह स्त्रियों के ससगं से अनगार साधक (णासप्रुवयति) 
नाश को प्राप्त हो जाते है । 
भावाये 
जैसे अग्नि को छुता (आलिगित किया) हुआ लाख-का घडा चारो 
ओर से तपकर शीघ्र ही पिघल जाता हे, इसी तरह अनगार पुरुप स्त्रियों 
के ससरं से शीघ्र ही सयम से अष्ट हो जाते है । 
व्याख्या 
सन्नी के स्पर्श से भी कितना अनर्थ ! 
स्‍त्री का ससर्ग तो दूर रहा, सिर्फ स्त्री के स्मरण मात्र से ही कितना अनर्थे 
होता है ” यह इस गाया में बताया है| इस सम्बन्ध मे पूर्व गाथा मे उक्त दृष्ठान्त 
द्वारा पुत समझाया गया है। जैसे अग्नि मे आलिग्रित लाख का घडा शीघक्ष ही सब 
ओर से तपकर पिघल कर नष्ट हो जाता है, इसी तरह ब्रह्मचारी साध भी सती के 
स्मरणमात्र से यानी मन में विचारमात्र से ही सयम से भ्रष्ट हो जाता है । 


सूल पाठ 
कुव्बंति पावर्गं कम्म॑ पुटठा वेगेवमाहिसु । 
नो5ह करेमि पावति अकेसाइणी ममेसत्ति ॥॥२८॥। 


सस्कृत छाया 
कवबेन्ति पापक कर्म पृष्ठा एके एवमाहु | 
नाहह करोमि पापमिति अड्जू शायिनी मर्मेषेति ॥२८॥ 
अन्वयाथ॑ 
(एगे पावग कम्स कुव्वति) कई भ्रष्ठटाचारी साधुवेषी' पापकर्म करते है, 
(पुदूठा वा एचमाहसु) किन्तु पूछने पर ऐसा कहते है कि (अह पाव नो करेमि) मैं 
पापकर्म नही करता हूँ (एसा मम अकेसाइणी त्ति) किन्तु यह स्त्री बचपन से मेरी 
अकशायिनी रही है । 
भावार्थ 
कई भ्रष्टाचारी साघुवेषधारी पापकर्म करते हैं, किन्तु आचार्य 
आदि के पूछने पर ऐसा कह देते हैं, “अजी ! मै तो पापकर्म करता ही 
नही । यह स्त्री बचपन मे मेरे अक में सोती थी, इसी कारण यह ऐसा 


करती है । 


स्त्रीपरिश्ञा चतुर्थ अध्ययन--प्रथम उद्देशक ५४३ 


व्यास्या 


स्त्री-मोहित सदनुष्ठान भ्रष्ट साधको की माया 

इस गाथा मे शास्त्रकार उन्त भ्रष्ट साधको का उल्लेख करते है, जो ससार 

में फेंसाने वाली नारी में आसक्त एवं उत्तम अनुष्ठान से भ्रप्ट एवं इहलोक पर- 

लोक के नाश से न डरने वाले कुछ वेषधारी पापकर्म करते है । परन्तु उत्कदड मोह 

से मृढ बने वे वेषधारी पुरुष आचार्य, गुरु आदि के पूछने पर विलकुल इस्कार करते 

हैए कहते हैं -“मैं कोई ऐसे-बंसे कुल मे उत्पन्न ऐरा-गैरा साधु नही हूँ, जो पाप 

कम के कारणस्वरूप अनुचित कर्म करों । यह तो मेरी पुत्री के समान है। यह 

गल्थकाल में भेरी गोदी में सोत्ती यी। अत उस पूर्व अभ्यास के कारण ही मेरे 

पाथ ऐसा आचरण करती है। वस्तुत मैं तो ससार के स्वरूप को भलीमाँति जानता 
हैं । प्राण चले जायें, पर मैं ऐसा ब्रत्भग कदापि न करूँगा ।” 


इस प्रकार कपट करके अपने पाप को छिपाने वाला और अधिक मोहकर्म के 
वश हो जाता है। 


मूल पाठ 
बालस्स मदयं बीय, ज चर कड अवजाणई भुज्जो | 
दुगुण करेइ से पाव, पृषणकामो विसन्‍्मेसी ॥२६९॥ 


संस्कृत छाया 
बालस्य मान्य द्वितीय, यच्च कृतमपजानीते भूय । 
हिगुण करोति स पाप, पूजनकामो विषण्णैषी. ॥ २९॥ 
अन्वयार्थ 
(बालस्स) उस मूर्ख पुरुष की (बीय मदय) दूसरी मूर्खता यह है कि (जच 
फंड भुज्जो अचवजाणई) वह किये हुए पापकर्म को, नहीं किया कहता है (से दुगुण 
च करेइ) इस प्रकार वह द्ुगुना पाप करता है । (पृथणकापो विसल्नेसी) वह जगत्‌ 
में अपनी पूजा प्रतिष्ठा चाहता है, लेकिन असयम की इच्छा करता है । 
भावार्थ 
उस मृढ पुरुष की दूसरी विवेक 


मूढता यह है कि उसने जो पापकर्म 
किया है, उससे फिर इन्कार करता हे हूं 


है। इस प्रकार वह दुगुना पाप करता 
हैं। वह ऐसा इसलिए करता है कि वह जगत भे अपनी पूजा- 
चाहता है, किन्तु इसरी ओर असयम मे रे मा 


लिपटा रहना चाहता है। 
व्याज्या 


् आपकन्त करना और उसे छिपाना दोहरा पाप है 
इसे गाथा में पूर्व गाथा में उक्त वेपधारी पापकर्मसेवी की वृत्ति का 


५४४ सूचकृतांग सूच 


विश्लेषण किया है---/वालस्स सदय बीय पुयणकामों विसन्तेसी ।/ आशय 
यह है कि राग-ह्वेप से भाकुल बुद्धि वाले अतत्त्वदर्शी मुढड साधक की' यह दूसरी 
मृढता है, एक तो अकार्य करने से चतुर्थ व्रत का भग होता है, फिर वह उस अकार्य 
को स्वीकार न करके मिथ्याभापण का पाप और करता है। एक तो उक्त मृढ ने 
धृष्टतापूर्वक असदनुष्ठान किया । फिर उसके विपय मे दूसरे के पूछने पर वह उससे 
इन्कार करता हुआ कहता है---“राम-राम ! मैंने यह दुष्कर्म हगिज नही किया है। 
भला मै ऐसा कुलीन और समझदार व्यक्ति इस प्रकार का दुष्कृत्य कसी कर सकता 
है ? मेरी भी तो इज्जत है ।” वह इस प्रकार का मायाचार और दम्भ क्यो करता 
है ? इस सम्बन्ध मे शास्त्रकार कहते है --'पुयणकासमो विसन्‍्नेसी । मनोवैज्ञानिक 
दृष्टि से यह तथ्य है कि मनुष्य चाहे कितना ही बुरा कर्म करता हो, पर वह समाज 
मे सम्मान और शान के साथ जीना चाहता है, इसलिए वह अपनी तसवीर समाज 
मे अच्छी शस्तुत करते हेतु एवं सदाचारी, त्यागी, तपस्वी, सयमी न होते हुए भी 
सदाचारी, त्यागो, तपसवी और सयमी कहलाने हेतु मायाचार करता है । वह अपने 
पापकर्म को छिपाकर ऐसा दवदबा रखता है कि कोई उस पर उ गली न उठा 
सके, साथ ही वह अपनी असयभीवृत्तिजनित दुष्कर्मों को छोडना भी नही चाहता । 
थोथा चना, वाजे घना” वाली कहावत को वह चरितार्थ करता है। 
सल पाठ 
सलोकणिज्जमणगार, आयगयं निमतण्णेणाहसु । 
वत्थं च ताइ | पाये वा अन्न पाणगं पडिग्गाहे ॥३०॥। 
संस्कृत छाया 
सलोकनीयमनगारमात्मगत निमत्रणेनाहु । 
वस्त्र च त्ायिन्‌ | पान्नवा, अन्न पानक प्रतिग्रहाण ॥३०॥ 
अन्वयाथ 

(सलोकणिज्ज ) देखने मे सुन्दर (आयगय) आत्मज्ञानी (अणगार) साधु को 

(मनिसतणेणाहसु) स्च्रियाँ तिमत्रण देती हुई कहती हैं--(ताइ) है भवसागर से रक्षा 


करने वाले साधुचर ! (चत्थ च पाय वा अन्न पाणग पडिग्गाहे) वस्त्र, पात्र, 
अन्न और पान आप मेरे यहाँ से स्वीकार करें। 
भावार्थ 
देखने मे सुन्दर साधु को स्त्रियाँ प्रार्थना करती हुई कहती हैं-हे 
भवसागरत्राता मुनिवर ! आप मेरे यहाँ पधार कर वस्त्र, पात्र और अन्न- 


पान ग्रहण करे । 


सत्रीपरिज्ञा चतुर्थ अध्ययन--प्रथम उ्ँ शक ५४५ 


व्याख्या 
व्यभिचारिणी स्त्रियों द्वारा साधु को जाल मे फेंसाने का प्रयत्न 
इस गाथा में एक और पहलू से साधु को सावधान फ़्रिया गया हे कि किस 
प्रकार से व्यभिचारिणी स्त्रियाँ भद्र एव सयमी साधु को अपने कामजाल मे फेंसा 
लेती है--“/सलोकणिज्ज पडिर्गाहे ।! आशय यह है कि कई कामुक नारियाँ 
सुन्दर, सुडौल, स्वस्थ एवं सुरूप आत्मज्ञानी अनगार को सभ्य तरीके से कामजाल 
मे फेसाने का प्रयत्न करती हैं । वे उक्त साधु को प्रार्थना करती है---'ससार सागर 
से रक्षा करने वाले मुनिवर ! बसूत्र पात्र, अन्न पान आदि जिस वस्तु की आपको 


आवश्यकता हो तो आपको और कही पघारने की जरूरत नहीं, आप मभेरे यहाँ 
पधारें। मैं आपको सब कुछ दूगी ।” 


अगर साथु उनके वारजाल में फेंसकर उनकी प्रार्थना स्वीकार करके वार- 
बार उनके यहाँ आवागमन करेगा और वस्त्रादि स्वीकार कर लेगा तो फिर उसके 
भ्रष्ट हो जाने की पूरी सम्भावना है। 


सूल पाठ 
णीवारमेव बुज्कफेज्जा, णो इच्छे अगारमागतु । 
बद्धे विसयपार्सेह मोहमावज्जइ पुणी सदे ॥३१॥। 
धेत्ति बेसिए 
ससत्कृत छापा 
तीवारमेव बुध्येत, नेच्छेदगारमागन्तुम्‌ । 
बद्धो विषयपाशेन मोहमापच्चते पुनर्मेन्द ॥॥३१॥ 


॥ इति ब्रवोमि ॥। 
अंन्वयार्थे 
(एवं) इस प्रकार के प्रलोमन को साधु (णीवार बुज्ञेज्जा) सूअर को फँसाने 
वाले चावल के दासे के समान समझे । (अगारसासतु णो इच्छे) ऐसी स्त्रियों की 
भार्थना पर उनके घर वार-बार जाने को इच्छा न करें। (विसयपार्सेह बढद्धे सदे) 
विपयपाश मे बेधा हुआ सूढ साधक (पुणों मोहमावज्जइ) पुन -पुन मोह को प्राप्त 
होता है । (प्ति बेसि) “यह मैं कहता हूँ ।” 
भावार्थ ' 


पूर्वोक्त श्रकार के प्रलोभनो को साधु सूअर को लुभाकर फँसाने वाले 
चावलो के दाने के समान समझे । विषयरूपी पाश से बँधा हुआ वह मूर्ख 
व्यक्ति वार-बार मोह को प्राप्त होता है । 


५४४ सूचक्ृतांग सूत्र 


विश्लेषण किया है--'बालस्स सदय बीय * परयणकासो विसन्तेसी । आशय 
यह है कि राग-द्व ष से आकुल बुद्धि वाले अतत्त्वदर्शी मूढ साधक की यह दूसरी 
मूढता है, एक तो अकाये करने से चतुर्थ त्रत का भग होता है, फिर वह उस अकायें 
को स्वीकार न करके मिथ्याभाषण का पाप और करता है। एक तो अक्त मुढ ने 
धृष्टतापूर्वंक असदनुष्ठान किया । फिर उसके विषय मे दूसरे के पूछने पर वह उससे 
इन्कार करता हुआ कहता हे---“राम-राम मैंने यह दुष्कर्म हृगिज नही किया है । 
भला मैं ऐसा कुलीन और समझदार व्यक्ति इस प्रकार का दुष्कृत्य कैसे कर सकता 
हैँ ? मेरी भी तो इज्जत है ।” वह इस प्रकार का मायाचार और दम्भ क्यो करता 
है ? इस सम्बन्ध मे शास्त्रकार कहते है--'पुयणकामो चिसन्‍्नेसी । मनोवैज्ञानिक 
दृष्टि से यह तथ्य है कि भनुष्य चाहे कितना ही बुरा कर्म करता हो, पर वह समाज 
मे सम्मान और शान के साथ जीना चाहता है, इसलिए वह अपनी तसवीर समाज 
में अच्छी प्रस्तुत करने हेतु एवं सदाचारी, त्यागी, तपस्वी, सयमी न होते हुए भी 
सदाचारी, त्यागी, तपस्वी और सयमी कहलाने हेतु सायाचार करता है । वह अपने 
पापकर्म को छिपाकर ऐसा दबदबा रखता है कि कोई उस पर उगली ने उठा' 
सके, साथ ही वह्‌ अपनी असयमीवृत्तिजनित दुष्कर्मों को छोडना भी वही चाहता । 
थोथा चना, बाजें घना' वाली कहावत को वह चरितार्थ करता है। 
मल पाठ 
सलोकणिज्जमणगार, आयगरय॑ निमतणेणाहसु। 
वत्थ॑ च ताइ | पाये वा अन्न पाणगं पडिग्गाहे ॥॥३०॥। 
सस्कृत छाया 
सलोकनीयमनगारमात्मगत निमन्रणेनाहु | 
वस्त्र च त्ायिन्‌ ! पात्नवा, अन्न पानक प्रतिगृूहाण ॥३०॥। 
अन्वयार्थ 
(सलोफणिज्ज ) देखने मे सुन्दर (आयगय) आत्मज्ञानी (अणगार) साधू को 
(निमतर्णणाहसु) स्त्रियाँ निमत्रण देती हुई कहती हैं--(ताइ) हे भवसागर से रक्षा 
करने वाले साधुवर ! (वत्थ थे पाय वा अन्न पाणग पडिग्गाहे) वस्त्र, पात्र, 
अन्न और पान आप मेरे यहाँ से स्वीकार करें। 
भावार्थ 
देखने मे सुन्दर साधु को स्त्रियाँ प्रार्थना करती हुई कहती है--हे 
भवसागरत्राता मुनिवर आप मेरे यहाँ पधार कर वस्त्र, पात्र और अन्न- 
पान ग्रहण करे । 


स्त्रीपरिज्ञा चतुर्थ अध्ययन---प्रथम उहँ शक ५४५ 


व्याख्या 

व्यभिचारिणी स्त्रियों दशा साधु को जाल मे फंसाने का प्रयत्न 

इस गाथा मे एक और पहलू से साधु को सावधान किया गया हे कि किस 

प्रकार से व्यभिचारिणी स्त्रियाँ भद्र एव सयमी साधु को अपने कामजाल मे फेँंसा 
लेती है--“सलोकणिज्ज पडिग्गाहे ।”” आशय यह है कि कई कामुक नारियाँ 
सुन्दर, सुडौल, स्वस्थ एवं सुरूप आत्मज्ञानी अनगार को सभ्य तरीके से कामजाल 
मे फेंसाने का प्रयत्त करती हैं। वे उक्त साधु को प्रार्थना करती है--“ससार सागर 
से रक्षा करने वाले मुनिवर ! वस्त्र पात्र, अन्न पान आदि जिम्त वस्तु की आपको 


आवश्यकता हो तो आपको और कही पधारने की जरूरत नही, आप मेरे यहाँ 
पधारें। मैं आपको सब कुछ दूंगी ।” 


अगर साधु उनके वाग्जाल मे फंसकर उनकी प्रार्थना स्वीकार करके वार- 
बार उनके यहाँ आवागमन करेगा और वस्त्रादि स्वीकार कर लेगा तो फिर उसके 
भ्रष्ट हो जाने की पूरी सम्भावना है । 


सूल पाठ 
णीवारमेव बुज्फेज्जा, णो इच्छे अगारमागतु । 
बद्धे विसयपासेहि मोहमावज्जइ पुणो मदे ॥॥३१॥। 


त्ति बेसि॥ 
सस्कृत छाथा 
त्तीवारमेव बुध्येत, नेच्छेदगारमागन्तुम्‌ । 
बद्धो विषयपाशेव मोहमापद्चते पुनर्मेन्द ॥॥३१॥। 
॥| इत्ति ब्रवोसि ।। 
अन्वयार्थ 
(एव) इस प्रकार के प्रलोमन को साधु (णीवार बुज्झेज्जा) सुअर को फेँसाने 
वाले चावल के दाने के समान समझे । (अगारसागतु णो इच्छे) ऐसी स्त्रियों की 
प्रार्थना पर उनके घर बार-बार जाते की इच्छा न करें। (विसयपार्सेह बद्धे मदे) 
विपयपाश मे वँधा हुआ सूढ साधक (पुणो मोहमावज्जइ) पुन -पुन मोह को प्राप्त 
होता है। (ज्ति बेमि) “यह मैं कहता हूँ ।” 
भावार्थ ह 


पूर्वोक्त प्रकार के प्रलोभनो को साधु सूअर को लुभाकर फँसाने वाले 


चावलो के दाने के समान समझे । विषयरूपी पाश से बँधा हुआ वह मूर्ख 
व्यक्ति बार-बार मोह को प्राप्त होता है । 


५४६ सूच्रकृताग सूत्र 


व्यास्या 

साधक उन प्रलोभनों से दूर रहे 

इस गाथा में पूर्वगाथा मे वर्णित प्रलोभनो के सन्दर्भ मे साधु को सावधान 
किया गया है कि जब भी उसके सामने ये और इस प्रकार के अन्य प्रलोभन आवें 
तो वह विलकुल न ललचाए। वह दीर्घदप्टि से उस पर विचार करे कि यह जो 
अमुक-अमुक वस्तुओ को देने की प्रार्थना इन महिलाओ द्वारा को जा रही है, वह 
स्वाभाविक है या क्त्रिम ? स्वार्थ से लिप्त है, मोहयुक्त है या परमाथे से प्रेरित है” 
मान लो, कदाचित्‌ साधू को किसी वस्तु की आवश्यकता भी हो तो वह अपने साथी 
साधु को साथ लेकर किसी पुरुष या अन्य स्त्री की उपस्थिति मे उस स्त्री के यहाँ 
प्रवेश करे और प्रासुक, कल्पनीय और ऐपणीय वस्तु जानकर ग्रहण करे । लेकित 
अगर कोई शक हो और वक्त प्रार्थी महिला दुश्चरित्र प्रतीत हो तो वह उस स्त्री के 
यहाँ न जाए। क्योकि इस प्रकार की दुश्चरित्र स्त्रियाँ साथु को वस्त्रपात्रादि का 
आमत्रण देकर तथा थोडा-बहुत देकर पहले वश कर लेती हैं, फिर उसको अपने 
कामजाल में फेंसाकर सयमभ्रप्ट कर देती है। कदाचित्‌ साधु अनायास ही उसके 
यहाँ पहुँच गया हो तो वह अपने कल्पानुसार थोडा-सा कुछ लेकर वहाँ से तुरन्त वापस 
लोट जाए । दुबारा फिर उस स्त्री के घर जाने की इच्छा न करे । अथवा एक बार 
सयम लेने के वाद साध्‌ गृहरूपी भवर में पडने की फिर इच्छा न करे। उन 
दुश्चरित्र स्त्रियो की प्रार्थना को धोखाघडी समझे उसी प्रकार जैसे सुअर को चावल 
के दाने फैलाकर वश मे कर लेते है | किन्तु पाश के समान शब्दादि विपयो के द्वारा 
वेधा हुआ अज्ञजीव स्नेहपाश को तोडने में समर्थ नही होता, वार-बार उसका चित्त 
व्याकुल होता हैँ । उसे अपने कत्तेव्य का भान नही होता । इति शब्द समाप्ति के 
अर्थ मे आया है। 'ब्रवीमि' का अर्थ पूव्व॑वत्‌ है । 

इस प्रकार चतुर्थ अध्ययन का प्रथम उद्द शक अमरसुखबोधिनी व्याख्या 
सहित सम्पूर्ण हुआ । 


चतुर्थ अध्ययन द्वितीय उद्देशक 
शीलक्मष्ट पुरुष की दशा 


प्रथम उद्देशक मे बताया गया था कि स्त्री-सम्पर्क करने से साधक किस 
प्रकार चारित्रभ्रष्ट हो जाता है। अब दूसरे उद्देशक मे उस चारित्रश्रष्ट पुरुष की 
दशा तथा चरित्रभ्नष्टता से होने वाले कमेंबन्ध का वर्णन किया जा रहा है। इस 
सम्बन्ध से दूसरे उद्देशक की प्रथम गाथा इस प्रकार है-- 
सूल पाठ 
ओए सया ण रज्जेज्जा, भोगकामी पृणो विरज्जेज्जा । 
भोगे समणाणं सुणेह ) जह भूज ति भिवखुणो एगे |! १।| 
सस्कृत छाया 
ओज सदा न रज्येत, भोगकामी पुनविरज्येत । 
भोगे श्रमणाना श्ृणुत, यथा भुजत्ति भिक्षव एके ॥ १॥ 
अन्वयार्थ 
(ओए सया ण रज्जेंज्जा) ओज अर्थात्‌ राग-ह्व परहित अकेला साधू भोगों मे 
सदा (कदापि) अनुरक्त न हो, चित्त न लगाए। (भोगकासी पुणो विरज्जेज्जा) 
कदाचित्‌ भोगो की चित्त मे कामना प्रादुभूत हो जाय तो उसे ज्ञाननल हारा हटा 
दे, ज्ञान के द्वारा उससे विरक्त हो जाय । (भोगे समणाण) भोगो का सेवन करने 
से श्रमणो की जो हानि या हँसी होती है, तथा (जह एगे भिक्‍्खुणो भुजति सुणह) 
कई स(ध्‌ किस प्रकार भोग भोगते है, उसे सूनो । 
भावाथ 
हे शिष्यो | राग-हं ष से रहित साधु कदापि भोगों मे अनुरक्त न 


हो। यदि मोहोदयबश भोग-कामना की लहर मन मे उठे तो ज्ञानबल 
से उसे वही रोक दे । भोगो के सेवन से साधुओ की कितनी हानि या हँसी 
होती है, तथा कई भिक्षु किस प्रकार भोग भोगते है, यह सुनो । 


व्याख्या 
े रे भोगकासना ज्ञानबल से हटाए 
इससे पूर्वगाथाओ में वताया गया था कि साध्‌ को कोई नारी किसी भी 
५४७ 


प्४८ सूत्रक्ृतांग सृत्र 


वहाने से अपने मोहजाल में फँसा कर कामभोगो मे लुभाना चाहे तो साधु उसमे 
भा न जाए, सावधान रहे । उसी सन्दर्भ मे इस गाया मे तया यहाँ आगे की गायाओ 
मे बताई जाने वाली वातो के सम्बन्ध मे सकेत किया गया है कि साधु सदेव काम- 
भोगो से दूर रहे । क्यो दूर रहे ? कैसे दूर रहे ? दूर नही रहता है तो कया हानि 
उठानी पडती है ? भोगों से दूर न रहने वाला साथु किस प्रकार काममोगों में 
फंस कर दुख पाता है? ये सब बातें हम अगली गायाओ मे कहेगे । 
कामभोगो से दूर रहने का कारण श्रमण का एक 'ओए' (ओज) विशेषण 
देकर वत्ताया गया है! वृत्तिकार ओज णब्द के दो अर्थ करते हैं। एक द्रव्य-ओज 
और दूसरा भाव-ओज | द्रव्य-ओज का अर्य परम 'णु है और भाव-ओज का मतलब 
है-- राग-ढे प से रहित पुरुष । जैसे परमाणु अकेला होता है, वैसे ही साधु भी राग- 
ढ पादि विकारों के परिवार से रहित (भावत ) एकाकी है। जब साधु वीतरागता 
के पथ पर तीज्रगति से चलने वाला पथिक है तो उसे स्त्रीविषयक राग तो सर्वेथा 
और सर्वंदा छोडना अनिवायं है । इसी बात को शास्त्रकार कहते है---भओए सया 
ण रज्जेज्जा' अर्थात्‌ रागद्गे परहित होकर साधु सर्वथा अनर्थ की खान स्त्रियों में 
अनुरक्त न हो । हु 
कंदाचित्‌ मोहकरमं के उदय से साधु मे मोग की कामना प्रादुर्भुत हो जाय तो 
वह वंसे दूर रहे ” इसके लिए गाया के दूसरे चरण में बताया है--'भोगकामी 
पुणोी विरज्जेज्जा / आशय यह है कि ऐसी परिस्थिति मे साधु ज्ञानरूपी अकुश द्वारा 
कामभोगो से विरक्ति प्राप्त करे। यानी वह इस प्रकार का चिन्तन करे कि त्याग 
करने योग्य और ग्रहण करने पोग्य पदार्थों मे से कौन-से पदार्थ है? त्याज्य है तो 
क्यो ? कामभोग त्याज्य इसलिए हैं कि ये गृहस्थो के लिए भी अनर्थंकारक हैं, 
विडम्बनाप्राय हैं। तो फिर साधुओ के लिए तो कहना ही क्‍या ? कामभोग 
किम्पाकफल के समान मयकर हानिकारक है। किम्पाकफल तो वाह्य जीवन का 
नाश कर देता है, लेकिन यह भोग जन्म-जन्मान्तर मे जीवन को नष्ट करते हैं। 
अन्य विचारको ने भी कहा है--- ५ 
कुश काण खब्ज श्रवणरहित पुच्छचिकल , 
कुधाक्षानों जीर्ण पिठरक-फपालादितगल 4 
ज्रणं पुयक्लिन्नं कृमिकुलशते राबिलतनु , 
शुनी मन्वेति श्वा हृतमपि च॑ हन्त्येव सदन- ।। 
अर्थात्‌--ढुरवेल, काना, लगडा, कान और पूँछ से रहित, भूख से व्याकुल, 
शिथिल अग्रो वाला, गले मे पडे हुए ठीकरे के कारण पीडित, मवाद से भरे हुए घायो, 


सैकडो कीडो से भरा हुआ शरीर बाला कुत्ता कुतिया के पीछे-पीछे भागता फिरता 
है । सच है, कामदेव मरे हुए को भी मारता है । 


स्त्रीपरिज्ञा चतुर्थ अध्ययन--द्वितीय उद्देशक ५१८६ 


इस दृष्टि से श्रमण को ज्ञानवल द्वारा भोग की इच्छा एकदम रोकनी 
चाहिए । 
श्रमण के चित्त मे पूर्वसेस्कारवश कदाचित्‌ 'भोगवासना आ जाने पर उसको 
शानबल से न रोककर वह उसमे दिलचस्पी लेता हुआ यदि आभक्तिपूर्वक कामभोगों 
के प्रवाह मे बह जाता है, तो वह उसके लिए हास्यास्पद हैं। लोग उसकी मजाक 
उडाते हुए कहेगे--वाह रे साधु !' कल तो हमे काम-भोगो को छोडने के लिए बढ- 
चढ़कर कह रहा था, काम-मोगो वी निन्‍दा कर रहा था, आज स्वय ही कामभोगो 
मे लिपट गया | यह कैसा साधु है ? इस पर किसी प्रकार का विश्वास नही करना 
चाहिए | इसे अपने घर मे प्रवेश नही करने देना चाहिए । इम प्रकार वह श्रमण 
लोगो के लिए अविश्वसनीय, अनादरणीय और अश्रद्ध य बन जाता है | उसके साथ 
ही प्राय समस्त साधुओ के प्रति लोगो की अश्वद्धा, अविश्वास और अनादरवुद्धि हो 
जाती है । वह समस्त श्रमणसघ के लिए, साथ ही सघनायक के लिए भी लोकविड- 
म्वना, लोकनिन्‍्दा और घोर आशातना का कारण बन जाता है। इसी आशय को 
घोषित करने के लिए शास्त्रकार ते श्रमण शब्द एकवचन मे प्रयुक्त न करके 
'ससणाण' बहुब॒चन मे प्रयुक्त किया है । 

अन्तिम चरण से यह बताया गया है कि जो साधु कामभोगसेवन 
प्रकार की घोर हानि की उपेक्षा करके भोग-सेवन मे प्रवृत्त हो जाते * 
नया दशा या बिडम्बना होती है ? अथवा वे इस उत्तम हितशिक्षा कद 
भोगने मे कैसे प्रवृत्त होकर जीवन को नष्ट-अरष्ट कर देते हैं ?े यह 
शास्त्रकार कहते हैँ---/जह भुव्जति भिक्‍खुणो एगे।* 

अत शास्त्रकार स्त्रीसग्बन्धी भोगो मे आसक्त उन भिक्षुओं का 
कानो सुना हाल अग्रली गाथाओं मे क्रमश बताते है--- 


मूल पाठ 
अह त तु भेदमावन्न सुच्छियं भिक्‍खू का न. 
पलिकिदिया ण तो पच्छा, पादद्धदठ मुद्धि ७- ८ 
संस्कृत छाया 
अथ त तु भेदमापन्‍न मूच्छित भिक्ष्‌ काममतिवतेम । 
परिभिद्य तत्पर्चात्‌ पादावुद्धुत्य मूध्नि प्रध्नन्ति 
अन्वयाथ्थे 
(भह्‌ भेदमावन्न) इसके पश्चात्‌ चारित्र से भ्रष्ट हुए, (मुच्छिय) 
जासक्त (फाममतिवचट्ट) कामभोगे' में दत्तचित्त या कामभोगों में 
(त तु भिक्णु) उस साधु को वे स्त्रियाँ (पच्छा पलिभिदिया) बाद से अपने 


प्डप सूत्रकृतांग सूत्र 


बहाने से अपने मोहजाल मे फंसा कर कामभोगो में लुभाना चाहे तो साधु उसमे 
लुभा न जाए, सावधान रहे । उसी सन्दर्भ मे इस गाथा मे तया यहाँ आगे की गाथाओ 
मे बताई जाने वाली बातो के सम्बन्ध मे सकेत किया गया है कि साधु सदेव काम- 
भोगो से दूर रहे । क्यो दूर रहे ” कैसे दूर रहे ? दूर नही रहता है तो क्या हानि 
उठानी पडती है ? भोगो से दूर न रहने वाला साथु किस प्रकार कामभोगो मे 
फंस कर दु ख पाता है ? ये सब वातें हम अगली गायाओ मे कहेगे । 
कामभोगो से दूर रहने का कारण श्रमण का एक ओए' (ओज) विशेषण 
देकर बताया गया है। वृत्तिकार ओज शब्द के दो अर्थ करते हैं। एक द्रव्य-भोज 
और दूसरा भाव-ओज । द्रव्य-ओोज का अर्य परमाणु है और माव-ओज का मतलब 
है-- राग-ढू प से रहित पुरुष । जैसे परमाणु अकेला होता है, वैसे ही साधु भी राग- 
हें पादि विकारों के परिवार से रहित (भावत ) एकाकी है। जब साधु वीतरागता 
के पथ पर तीब्रगति से चलने वाला पथिक है तो उसे स्त्रीविपयक राग तो सर्वथा 
और सवंदा छोडना अनिवाये है । इसी वात को शास्त्रकार कहते हे--ओए सथा 
ण रज्जेज्जा' अर्थात्‌ रागद्व परहित होकर साधु सर्वेथा अनर्थ की खान स्त्रियों मे 
अनुरक्त न हो । 
कदाचित्‌ मोहकर्म के उदय से साधु मे भोग की कामना प्रादुर्भत हो जाय तो 
वह व॑ंसे दूर रहे ” इसके लिए गाया के दूसरे चरण में बताया है--भोगकामी 
पुणो विरज्जेज्जा / आशय यह है कि ऐसी परिस्थिति मे साधु ज्ञानरूपी अकुश द्वारा 
कामभोगो से विरक्ति प्राप्त करे । यानी वह इस प्रकार का चिन्तन करे कि त्याग 
करने योग्य और ग्रहण करने पोग्य पदार्थों मे से कौन-से पदार्थ है ? त्याज्य है तो 
क्यो ? कामभोग त्याज्य इसलिए है कि ये गृहस्थोी के लिए भी अनर्थंकारक है, 
विडम्बनाप्राय है। तो फिर साधुओ के लिए तो कहना ही क्‍या ? कामभोग 
किम्पाकफल के समान भयकर हानिकारक है। किम्पाकफल तो बाह्य जीवन का 
नाश कर देता है, लेकिन यह भोग जन्म-जन्मान्तर मे जीवन को नष्ट करते हैं। 
अन्य विचारको ने भी कहा है-- 
कृश काण खज्ज श्रवणरहित पुच्छविकल , 
क्षुघाक्षामो जी्ण पिठरक-कपालादितगल । 
ज्रणं. पुयक्लिल कुृमिकुलशते राविलतनु , 
शुनी सन्वेति श्वा हतमपि च हन्त्येव सदन« ॥। 
अर्थात्‌--दुबंल, काना, लगडा, कान और पूँछ से रहित, भूख से व्याकुल, 
शिथिल अगो वाला, गले में पडे हुए ठीकरे के कारण पीडित, मवाद से भरे हुए घावो, 


सैकफडो कीडो से भरा हुआ शरीर बाला कुत्ता कुतिया के पीछे-पीछे भागता फिरता 
है। सच है, का. हुए को भी मारता है | 


स्त्रीपरिज्ञा चतुर्थे अध्ययन--द्वितीय उद्देशक ४८९६ 


इस दृष्टि से श्रमण को ज्ञानबल द्वारा भोग की इच्छा एकदम 'रोकनी 
चाहिए | 

श्रमण के चित्त मे पूर्वसस्कारवश कदाचित्‌ भोगवासना अआ जाने पर उसको 
शानबल से न रोककर वह उसमे दिलचस्पी लेता हुआ यदि आमक्तिपूर्वक कामभोगों 
के प्रवाह मे बह जाता है, तो वह उसके लिए हास्यास्पद है। लोग उमकी मजाक 
उडाते हुए कहेगे--'वाह रे साधु !' कल तो हमे काम-भोगो को छोडने के लिए वद- 
चढकर कह रहा था, काम-भोशो की नितदा कर रहा था, आज स्वय ही कामभोगो 
में लिपट गया । यह कैसा साधु है ? इस पर किसी प्रकार का विश्वास नहीं करना 
चाहिए । इसे अपने घर मे प्रवेश नहीं करने देना चाहिए । इस प्रकार वह श्रमण 
लोगो के लिए अविश्वसनीय, अनादरणीय और अश्रद्धे य वन जाता है । उसके साथ 
ही प्राय समस्त साधुओं के प्रति लोगो की अश्वद्धा, अविष्वास और अनादरवुद्धि हो 
जाती है । वह समस्त श्रमणसघ के लिए, साथ ही सघनायक के लिए भी लोकविड- 
म्वना, लोकनिन्दा और घोर आशातना का कारण बन जाता है। इसी आशय को 


घोषित करने के लिए शास्त्रकार ने श्रमण शब्द एकवचन मे प्रयुक्त न करके 
'सरणाण' बहुब॒चन मे प्रयुक्त किया है । 


अन्तिम चरण में यह बताया गया है कि जो साधु कामभोगसेवन से इस 
प्रकार की घोर हानि की उपेक्षा करके भोग सेवन से प्रदत्त हो जाते हैं, उनकी क्या[- 
तैया देशा या बिडम्बना होती है ? अथवा वे इस उत्तम हितशिक्षा को मानकर भोग- 
भोगने मे कैसे प्रवृत्त होकर जीवन को नष्ट-भ्रष्ट कर देते हैं? यह बत्ताने के लिए 
शास्त्रकार कहते हैं--'जह भुञ्दति भिक्‍रूणो एसे |! 


अत्त शास्त्रकार स्त्रीसग्वन्धी भोगो भे आसक्त उन भिक्षुतआ का आँखो देखा, 
कानो सुता हाल अगली गाथाओं मे क्रमश बताते हैं--- 


सूल पाठ 
अह त तु भेदमावज्न मुच्छियं भिक्‍खु काममतिवट॒ट । 
पलिभिदिया ण तो पच्छा, पादद्धटठु मुद्धि पहणति ॥२।। 
सस्कृत छाया 
अथ त तु भेदमापन्‍न सूच्छित भिक्ष्‌ काममतिवर्तस । 
परिभिद्य तत्पश्चात्‌ पादावुद्धु त्य मूध्नि प्रध्नन्ति 
अन्दयाथे 


(मेह्‌ भेदमावन्न) इसके पश्चात्‌ चारित्र से अष्ट हुए, (सुच्छिय) स्त्रियो में 
गसक्ते (फाममतिवट॒ठ) काममोगो में दत्तचित्त या कामभोगो मे अतिप्रवृत्त 
(त तु भिवणु) उस साधु को वे स्त्रियाँ (पच्छा पलिभिदिया) बाद मे अपने वशीभूत् , 


३२ 


५५० सूत्रक्रृताग सूत्र 


जानकर (तो पादुद्ददृढ) अपना पैर उठाकर (घुद्धि पहणति) उसके सिर पर प्रहार 
करती है। ८ 
भावाथ 

इसके पश्चात्‌ उस साथु को चारित्र से छिन्न-भिन्न नष्ट-भ्रष्ट, 

स्त्रियों मे आसक्त, कामभोगो (विषयो) मे अतिप्रव॒त्त-दत्तचित्त एव अपने 

वशवर्ती (गुलाम) जानकर वे स्त्रियाँ उस साधु के सिर पर अपना पैर उठा- 


कर लात मारती है । 
व्याख्या 


भोगो में मृच्छित स्त्रीआसक्त साधु की चिडम्बना 
इस गाथा में शास्त्रकार उन साधुवेषी लोगो की विडस्वना का सम्भावनात्मक 

वर्णन करते हैं--'भह त तु भेदसावन्न सुद्धि पहणति ।” यहाँ उक्त साधु के 
चार विशेषण दिये है--चारित्र से नष्ट-भ्रप्ट, महिलाओ मे अत्यासक्त, कामभोगों 
में अतिप्रवृत्त एव स्न्रीवशवर्ती । यह एक मनोविज्ञानसम्मत तथ्य हे कि जब स्त्रियाँ 
उक्त साधु को उसके रग्-ढग, चाल-ढाल, वृत्ति-प्रवृत्ति एव मनोभावों पर से जान 
लेती हैं कि यह्‌ अब हमारे वश मे हो गया है, हम इसे जैसे कहेगी, वैसे यह स्वीकार 
कर लेगा, जो कुछ कहा जायेगा, उसे उसी तरह मान लेगा'। तब कभी तो वे अपने 
किये हुए कार्य के प्रति खूब आभार प्रकट करती है --“तुम तो आजकल बडे नटखट 
हो गये हो, हम तुमसे वोलेंगी नही । हम तुम्हारे पास नही आएँगी, क्योकि तुम्हारा 
सिर मुडा हुआ होने से तुम बड भद्दे मालूम होते हो, तुम्हारा शरीर पसीने से 
तरवतर रहता है, मेलाकुचैला है, इस कारण तुम्हारे मु ह, कॉख, छाती और बस्ति- 
स्थान आदि बदलवू से भरे है। हमने तो यह न देखकर तुम्हारे प्रेम मे पागल होकर 
अपने कुल, शील, धर्म और लज्जा की मर्यादा आदि छोडकर तुम्हे अपना 
शरीर समर्पित कर दिया, परन्तु तुम इतने निः्ठुर हो कि हमारे लिए कुछ भी नही 
करते, हमारा कहना भी नही मानते |” इस प्रकार जब वे महिलाएँ रूठने का-सा 
स्वॉग करके नाराजी दिखाती है, तो स्त्रियों का गुलाम वह साधु उत्त रुष्ट स्त्रियों 
को मनाने, प्रसन्न करने लिए उनके चरणों मे गिरता है मधुर-मक्षुर वचनो से उनकी 
प्रशसा करता है। कहा भी है--- 

व्याभिश्लकेसरच्ृहुच्छिरसश्च सिहा, 

नाभाश्च दाममदराजि कृश कपोले । 

मेघाविनश्य पुरुषा समरे च शूरा,, 

स्न्रीसनिधौ परमकापुरुणा मवन्ति ॥॥ 

अर्थात्‌--सिर पर घने बालो वाले केसरी सिंह, मदजल के झरने से दुर्बल 


कपोल वाले हाथी, तथा बुद्धिशाली और युद्ध मे श्रवीर पुरुष भी स्त्री के सामने 
अत्यन्त कायर और दीन बन जाते हैं । 


स्त्रीपरिज्ञा चतुर्थ अध्ययन--द्वितीय उद्देशक ५५१ 

इस प्रकार जब बे स्त्रियाँ उक्त साधू की वशवर्तिता तथा चारित्रदृर्बलता 
जान लेती हैं, तव नाराज होकर अपना पैर उठाकर उसके सिर पर लात दे मारती 
हैं। स्त्रीमोहित मूढ साधक उन कुपित स्त्रियों की मार भी हँसकर सह लेता है, यह 
काम की ही विडम्बना है । 

सुल पाठ 
जइ केसिआ ण मए भिक्‍खू, णो विहरे सह णमित्थीए । 
केसाणविह्‌ लूचिस्स, नन्नत्थ मए चरिज्जासि )३॥। 


संस्कृत छाया 
यदि केशिकया मया भिक्षो ! नो विहरे सह स्त्रिया । 
केशानिह लुड्चिष्यामि, नान्यत्र मया चरे ॥३॥। 
अन्बयाथ 
(जइ) यदि (केसिया मए इत्थीए) मुझ केशो वाली स्त्री के साथ (मिक्‍्ख) 
हे साधो ! (णो बिहरे) विहार--रमण नही करोगे, तो (इह) मैं यही इसी जगह 
(कैसाण लुचिस्स) केशों को नोच डालूगी । (सए नन्नत्य चरेज्जासि) मेरे सिवाय 
किसी दूसरी जगह विचरण मत करना | 
भावाथे 
कामुक महिला कहती है--है साधुवर ! यदि तुम मुझ केशो वाली 
नारी के साथ रमण करने मे लज्जित होते हो तो मैं इसी जगह अभी इन 
कैशो को उखाड फेकूँगी, परन्तु शर्त यह है कि तुम मुझे छोडकर अभ्यत्र कही 
विहरण नही करोगे । 
व्याख्या 


कामुक स्त्री द्वारा साधु को चचनबद्ध करने का तरीका 
इस गाथा मे यह बताया गया है कि कामुक कामिनी साधू को किस प्रकार 
अनुतय-विनय का झूठा प्रदर्शन करके अपने साथ विहरण करने के लिए मनाती है 
और अपने साथ रहने के लिए १चनबद्ध कर लेती है--'जइ केसिआ ण मए 
घरिज्जासि |! 
यहाँ 'केसिभा' विशेषण से साधु को मोहित करने का कामुक स्ज्ियो का ढग 
वताया है। स्त्रियों के सिर के वाल प्रुष को सहसा मोहित और आकर्षित क्र 


लैते हैं। अत केशिका (केशवाली) कामुक सुत्री अपने केशो की लटे दिखलाकर साधु 
से कहती हैं---अगर मेरे ये लम्वे-लम्बे काले 


“कजरारे बाल तुम्ह॑ नही सुहाते हैं और 
तुम मेरे साय रमण करने मे लज्जित होते हो तो लो, मैं अभी इसी जगह इन केशो 
को नोच डालती हूँ, फिर दूसरे आभूपणो की तो बात ही क्‍या है ? यहाँ केशो का 
पुचन तो उपलक्षण मात्र है, कामिनी साधु को वचनवद्ध करने के लिए कहती है - 
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“ये केश भी उखाड डाल्‌गी, और इन आशभूपणो को भी उतारने मे नही हिचर्क॑ंगी, 
और भी विदेशगमन, धनाजंन आदि कठोर से कठोर दुष्कर काम भी मैं तुम्हारे लिए 
कर लूंगी, सब कप्ट भी सह लूंगी, परन्तु मेरी एक प्राथथना है, जो तुम्हे स्वीकार 
करनी होगी, उसके लिए मुझे वचन देना होगा कि तुम मुझे छोडकर वाही दूसरी 
स्त्रियों के साथ विहरण नही करोगे, मेरे सिवाय अन्यत्र कही नही जाओगे | मैं 
तुम्हारा वियोग क्षणमर भी नही सह सक्‌गी । तुम मुझे जो आज्ञा दोगे, उसका 
पालन मैं नि सकोच करू गी ।” इस प्रकार कामुक नारी भद्र साधु को अपने माया- 
जाल मे फँसा लेती हे । 
मूल पाठ 
अह ण से होई उवलडो, तो पेसति तहाभूएहि । 
अलाउच्छेद पेहेहि, वग्गुफलाइ आहराहित्ति ॥॥४॥ 
ससस्‍कृत छाया 
अथ स भवत्युपलब्धस्तत प्रेषयन्ति तयाभूते । 
अलावृच्छेद प्रेक्षस्व, वल्गुफलान्याहूर इति ॥॥४॥ 
अन्वयार्थे 
(अह) इसके पश्चात्‌ (से उबलद्ों होई) यह साधु मेरे साथ घुलमिल गया 
है, या मेरे वश मे हो गया है, इस बात को जब स्त्री जान लेती है, (तो पेसति तहा 
भर्णह) तब वह उस साधु को दास के समान अपने उन्त-उन् कार्यों के लिए प्रेरित 
करती है--भेजती हैं। वह कहती है - (अलावुच्छेद पेहेहि) तुम्बा काटने के लिए 
छरी आदि ले आओ, (वग्गुफलाइ आहराहित्ति) मेरे लिए अच्छे-अच्छे फल 
ले आओ । « 
सानवाथ 
साधु की चेष्टा अर चेहरे आदि से जब स्त्रियाँ यह भाँप लेती हैं कि 
अब यह साधु हमारे साथ घुलमिल गया है, हमारे वश में हो गया है, तब वे 
एक नौकर को तरह अमुक-अमुक कार्य करने के लिए उसे प्रेरणा देकर 
भेजती हैं। वह कहती है-देखो जी, तुम्बा काटने के लिए छुरी या और 
कोई शस्त्र चाहए, उसे बाजार से देखकर ल आओी तथा साथन्साथ 
मेरे लिए अच्छे-अच्छे फल भी लेते आना ! 
व्याख्या 
भारीवशीभूत साधु के साथ नौकर का सा व्यवहार 
इस गाथा मे नारी के वश मे हुए साथु के साथ स्त्रियों के व्यवहार का 
दिग्दशंन कराया गया है--भला३च्छेद वर्मुफलाइ आहराहित्ति । आशय 
यह है कि प्र्वगाथा मे कहे अनुसार स्त्रियाँ जब अपने पर मोहित साधु को अत्यन्त 
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कोमल, नम्र, मनोहर, ललित वचनो से दुलारकर आश्वस्त-चिंश्वस्त करके वचन मे 
अच्छी तरह बाँध लेती है, और जब वे यह भलीमाँति जान लेती है कि अब यह 
साधु भेरे प्रति पक्का अनुरागी हो गया है, मेरे साथ घुलमिल गया है, अब यह कही 
अन्यत्र नही जाएगा, तब वह उस साधु के साथ नौकर का-सा व्यवहार करने लगती 
हैं। वह कहती हैं--वाजार मे तुम्बा काटने का चाकू या छुरी (अलावुच्छेदक) देखो 
तो खरीदकर ले आओ, ताकि मैं उसे ठीक काटकर पात्र का मुख वना सक्‌, और 
देखो, लगे हाथो नारियल, केले, अगूर आदि अच्छे-अच्छे फल भी लेते आना । 
अथवा चस्णुकफलाइ आहाराहिति इसका दूसरा अर्थ यह भी होता है कि तुम 
जो धरमकथा या दर्शनशास्त्र आदि पर व्याख्यान देते हो, उस वाणी (वल्यु ) का फल, 
जो वस्त्र या नकद रूप मे आदि का लाभ है, उसे भी ले आना । 


घूल पाठ 
दारूणि सागपागाए, पज्जोओ वा भविस्सति राओ | 
पाताणि य में रयावेहि, एहि ता मे पिट्ठओं महँ ॥५॥। 


सस्कृत छाया 
दारूणि शाकपाकाय, प्रद्योतो वा भविष्यति रात्रौ । 
पात्राणि (पादौ) च मे रजय, एहि तावसन्मे पृष्ठ स्देय ॥५॥। 
अन्वयार्थे 
(सागपागाए१) सामभाजी पकाने के लिए (दारूणि) ईधन-लकडियाँ ले 
आओ । (राओ) रात्रि के निविड अन्धकार से (पज्जोओ) तेल आदि होगा त्तो 
प्रकाश (भविस्सति) होगा । (से पाताणि य रपावेहि) और जरा मेरे पात्रो (बर्तेनो) 
को रण दो, या मेरे पैरो को महवर आदि से रग दो | (एहि ता मे पिदठओ मे ) 
'इधर आओ, जरा मेरी पीठ मल दो। 
भावाथें 
स्‍त्री उस साक्षु को नौकर की तरह आज्ञा देती है--"देखो, साग-भाजी 
पकाने के लिए लकडियाँ नहीं है, लकडियाँ ले आओ । रात मे प्रकाश के 
लिए तेल भी नही रहा, अतः तेल लाओगे तो प्रकाश होगा | और जरा मेरे 
पेरो को महावर आदि से रग दो या मेरे पात्रों (बतेनों) को रग से रग दो, 
और जरा इधर आओ, मेरी पीठ मे दर्द हो रहा है, उसे मल दो ।* 
व्याख्या 
सस्‍त्रो नौकर की तरह तुच्छ कार्यों मे जुटा 
ल्‍नी के गुलाम बने हुए साधु को वह हज नौकर की तरह लक आग हे 


२ उहीनाही “अन्नपागाए' (अज्नपाकाय) यार भी मिलता है। 
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प्रेरित करती रहती है। कभी कहती है--देखो, आज रसोई बनाने के लिए घर मे 
ईंघन नही है, अत बाजार से लकडियाँ ले आओ । कभी आज्ञा देती है--आज रात 
को उजाला तभी होगा, जब दीपक या दीवट जलाने के लिए तेल होगा, जत तेल 
ले आओ | अथवा यह अथे भी हो सकता है कि 'रात मे प्रकाश के लिए जगल से 
लकडियाँ ले आओ ।' कभी कहती है---'मेरे पात्रो को रग दो, ताकि मैं भी सुखपुर्वक 
भिक्षाचरी क्र लूंगी अथवा भेरे पैरो को महावर आदि से रग दो ।! कभी कहती 
है--प्रिय ! अन्य सब कामो को छोडकर मेरे पास आओ, मेरी पीठ मे या मेरे बगो 
मे बहुत पीडा हो रही है, इसलिए पहले मेरी पीठ या अगो पर मालिश कर दो । 
ये और इस प्रकार के अन्यान्य तुच्छ कार्यों मे उक्त वेषधारी कामक्रिकर को 
जोतकर नारी घिविध नाच नचाया करती है। 
मल पाठ 
वत्थाणि य में पडलेहेहि, अच्न पाणं च आहराहित्ति । 
गध च रओहरण च, कासवर्ग चर मे समणजाणाहि ॥६।। 
ससस्‍सक्रत छाया 
बस्त्राणि च मे प्रत्युपेक्षस्व, अन्न पान च आहर इति । 
गन्ध च्‌ रजोहरण च, काश्यपक च में समनुजानीहि ॥॥६॥। 
अन्वयार्थे 
(चत्थाणि य में पडिलेहेहि) साधो ! मेरे वस्त्रा को तो देखो, कितने जीणं- 
शीर्ण हो गये है, इसलिए दूसरे नये कपडे लाओ, अथवा देखो, ये मेरे वस्त्र बहुत मैले 
हो गये हैं, इन्हे धोवी को दे दो, अथवा मेरे वस्त्रो की अच्छी तरह देखभाल करो, 
इन्हे सुरक्षित स्थान मे रखो, ताकि चूहे, दीमक आदि न काट खाएँ। (अन्न पाण च॑ 
आहराहित्ति) मेरे लिए अन्न और जल - पेय पदार्थ माँग लाओ । (गध च रओ- 
हरण च) मेरे लिए कपूर आदि सुगन्धित पदार्थ एवं ब्रश, झाडन, बुहारी, रजोहरण 
आदि धूल झाडने का साधन लाओ । (कासवग च मे समणुजाणाहि) में लोच की 
पोडा नही सह सकती, इसलिए मुझे नाई से बाल कठाने की अनुज्ञा दो । 
भावार्थ 
हे साधो ! मेरे बस्न्नो को देखी, फट गये है, नये कप लाकर दो, 
अथवा मेरे कपडे मैले हो रहे है, इन्हे घधुलने दे दो । अथवा मेरे वस्त्र आदि 
सामग्री को चूहो से बचाकर सँमाल कर रखो | मेरे लिए अन्न-पानी आदि 
लाकर दो । तथा सुगन्धित पदार्थ एव सुन्दर रजोहरण या धूल झाडने का 
साधन [ब्नुश या बुहारी आदि) लाकर दो। मैं लोच की पीडा नहीं सह 
सकती । अत मुझे नाई से बाल कटाने की आज्ञा दो । 
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च्यास्या 


सस्‍्न्रो-मोहित फी विडम्बना 

कामिनी स्त्री-वशीभत वेशधारी पुरुष की कसी दुगगंति करती है ? इसे दूसरे 

पहलू से इस गाथा में बत्ताया गया है--वत्यथाणि से आहराहित्ति ४ स्त्री 
अपते वशीभूत साधक को नये बस्त्र लाने या वस्त्र धुलाने अथवा वस्त्रों की देखभाल 
कर रखने की, अन्न-जल लाकर देने की, तथा सुगन्धित पदार्थ एव रजोहरण ला देने 


की प्रेरणा करती है। साथ ही वह अपने केशो का नापित से मुण्डन कराने की 
अनुमति भी ले लेती है । 


इस गाथा भे सरत्री की मनोवृत्ति अपने प्रति आसक्त पुरुष के प्रति किस-किस 
प्रकार की बन जाती है ? यह विश्लेपण करके बता दिया है । 
सूल पाठ 
अदु अंर्जाण अलंकार कुवकययं मे पयच्छाहि 


| 
लोड च लोडकुसु् च, वेणूपलासियं च मुलिय च 


)।७॥। 
ऋुटठ तगर च अगरु , सपिट्ठ सम्म उसिरेण | 
तेलल मुहर्भिलिजाएं, वेण फलाइ सन्निधानाए ॥८॥। 
नदीचृण्णगाईं पाहराहि, छत्तोवाणह च जाणाहि । 
सत्य च सूबच्छेज्जोाए, आणील च वत्थय रयावेहि ॥छ॥। 


सुर्फाण च सागपागाएु, आसमलगाइ दगाहरण च | 
तिलगकरणिमजणसलाग, घिसु मे विहृणय चिजाणेहि।। १०॥। 
संडासग च फणिह च, सीहलिपासग च आणाहि । 
आदसग च्‌ पयच्छाहि, दतपक्खालणं पवेसाहि 


।११॥ 
पूयफल तबोलय सुईसुत्तन च जाणाहि | 
कोसं च॑ मोयमेहाए, सुउक्खल्ग च खारगालण च ॥१ रे 


चंदालग च करग च, वच्चघर च आउसो | खणाहि | 
सरपायय च जायाए गोरहग च सामणेराए ।।१३॥। 
घडिग च सडिडिमय च, चेलगोल कृमारभूयाए 


| 
वास समभक्‍्िआवण्ण, आवसह च जाण न्त्त च १४।। 
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आसदिय च नवसुत्त', पाउल्‍लाइ सकमदठाए । 


अदु पृत्तरोहलटठाए आणप्पा हवति दासा व ॥१५॥ 
ससकृत छाया 
अथाञ्जनिकामलकार, खु खुणक मे प्रयन्छ । 
लोप्ा च लोध्रकुसुम च, वेणपलाशिका च गुलिका च_ ॥७॥। 
कुष्ट तगर चागुरु सपिष्ट सममुणीरेण । 


तेल मुखाभ्यगाय वेणुफलानि सन्निधानाय ॥८।। 
नन्‍्दीचूर्ण प्राहर छत्रोपानहौ च॒ जानीहि | 
शस्त्रझ्च सूपच्छेदाय आनीलणञ्च वस्त्र रझूजय (8॥। 


सुफाणि च शाकपाकाय आमलकान्युदकाहरणजूच | 
तिलककरण्यञ्नश लाका, ग्रीष्मे मे विधुनकमपि जानीहि ॥१०॥ 
सडासिक (सदंशक) न फणिह च, सीहलिपाशकंज्चानय । 


आदशेक च प्रयच्छ दन्‍्तप्रक्षालनक प्रवेशय [११॥॥ 
पूगीफल ताम्बूलक सूचीसूत्रक च जानीहि ( 
कोशजञ्च मोचमेहाय शूपी खलज्च क्षारगालनकम्‌ ॥१२॥। 
चन्दालकञज्च करक वर्चोगृहुझ्च आयुष्मन्‌ खन । 
शुरपातञ्च जाताय, गोरथक च श्रामणये ॥१३॥। 
घटिका च सडिडिमक च, चेलगोलक च कुमारक्रीडाय । 
वर्ष>च समभ्यापन्‍नमावसथवल््च जानीहि भक्तज्च (१४।। 
आसन्दिका च नवसृत्रा पादुका सक्रप्णार्थाय | 
अय पुत्रदोह॒दार्थाय, आज्ञप्ता भवन्ति दासा इव ॥१५॥ 
अन्वयाथ 


(अदु अर्जाण अलकार कुक्कयय मे पयच्छाहि) हे साधो ! मेरे लिए अजन 
का पात्र (सुरमादानी), आभूषण, घघरूदार वीणा लाकर दो, (लोड च लोद्धकुसुम 
च) लोक का फल और फूल लाओ, तथा (वेगुपलासिय च ग़ुलिय च) बॉस से बना 
हुआ वाद्य बशी या बासुरी लाकर दो, एवं पौष्टिक औषध की गोली भी लाकर 
दो शा 

(कुद्ठ तगर च अगर ) कुष्ट, तगर और अगरु (उसीरेण सम सपिदृठ) 
खसखस के साथ पीसे हुए मुझे लाकर दो ) तथा (म्रृहभिलिजाए तेलल) म्रुख पर 
लगाने के लिए तेल एवं (सन्निधानाए वेगफलाइ ) वस्त्र आदि रखने के लिए बास की 
बनी हुई एक सन्‍्दूक लाओ ॥5॥ 

फिर वह कहती है---प्रियवम ! (नदीचृण्णगाई ) मुझे ओठ रगने के त्रिए 
चूर्ण (पाहराहि) लाकर दो । (छत्तापानहू च जाणाहि) यह भी समझ लो कि छाता 


री 


जा. 


स्त्रीपरिज्ञा चतुर्थे अध्ययत--द्वितीय उदशक ५५७ 
और जूता भी लाना है। (सुवच्छेज्जाए सत्थ च) और सागभाजी काटने के लिए 


एक शस्त्र छरी या चाकू लाओ । (वत्थ च आ्णील रयाबेहि। तथा नीले रग से मेरा 
कपडा रगवा दो ॥६॥। 


(सागपाकषए सुर्फाण) प्रियव॒र ! सागभाजी आदि पकाने के लिए तपली या 
बटलोई लाओ, (आमलगाद दगाहरण च) आँवले ला दो, साथ ही पाती रखने का 
पात्र (घडा आदि) लाकर दो । (तिलयकरणिमजनसलाग) तिलक लगाने और अजन 
लगाने की सलाई भी लेते आना । तथा (घिसु मे विहणय जाणीहि) ग्रीष्मकाल मे 
हवा करने के लिए एक पा भी ला दो ॥१०॥। 


(सडाप्तर च) नाक के बालो को उखाडने के लिए चीपिया लाओ । (फणिह 
च) और केशो को सवारने के लिए कघी मी लाओ। (सीहलिपासग च आणाहि) 
तथा चोटी बाँचने के लिए ऊन की बनी हुई जाली (सीहलिपाशक) लाकर दो । 
(आदसग च पयच्छाहि) एक दर्पण (चेहरा देखने का शीशा) भी ला दो। 


(दतपक्खालणे परवेसाहि) दाँत साफ करने के लिए दतमजन या दतौन भी 
लाकर दो ॥११॥। 


(पुयफल) सुपारी, (त्बोलय) पान, (सुईसुत्तम च जाणीहि) और सूई-घागा 
'लाकर दो । (कोस च मोयमेहाएं) तथा पेशाब करने के लिए एक बडा प्याला 
(भाजन ,(सुप्पुछललण च खारगालण च) और सूप (छाजला) तथा ऊखली एवं खार 
गालने के लिए बरतेन लाकर शीघ्र दो ॥१२॥। 


(आउसो]) हे आयुष्मन ! (चदालग) देवपूजन करने के लिए तांबे का 
वर्तेतन,, (करम च) और जलपात्र (करवा) अथवा मधु रखने का पात्र लाओ। 
(बच्चघर च खणाहि) और एक शौचालय (पाखाना) भी मेरे लिए खुदवा दो। 
(जायाए सरपायय उ) और अपने पुत्र के खेलने के लिए एक धनुप भी ला दो। 


(सामणेराए गोरहग च) तथा अपने श्रमणपुत्र (श्रामणेर) के लिए एक तीन वर्ष का 
बैल ला दो ॥१३॥ 


(घडिय च सर्डिडिसय) मिट्टी की बनी गुडिया और झुनझुना बाजा, 
(चेलगोलक च कुमारभूयाए) अपने कुमार (पुत्र) के खेलने के लिए कपडे की बनी 
हुई गेंद ले आओ । (वास च समभियावण्ण) और देखो, वर्षाऋतु निकट आ गयी 


है। (आवसह भत्त च जाण) इस(लए वर्षा से बचने के लिए मकान (आवास ) और 
अन्न का प्रवन्च करो ॥ १४॥ 


(नुवसुत्त च आसदिय) नये सूत से वनी हुई एक मचिया या कुर्सी लाओ | 
(सकसट्ठाए पाउलल्‍लाइ) और चलने-फिरने के लिए एक जोडी खडाऊँ भी लाओ | 
(अदु पुत्तदोहलटूठाए) और देखिए, भेरे पुनत्रदोहद के लिए अम्ुक वस्तु लाओ। 


५५८ सुत्रकृतांग सूत्र 


(दासा वा आणप्पा हवति) इस प्रकार स्त्रियाँ दास की तरह पुरुपो पर आज्ञा 
चलाती हैं ॥१५॥ 
भावार्थ 


स्‍त्री मे अनुरक्त साधु से फिर वह स्त्री कहती है--हे साथो ! मेरे 
लिए अजनपात्र (सुरमादानी), आभूषण, घुँघरूदार वीणा लाकर दो | तथा 
लोध् का फल और फूल लाओ एव सुन्दर बासुरी तथा पौष्टिक औषध की 
गोली लाकर दो ।७।। 
स्‍त्री कहती है--प्रियतम !' खसखस के साथ अच्छी तरह पीसे हुए 
अगरु, तगर और कुष्ट आदि सुगन्धित द्रव्य मुझे लाकर दो । मूँह पर लगाने 
के लिए तेल तथा कपडे आदि रखने के लिए बास की बनी हुई एक पेटी भी 
मुझे ला दो ॥5॥। 
फिर वह कहती है--प्रियतम ! मेरे लिए ओठ रगने का चूर्ण ले 
आइए, तथा छाता, जूता एव सागभाजी सुधारने के लिए चाक्‌ या छुरी भी 
लेते आना । मेरा वस्त्र नीले रग से रगवा दे ॥6।॥ 
स्त्री शील भ्रप्ट पुरष से कहती है--प्राणवल्लभ ! सागभाजी आदि 
पकाने के लिए एक तपेली या बटलोई लेते आना । ऑवला और पानी रखने 
का एक बतंन (घडा, मटका आदि), तिलक और अजतन लगाने की सलाई 
एवं गर्मी मे हवा करने के लिए एक पखा भी ला दे ॥१०॥। 
फिर वह प्रिया कहती है - जीवनधन ! नाक के केशो को उखाडने के 
लिए एक चिमटी (चीपिया) ला दो, बालो को सवारने के लिए एक कंघी 
भी लेते आएँ। मेरी चोटी बाँधने के लिए ऊन की बनी हुई एक जाली या 
आँटी ला दीजिए तथा दॉत साफ करने के लिए दतमजन या दतौन भी 
ला दे ॥११।॥ 
आगे वह फरमाइश करती है-भ्रियतम ! पान, सुपारी, सुई-धोगा 
लाना याद रखना | पेशाब के लिए एक बडा प्याला (भाजन), एक सूप, 
एक ऊखल और एक खार गालने का बतंन शीघ्र लाकर दे ॥१२॥। 
है आयुष्मन्‌ | देवता का पूजन करने के लिए ताबे का बतेंन तथा 
जल या मद्य रखने का पात्र ला दे। तथा मेरे लिए एक शौचालय (पाखाना) 
खुदवा दें । अपने लाल के खेलने के लिए एक धनुष भी लादे और 
तीन वर्ष का एक बैल ला दे, जिसे आपका पुत्र (श्रमणपुत्र) ब्ैलयाडी में 
जोतेगा ॥१३॥। 


स्त्रीपरिशा चतुर्थ अध्ययन--द्वितीय उद्देशक ५५६ 


फिर शील भ्रष्ट साधु से उसकी प्रेमिका कहती है--प्रियतम ' अपने 

राजकुमार से नौनिहाल बच्चे के खेलने के लिए एक मिट्टी की ग्रुडिया, 

एक बाजा, झुनझना और एक कपडे की गोलाकार बनी गेद ला दो । वर्पा- 

काल शीघ्र ही आने वाला है। अतः वर्षा से सुरक्षा के लिए आवास (मकान) 
ओर चार मास के हेतु अनाज का प्रबन्ध कर लीजिए ॥ १४॥ 

फिर वह कहती है--प्राणप्रिय | सोने-बैठने के लिए नये सूत से बनी 

हुई एक सुन्दर मचिया या खटिया ले आओ तथा घर में इधर-उधर घृमने 

के लिए एक जोडी खडाऊ लेते आएँ। मैं गर्भवती हू । मेरे गर्भ के दोहद को 

पूति के लिए अप्ुक-अमुक वस्तुएँ लाकर दे । 

इस प्रकार मोहमूढ करने वाली कामिनियाँ दास की तरह अपने 

वरशवर्ती पुरुषो पर आज्ञा चलाती है। अगर वे काम नही करते है तो झिड- 

कती हैं, कभी मीठे शब्दों मे उपालम्भ देती है, कभी आँखे दिखाती है तो 

कभी झूठी प्रशसा करके उनसे काम करवाती है। इस प्रकार तेली के बेल 

की तरह ललनासक्त पुरुष रातदिन ग्रृहकायें में जुटे रहते है। साधना को 

ताक मे रख दिया जाता है ॥१४॥ 
व्याख्या 

वशीभूत साधु से रुत्नी की माँग पर माँग 

एक वार जब स्|त्री किसी पुरुष की दुर्बलता को जान लेती हे और खुल 

जाती है तो फिर वह बेखटके अपने प्रति अनुरक्त पुरण से बार-बार नयी-नतयी 

फरमाइश करतो रहती है। एक फरमाइश पूरी होते, न होते दूसरी फरमाइश तैयार 


रखती है। यहाँ शास्त्रकार उसी सम्मावना की प्रगट करते है---'अदु अर्जाण 
गुलिय च ॥' 


इस गाथा मे नारी की ६ माँगें आसक्त पुरुष से है, जो कि सामान्य गृहस्थ 
नारी की अपने पति से होती हैं। कभी वह कहती है--मेरे पास काजल रखने' की 
डिविया नही है, उसे ला दो । कभी वह फरमाइश करती है--अजी, मेरे! लिए कडे, 
वाजूदन्द, हार जादि आभूषण तो ला दो, ताकि मैं श्वगार कर सकूँ। कभी कहती 


है--मेरे मनोरजन के लिए घु घरूदार वीणा ला दीजिए, ताकि मैं अपना और 
आपका मनोरजन कर सकूँ। मैं जब अजन आदि ख्ृगारप्रसाधन सामग्री और 
अजकारो में सुसज्जित होकर घुधरूदार वीणा बजाऊँगी तो आपका मन प्रसन्न हो 
उठंगा। कभी कहती है--प्रिय ! आज तो मुझे लोझ और लोक के फल लाकर दो, 
जिससे मैं केशो का श्गार कर सक्‌' | तथा मुझे चिकने बास से बनी एक बासुरी 
ला दो, जिससे मैं अपना मनोरजन कर सक्‌ । और फिर बह कहती है--मेरे लिए 
एक सिद्धमुलिका ला दो, ताकि मेरा यौवन अजर-अमर रहे । 


इसके वाद आठवी गाथा भे बताया गया है कि रुत्नी फिर उस शीलप्रष्ट 


४६० सूत्रकृतांग सूत्र 


पुरुष से क्या माँगे करती है ” वह कहती है--प्रियतम ! खसखस के दानो के साथ 
पीसे हुए कमलकुष्ट, अगरु और तगर इन सुगन्वित द्वव्यों को ला दो, अथवा 
कमलकुष्ट, अगरु और तगर इन्हे लाकर व्वसखस के साथ अच्छी तरह पीसे | मेरे 
चेहरे की सुन्दरता बढाने के लिए मुख पर लगाने हेतु कोई अच्छा-सा तेल लेते आएँ। 
मेरे कपडे आदि अस्त-व्यस्त पड रहते हैं, इन्हे तरतीव से जमाकर रखने के 
लिये वाँस की वनी हुईं एक पेटी (सन्दुक) ले आएँ। 

इसके पश्चात्‌ स्त्री की माँग होती है - प्रियवर ! मुझे अपने ओठ रगने के 
लिए अनेक द्रव्यो के सयोग से बना हुआ नन्‍दीचूर्णक्र चाहिए, उसे बाजार से ले 
आना और छाता तथा जूते लाना भी याद रखना । साथ ही साग आदि सुधारने के 
लिए चाक्‌ या छुरी ले आना । मेरे पहनने का वस्त्र हलके नीले रग का रगवा दो ) 


शीलभ्रष्ट पुरपप को फिर वह दास्यकर्म मे प्रेरित करती हुई कहती है-- 
प्रागनाथ | सागभाजी पकाने के लिए एक तपेली था बटलोई लेते आना । जिसमे 
तक्र आदि पदार्थों को सुखपूुर्वक पकाया जाय, उसे सुफणि (तपेली, बटलोई या 
पतीली) कहते है । स्नान करने या पित्तशान्ति के निमित्त खाने के लिए आँवले भी 
लेते आना । जल रखने का वर्तन (घडा, मटकी आदि) लाओ | यहाँ उपलक्षण से 
घी, तेल तथा घर की अन्य सामग्री रखने के लिए पात्र (वर्तत) लाने की सूचना भी 
गर्भित है ! जिससे तिलक किया जाता है, उसे तिलककरणी कहते है । अथवा जिससे 
गोरोचना आदि लगाकर तिलक किया जाता है या ग्रोरोचना को तिलककरणी 
कहते है ! अथवा जिसमे तिलक करने के द्रव्य पीसे जाते है, उसे भी तिलककरणी 
कहते हैं। सलाई सोने की या हाथीदाँत की बनी हुई होती है। आँख मे अजन 
लगाने की जो सलाई होती है, उसे अजनशलाका कहते हैं। अर्थात्‌ इन सब चीजों 
को ले आओ । ग्रीष्मकाल की भयकर गर्मी की शान्ति के लिए मुझे एक पा 
लाकर दो । 
इसके बाद वह प्रिया कहती है---“प्राणवल्लभ ! मेरी नाक मे बहुत-से 
फालतू बाल हो गये हैं, उन्हें उखाडने के लिए एक सडासक--चीपिया या चिमटी 
अवश्य लावें। साथ ही केश सवारने के लिए एक कथधघा, चोटी वाँधने के लिए ऊन 
की बनी हुई जाली या आंटी, चेहरा देखने के लिए एक दपंण, तथा दाँत साफ करने 
के लिए दन्‍तमजन या दतौन लाना मत भूलिएगां। आदशेक शब्द दर्पण अर्थ मे 
प्रयुक्त हुआ हैं। जिससे दाँतो का मैल साफ किया जाता है, उसे दतपकक्‍्लालण' 
(दतप्रक्षालनक) कहते हैं । वर्तमान युग की भाषा मे इसे दतमजन था दतौन अथवा' 
दाँत साफ करने का ब्श---ट्थन्र्श कहा जा सकता है। चोटी बाँधने के लिए 
ऊन की बनी हुई जाली या आँटी को सोहलिपासग (सीहलिपाशक) कहते है । 


स्त्रीपरिज्ञा चतुर्थ अध्ययन--ट्वितीय उद्देशक ५६९ 
सन्नी की माँग इतने पर भी रुक्ती नहीं, उसकी नित नयी माँग जारी रहती 
है। कभी वह कहती है--प्रियतम ! मुखवास के लिए मुझे पान और सुपारी 
(ताम्बूल और पूगी फल) चाहिए । कपडे वहुत फट गये हैं। इन्हे सीने के लिए सूई- 
घागा भी चाहिए। और हाँ, लगे हाथो पेशाव करने के लिए एक बडा प्याला 
(भाजन), एक सूप, एक ऊखल तथा एक खार गलाने का बर्तन भी लेते आएं । 


यहाँ पूगीफल का अर्थ सुपारी, ताम्बुल का अर्थ नागरवेल के पत्तें--- 
पान है । 


'कोस व सोयभेहाए---मोक (सोय) पेशाव को कहते है ) यानी मृत्रविसर्जन 
करने के लिए कोश यानी भाजन । सन्नी का कहने का आशय यह है कि रात मे भय 
के कारण मे उठकर बाहर जाते मे असमर्थ हूँ । इसलिए पेशाव का भाजन मेरे लिए 
लाना आवश्यक है । 

सुप्पुफखलग --चावल आदि को साफ करने तथा भुस्सा वर्गरह अलग करने 
के साधन को सूर्प (शूर्प) कहते हैं और धान आदि के कूठने के साधन को ऊखल 
कहते हैं । 

चदालग च करण चौ--देवपूजन करने के पात्र को चन्दालक कहते हैं । 
मथुरा मे इस पात्र को 'चदालक' कहा जाता है । जल रखने के एक वर्तंन को करक 
(करवा) कहते हैं । ये दोनो चीजे मुझे अवश्य ला दीजिए । 

फिर वह स्त्री आज्ञा देती है--देखो जी !' मैं शौच के लिए बाहर नही जा 

सकती, इसलिए मेरे लिए एक पाखाना यही बनवा दें। शौचस्थान (पाखाना) को 
'वच्चघर' (वर्चोग्रह) कहते हैं। जिस पर रखकर बाण फंकते हैं, उसे शरपात-- 
घनुप कहते है ।॥ ऐसा एक धनुष अपने लाल के खेलने के लिए ला दो । साथ ही 
'गोरहग च साप्रणेराए'--गोरथक तीन वर्ष के बैल को कहते हैं, जो बैल रथ मे 
जुत सके व सन्‍्तान का भार वहन कर सके । 'सामगेराए' का अर्थ है--श्रमणपुत्र के 
लिए। भूतपूर्व श्रमण वह शीलश्रष्ट साधु है, स्त्रीसग से हुए उसके पुत्र को यहाँ 
अ्रमणपुत्र कह दिया गया है। आशय यह है कि वह कहती है, एक तीन वर्ष 
का ऐसा बैल लाओ, जो गाडी मे या गोरथ मे जुत सके और भार भी खीच सके । 
इसके पश्चात्‌ ढीठ होकर वह नायिका कहती है--प्राणवल्लभ ! राजकुमार 
समान सुन्दर-सलौने मेरे नन्हे पुत्र के खेलने के लिए मिट्टी की गुडिया, अन्य 
खिलौने, एक वाजा और एक कपडे की बनी हुई गोल गेंद चाहिए, इन सब वस्तुओ 
को लेते आएँ । और देखिए, वर्षाकाल शीघ्र ही आने वाला है, उससे पहले आप दो 
फेम कर लीजिए, एक तो एक अच्छा-सा मकान वर्षा से रक्षा के लिए बना ले, 
कहे चार महीने के खाने के लिए अनाज, दाल आदि का प्रवन्ध कर ले । कहा 


सूत्रकृताग सूत्र 


मासंरष्टभिरह्ला च, पूर्वेण वयसा55युपा | 
तत्कतंव्य मनुष्येण, यस्यान्ते सुखमेघते १॥ 
अथत्--वर्षाकाल के अतिरिक्त शेप आठ महीनों में मनुष्य को ऐसा कार्य 
कर लेना चाहिए, जिससे वर्षाकाल के ४ महीनो मे सुख प्राप्त हो, तथा दिन में बह 
काय कर लेना चाहिए, जिससे रात्रि मे आनन्द प्राप्त हो एवं आधुष्य के पूर्वभाग मे 
मनुष्य को ऐसे कार्य करने चाहिए, जिससे आयुष्य के अन्त में सुख मिले । 
कभी कभी निलज्ज होकर स्त्री कामासक्त पुरुष को डॉटते हुए कहती है--- 
वेठे-बैठे क्‍या कर रहे हो ? बाजार से जाकर नये सूत से वनी हुई एक मचिया या 
संटिया ले आओ। मैं नग्रे पैरो इधर-उधर नही घुम सकती, इसलिए मेरे लिए मूंज 
या वाष्ठ की वनी हुई खडाऊँ भी लेते आना । और देख रहे हो न | मैं आजकल 
गर्भवती हूँ, मुझे अनेक प्रकार दोहद उत्पन्न होते है । उनकी पूति के लिए अमुक- 
अमुक वस्तुएँ जरूर लानी है। इस प्रकार स्नेहपाश मे बंधे हुए कामासक्त पुरुष पर 
स्त्रियाँ निर्लंज्ज होकर दास की तरह आज्ञा चलाती है, नित नयी माँगे करती है । 
बेचारा पुस्प पशु की तरह सारे कार्यभार को रातदिन ढोता रहता है । 
सल पाठ 
जाए फले समुप्पन्ने, गेण्हलु वा ण अहवा जहाहि । 
अह पुत्तपोसिणो एगे, भारवहा हवति उट्टा वा ॥१६॥। 
सस्कृत छाया 
जाते फले समुत्पन्न , ग्रहाणेनमथवा जहाहि | 
अथ पुत्रपोषिण एके, भारवहा भवन्ति उष्ट्रा इव ॥१६॥। 
अन्चयार्थ 
(जाए फले समुप्पन्न ) पुत्र उत्पन्त होना गाहँस्थ्य का फल है, उसके होने पर 
(गेण्हसु चा ण अहचा जहाहि) स्त्री रुष्ट होकर कहती है--इस पुत्र को गोद में लो 
अथवा छोड दो । (अह एगे पुत्तपोसिणो उद॒टा वा भारबहा हवति) कोई पुरुष पुत्र 
के पालन-पोपण में इतने रक्त हो जाते है कि वे ऊँट की तरह जीवन-भर (गाहूंस्थ्य) 
भार ढोते रहते है । 
भावार्थ 
पुत्र का जन्म होना ग्रहस्थ जीवन का फल है । उस फल के उत्पन्न होने 
पर स्त्री झिंडकती हुई पुरुष से कहती है--लो, अपने लाल को, या तो इसे 
रखो, गोद मे लेकर खिलाओ अथवा इसे छोड दो, मैं नही जानती | इससे 
प्रेरित होकर सनन्‍्तान के पालन-पोपण मे आसक्त कई पुरुष जिंदगीभर ऊंट 
की तरह गाहँसस्‍्थ्यमार ढोते रहते हैं । 


स्त्रीपरिज्ञा चतुर्थ अध्ययन--हितीय उद्देशक 


कक 


*५३ 
व्याख्या 

पुन्न उत्पन्न होने पर तो और अधिक ग्रुलाम 

इस गाथा मे पुत्रोत्पत्ति होने पर स्त्री-आसक्त पुरुष की अधमदशा का वर्णन 

किया है-- जाए फले... भारवहा हवति उट्टा वा आशय यह है कि गृहस्थ जीवन 
मे एक गृहस्थ दम्पती के लिए पुत्र का जन्म होना ही गाईस्थ्यफल माना जाता है। 
गर नारी के ससर्ग का फल कामसुखभोग करना है, और कामभोग-सेवन' का प्रधान 
ने पद जन्म है। पुत्र गृहस्थ के लिए वितना प्यारा होता है, यह कवि के शब्दो 


इंद तत्स्नेहसर्वस्व समसाहुयदरिद्रयों । 
अचन्दनमनौशीर हृदयस्पानुलेपलम्‌ १॥| 
यत्तच्छपनिकेत्पुक्त बालेताव्यक्तभाषिणा। 


हित्वा सालहय च योग च तन्से मनसि वर्तते !२।। 
अर्थात्‌ू- धनवान और निर्धन दोनो के लिए पुत्रजन्म होना समान रूप से 
स्नेह का सर्वस्व है । यह चन्दन और खसखस के बिना ही हृदय को शीतलता पहुँचाने 
वाला लेप है। तुतलाते हुए नन्हे मुन्‍्ते ने शयनिका शब्द के बदले शपनिका शब्द कहा 
ता, वह शब्द साख्य और योग के अतिरिक्त मेरे हृदय मे विद्यमान रहता है । 
लोक व्यवहार मे पुत्रसुख को ही पहला सुख माना है, उसके बाद दूसरा 
पल अपने शरीर का है। इसलिए पुरुषो के लिए पूत्र ही परम अभ्युदय का कारण 
इस मोहमय ससार में माना जाता है। इस दृष्टि से पुश्र॒जन्म होने के बाद पुरुषों 
को क्या-क्या कृष्ट सहने पडते हैं ” इसे ही शास्त्रकार सक्षेप मे बताते हैं--“गेण्हसु 
पी ण अथवा जहाहि' । सर्वप्रथम तो स्त्री ही झिडकती हुई कहती है. “प्रियत्म ' 
पुम्हारे इस लाल को लो, सँसालो, मैं अन्यान्य गृहकार्यों से लगी हूँ । इसे लेने का 
उस्ते अवकाश नही है। अगर तुम इसे नही सम्भालते हो तो मत सम्भालो। मैं 
इसको नही रखूगी। भेरी ओर भी तो देखो । मैने तो इसे नौ भहीने तक पेट मे , 
"जा है, मगर तुम थोडी सी देर भी इस वच्चे को रखने से घबराते हो । तुम बैठे-बैठे 
फरते क्‍या हक ? इसे सम्भालो, मै जाती हूँ ।” 
स्त्रीवशीभूत पुरुष की दशा स्त्री के सामने नौकर से भी बदतर हो जाती है । 
हैक अपने मालिक से डरकर उसकी आज्ञा का पालन करता है, लेकिन 2 
ता वो लक अब न अल डक ले आज 
अुष्प लेती को हर हे ” देय से उसका पालन करता है। स्त्रीवशीभूत 
भी है... | शा की अपने पर कृपा मानकर सहर्ष पालन करता है। कहा 
यदेच रोचतते मह्य , तदेव कुरुते प्रिय.._] 
इति वेत्ति न जानाति, तत्प्रिय यत्करोत्यसी ॥१॥॥ 


५६४ सूंत्रकृतांग सूत्र 


ददाति भ्राथित प्राणान्‌ मातर हन्ति तत्कृते । 
कि न दद्यात्‌, न कि कुर्यात्‌, स्त्रीभमिरभ्यथितो नर ॥२॥। 
ददाति शौचपानीय, पादो प्रक्षालयत्यपि ! 
इलेष्माणमपि गहन्ञीत, स्त्रीणा वशगतो नर ॥ रे।। 
अर्थात्‌--वह समझता है कि मुझे जो रुचिकर लगता है, वही मेरी प्रिया' करती 
है। वस्तुत यही उस (स्त्री) का प्रिय करता हं, इसे वह नही जानता । पुरुष स्त्री 
के द्वारा प्रार्थना करने पर अपने प्राण तक दे देता है। उसके लिए अपनी माता को 
भी मार डालता हे । वस्तुत स्त्री की प्रार्थना पर पुरुष उसे क्‍या नही दे देता, 
और क्या नही कर डालता ? स्त्री का गुलाम पुरुष शौचक्तिया के लिए उसे जल 
देता है, उसके पैर भी धोता है, उसका थूक भी अपनी हथेली पर ले लेता है । 
इस प्रकार स्त्रियाँ पुरुष को अपने पर गाढ अनुरक्त देखकर कभी पुत्र के 
निमित्त से, कभी अन्यान्य प्रयोजनों से एक नौकर समझकर जव-तब आदेश देती 
रहती हैं और स्त्रीमोही तथा पुत्रपोषक पुरुष महामोहकर्म के उदय से इहलोक और 
परलोक के नष्ट होने की परवाह न करके स्त्री का आज्ञाकारी' बनकर सब आतज्ञाओं 
का यथावत्‌ पालन करता है। यो जिन्दगीभर ऊँट की तरह वह पुरुष गाहुस्थ्यभार 
ढोता रहता है । 
और भी वह क्या-क्या करता हैं ? इसे अगली गाथा मे बताते हैं-- 
सूल पाठ 


राओ वि उटिठिया सता, दारग च सठवति धाई वा । 
सुहिरामणा वि ते सता वत्थधोवा हवति हंसां वा ॥१७॥ 


सस्क्रत छाया 
रात्रावप्युत्थिता सन्‍त दारक सस्थापयन्ति घात्रीव ! 
सुल्लीमनसोडपि ते सन्‍त वस्त्रधावका भवन्ति हसा वा ॥१७!। 
अन्वयार्थ 
(राओ वि) रात मे भी वे पुत्रपोषणशील स्त्रीमोही पुरुष (उद्ठिया सता) 
उठकर (घाई वा दारग च सठवति) धाय की तरह बालक को गोद से च्िपकाये रहते 
है, (ते सुहिरामणा वि सता) वे पुरुष अत्यन्त लज्जाशील होते हुए भी (हसा वा 
वत्यधोवा हवति) घोबी की तरह स्त्री और बच्चे के वस्त्र तक धोते हैं । 
भावार्थ 
सन्रीवशी भूत एवं पुत्रपोषक पुरुष रात मे भी जागकर घधाय की तरह 
बच्चे को गोद मे चिपकाए रहते है । वे अत्यन्त लज्जाशील होते हुए भी 
स्‍त्री का मन प्रसन्न रखने के लिए धोवी की तरह उसके ओर बच्चे के कपडे 
भी धो डालते है । 


स्त्रीपरिज्ञा चतुर्थ अध्ययच--द्वितीय उद्दे शक ५६५ 


व्याष्या 
स्त्री-दास कोन-सा तुच्छ कार्य नहीं करते ? 
इस गाथा मे स्त्री के वशवर्ती गुलाम पुरुष की तृत्ति-प्रवृत्ति की एक झाकी 
देकर शास्त्रकार इस प्रसण का अगली गाथा मे उपसहार कर देते है--“राओ वि 
उदिठया हव॒ति हसा वा 
आशंय यह है कि स्त्रीवशगत पुरुष स्त्री के समक्ष इतने दीन-हीन-कायर हो 
जाते हैं कि स्त्री के किसी भी दचन को सुनकर चूँ भी नही कर सकते । रात को भी 
ज्यो ही बच्चा रोता है, वे स्त्री को न जगाकर स्वय चुपचाप उठ जाते है, और 
धाय की तरह बच्चे को गोद से चिपटा लेते है । वे बालक को किस प्रकार के मधूर- 
मधुर आलापो से खेलाते हैं ? इसे एक विचारक के शब्दों मे देखिए -- 
“सामिओसि णगरस्स य णक्कउरस्स य हृत्थकप्पगिरिपट्टणसीह- 
पुरस्स य उण्णयस्स मिन्‍नस्स य कुच्छिपुरस्स य कण्णकुब्ज आयामुदह 
सोरियपुरस्स य ।' 
अर्थात्‌ - हे पुत्र| तुम नगर का स्वामी हो ॥ तुम नक़पुर, हस्तिपत्तन, कल्पपत्तन, 
सिह॒पुर, उन्नत-स्थान, निम्नस्थान, कुक्षिपुर, कानन्‍्यकुब्ज, पितामहमुख एवं शौरिपुर 
के स्वामी हो । न्‍ 
इस प्रकार स्त्रीवशीभूत पुरुष ऐसे-ऐसे कार्य करते हैं, जिनसे वे हँसी के 
पात्र बनते हैं। यद्यपि ऐसे नीच एवं निनन्‍्य करते हुए वे लज्जित होते हैं, फिर भी वे 
स्त्रीमोहवश लज्जा को ताक मे रखकर उसके वचन के अनुसार तुच्छ से तुच्छ कर्म 
करते हैं। यही सूत्र॒कार कहते हैं--वत्थधोवा हवति हसा था ।” अर्थात्‌ ऐसे पुरुष 
धोवी की तरह स्त्री के मैले-कुचले कपडे धोते हैं, यहाँ तक कि वे बच्चे के पोतर्ड भी 
घीते हैं। वस्त्र धोना तो उपलक्षण है। पानी लाना, अनाज पीसना, रोटी बनाना 
आदि अन्य कार्य भी वे पुरुष करते हैं। कितनी दीन-हीन मनोवृत्ति हो जाती है, ऐसे 
पुरुप की ! इसे अगली गाथा मे देखिए -- 


मूल पाठ 

एवं बहुहि कयपुन्व॑, भोगत्थाए जेडभियावन्ना । 

दासे मिइ्व पेसे वा, पसुभूतेव से ण वा केई ।।१८।॥। 
संस्कृत छाया 

एवं बहुशि कुंतपूर्व, भोगार्थाय येड्म्यापन्‍्ना | 


दासमृगाविव प्रेष्य इव पशुभूत इव स न वा करिचत्‌ ॥१८॥। 
अन्वयार्थ 
(एवं वहुह कयपुव्व) इस प्रकार पूर्वोक्त काल में बहुत-से लोगों ने किया 
है। (भोगत्याए जेइ्भियावन्ना) जो पुरुष भोगो के लिए. सावद्यकर्म मे आसक्त है, 


४६४ सूचकृताग सूत्र 


ददाति प्राथित प्राषान्‌ सातर हन्ति तत्कृते । 
कि न दयात्‌, न कि कुर्यात्‌, स्न्नीमिरभ्यथितो नर ॥२॥। 
ददाति शौच्ररानीय, पादों प्रक्षालयत्यपि । 
श्लेष्माणमपि गह्लीत, स्त्रीणा चवशगतो नर- !३॥१ 
अर्थात्‌- वह समझता है कि मुझें जो रुचिकर लगता है, वही मेरी प्रिया करती 
है। वस्तुत यही उस (स्त्री) का प्रिय करता है, इसे वह नही जानता । पुरुष स्‍त्री 
के द्वारा प्रार्थना करने पर अपने प्राण तक दे देता है। उसके लिए अपनी माता को 
भी मार डालता है। बस्तुत स्त्री की प्रार्थना पर पुरुष उसे क्‍या नही दे देता, 
और क्या नही कर डालता ? सुत्री का गुलाम पुरुष शौचक्तिया के लिए उसे जल 
देता है, उसके पैर भी धोता है, उसका थूक भी अपनी हथेली पर ले लेता है । 
इस प्रकार स्त्रियाँ पुरुष को अपने पर गाढ अनुरक्त देखकर कभी पुत्र के 
निमित्त से, कभी अन्यान्य प्रयोजनों से एक नौकर समजझ्कर जब-तव आदेश देती 
रहती है और स्त्रीमोही तथा पुत्रपोषक पुरुष महामोहकमम के उदय ले इहलोक और 
परलोक के नष्ट होने की परवाह न करके रुत्ती का आज्ञाकारी बनकर सब आज्ञाओ 
का यथावत्‌ पालन करता है। यो जिन्दग्रीमर ऊँट की तरह वह पुरुष गाहंस्थ्यभार 
ढोता रहता है । 
और भी वह क्या-क्या करता है ” इसे अगली गाथा मे बताते हैं-- 
सल पाठ 


राओ वि उदिठया सत्ता, दारग च सठवति घाई वा । 
सुहिरामणा वि ते सता वत्थधोवा हवति हंसा वा ॥१७॥ 


संस्क्षत छाया 
रानावप्युत्यिता सन्‍त दारक सस्थापयन्ति धाचीव । 
सुह्लीमनसो5पि ते सन्त वस्त्रधावका भवन्ति हसा वा ॥१७॥ 
अन्चयार्थ 
(राओ वि) रात मे भी वे पुत्रपोषणशील स्त्रीमोही पुरुष (उद्ठिया सता) 
उठकर (घाई वा दारग च सठवति) धाय की तरह बालक को गोद से चिपकाये रहते 
हैं, (ते सुहिरामणा वि सता) थे पुरुष अत्यन्त लज्जाशील होते हुए भी (हसा वा 
वत्यधोवा हवति) धोवी की तरह स्त्री और बच्चे के वस्त्र तक धोते हैं । 
भावार्थ 
स्त्रीवजी भ्रूत एव पुन्रपोषक पुरुष रात मे भी जागकर घाय की तरह 
बच्चे को गोद मे चिपकाए रहते है ॥ वे अत्यन्त लज्जाशील होते हुए भी 
स्‍त्री का मन प्रसन्न रखने के लिए घोबी की तरह उसके और बच्चे के कपड़े 
भी घो डालते है । 


स्त्रीपरिशञा चतुर्थ अध्ययन--द्वितीय उद्द शक ५६५ 


व्याण्या 


सत्नी-दास फोन-सा तुच्छ कार्य नहों करते ? 
इस गाथा मे स्त्री के वशवर्तो गुलाम पुरुष की वृत्ति-प्रवृत्ति की एक झाकी 
देकर शास्त्रकार इस प्रसस का अगली गाथा मे उपसहार कर देते है--'राओ वि 
उद्ठिया हवति हसा वा ।' 
आशय यह है कि स्त्रीवशगत्त पुरुष स्त्री के समक्ष इतने दीन-हीन-कायर हो 
जाते हैं कि स्त्री के किसी भी वचन को सुनकर चू भी नहीं कर सकते | रात को भी 
ज्यो ही बच्चा रोता है, वे स्त्री को न जगाकर स्वय चुपचाप उठ जाते है, और 
धाय की तरह बच्चे को गोद से चिपटा लेते है । वे बालक को किस प्रकार के मधुर- 
मधुर आलापो से खेलाते है ? इसे एक विचारक के शब्दो मे देखिए -- 
“सामिओसि णगरस्स य णक्कउरस्स य ह॒त्थकप्पगिरिपट्टणसोह- 
पुरस्स य उण्णयस्स निन्‍नस्स य कुच्छिपुरस्प य॑ कण्णकुज्ज आयामुह 
सोरियपुरस्स य ।” 
अर्थात्‌ - है पुूत्र। ठुम नगर का स्वामी हो | तुम नकपुर, हस्तिपत्तन, कल्पपत्तन, 
सिहपुर, उन्नत-स्थान, निम्नस्थान, कुक्षिपुर, कान्यकुब्ज, पितामहमुख एवं शौरिपुर 
के स्वामी हो । " 
इस प्रकार स्त्रीवशीभूत पुरुष ऐसे-ऐसे कार्य करते है, जिनसे वे हँसी के 
पात्र बनते हैं । यद्यपि ऐसे नीच एवं निन्‍्चध करते हुए वे लज्जित होते हैं, फिर भी वे 
स्त्रीमोहवश लज्जा को तांक मे रखकर उसके वचन के अनुसार तुच्छ से तुच्छ कर्म 
करते है। यही सूत्र॒कार कहते हैं--“वत्थधोवा हवति हुसर वा । अर्थात्‌ ऐसे पुरुष 
धोदवी की तरह स्त्री के मैले-कुचले कपडे घोते हैं, यहाँ तक कि वे बच्चे के पोते भी 
धोते हैं। वस्त्र धोना तो उपलक्षण है। पानी लाना, अनाज पीसना, रोटी बनाना 


आदि अन्य कार्य भी वे पुरुष करते हैं। कितनी दीन-हीन मनोवृत्ति हो जाती है, ऐसे 
पुरुष की ! इसे अगली गाथा मे देखिए -- 


सूल पाठ 


एवं बहुहि कयपुन्व॑, भोगत्थाएं जेडमियावन्ना । 

दासे मिइ्व पेसे वा, पसुभूतेव से ण वा केई ।॥१८॥। 
सस्कृत छाया 

एवं बहुभि कृतपूर्व, भोगार्थाय येड्म्यापन्‍्ना । 


दासमृगाविव प्रेष्य इच पशुभूत इव स न वा कश्चित्‌ ॥१५॥। 
अन्वया र्थ 
(एद वहुह कयपुव्ब) इस प्रकार पूर्वोक्त काल में बहुत-से लोगो ने किया 
है। (भोगत्याए जेइभियावल्ला) जो पुरुष भोगो के लिए सावद्यकर्म मे आसक्त हैं, 


५६६ सूत्रकृताग सूत्र 


(दासे मिइ्व पेसे वा पसुभूत्तेव से ण वा केई) वे पुरुष या तो दासो की तरह हैं, या 
भृग की तरह भोलेभाले नौकर है अथवा वे पशु के समान है अथवा वे कुछ भी 


नही है | 
भावार्थ 
सत्रीवशीभूत होकर बहुत-से लोगो ने भूतकाल में भी स्त्रियो की 
आज्ञा का पालन किया है। जो पुरुष भोग के निमित्त सावद्य कार्यो मे 
आसक्त है, वे या तो खरीदे हुए गुलामो की तरह है, या वे बेचारे (मृग) 
नोकर के समान है, या फिर वे पशु के समान है, अथवा वे सबसे अधम-- 
तुच्छ- नगण्य है । 
व्याख्या 
सत्नीदास अतीत मे कैसे ये, क्‍या थे ? 
प्रश्न होता है कि शास्त्रकार ने पूर्वंगाथाओ मे स्त्रीवशीभूत पुरुष की वृत्ति- 
प्रवृत्ति के जिस निक्ृष्ट चित्र का अकन किया है, क्या वे भूतकाल मे भी इसी प्रकार 
करते थे ? वे भूतकाल मे भी आम जनता की तजरो मे क्‍या और किसके तुल्य 
समझे जाते थे ”? इसी का समाधान इस गाथा मे शास्त्रकार ने प्रस्तुत किया है-- 
एवं बहुँह कयपुव्व सेण वा केई ।” शास्त्रकार का आशय यह है कि जिस 
प्रकार का हमने स्त्रीवशीभूत पुरुष की वृत्ति-अ्रवृत्तियो का निरूपण किया है, उस 
प्रकार की वृत्ति-प्रवृत्ति भूतकाल मे भी उन लोगो मे पायी जाती थी, जो लोग काम- 
भोग के लिए सावद्यकार्यी मे रचेपचे रहते थे । ऐसे लोग जो क्गमभोगो की प्राप्ति के 
लिए इहलोक-परलोक के अनिष्टो एवं खतरों को नही सोचकर बेखटके हाथ धोकर 
सावद्य-अनुष्ठानो मे जी-जान से जुटे रहते थे, उहोने भूतकाल मे भी सन्नी के गुलाम 
बनकर पूर्वोक्त तुच्छ कार्य किये थे, वत्तंप्रान मे भी करते है और भविष्य मे भी 
करेंगे। तथा यह बात भी पूर्ण रूप से सत्य है कि जो पुरुष मोहान्ध तथा स्चरी- 
वशीभूत हैं, चतुर स्नियाँ उनसे पूर्वोक्त तुच्छ कार्य नि शक होकर कराती है । 
ऐसे स्त्रीवशीभूत पुरुष अतीत में व वर्तमान मे कैसे व किसके समान समझे 
जाते थे ” इसके लिए उन पुरुषों की तुलना पाँच प्रकार से की गयी है---[ १) दास 
के समान, (२) मृग के समान, (३) श्रेष्य (नौकर) के समान, (४) पशु के समान 
तथा (५) सबसे अधम नगण्य । 
उन्हे दास के समान इसलिए कहा गया है कि स्त्रियाँ निशक होकर उन्हे 
दास (गुलाम) की त्तरह पूर्वगाथाओं। मे उक्त कर्मो मे लगाती है। मृंग की तरह 
इसलिए कहा गया है कि जैसे जाल मे पडा हुआ मृग परवश होता है, इसी प्रकार 
स्त्रीवशीभूत पुरुष इतना परवश हो जाता है कि वह अपनो इच्छा से भोजन आदि 
क्रियाएँ भी नही कर पाता | स्त्रीवशीभूत पुरुष को ऋीतदास या प्रेब्म--नौकर की 
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उपमा इसलिए दी जाती है कि उसे मलमृत्र फैकने के काम मे भी लगाया जाता है । 
स्त्रीवशीभूत पुरुष कत्तंव्य-अकत्तंव्य के विवेक से शून्य तथा हित की प्राप्ति तथा 
अहित के त्याग से रहित होने के कारण पशुतुल्य होता है। जैसे पशु केवल आहार, 
निद्रा, भय और मैथुन की प्रवृत्ति को ही जीवन का सर्वस्व मानते है, वैसे ही स्त्री- 
वशीभूत्त पुरुष भी रात-दिन भोगप्राप्ति, सुखसुविधाओ के अन्वेषण, कामभोग के 
लिए स्त्री की गुलामी, ऊँट की तरह रात-दिन तुच्छ सासारिक कार्यो में जुटे रहने 
तया उत्तम अनुष्ठानो से दुर रहने के कारण पशु-सा ही है। अथवा स्त्रीवशीभूत 
3एऐप दास, भृग, पेष्य (क्रीतदास) तथा पशु से भी गया बीता अवम' एव निक्ृष्ट 
होने के कारण कुछ भी नही है, न्गण्य है। आशय यह है कि वह पुरुष इतना अधम 
है कि उसके समान कोई नीच है ही नही, जिससे उसकी उपमा दी जा सके । अथवा 
उभवश्चष्ट होते के कारण वह पुरुष किसी भी कोटि मे नही है, कुछ भी नही है। 
उत्तम निरवद्य अनुष्ठान से रहित होने के कारण वह प्रश्नजित नही है तथा ताम्बूल 
आदि का सेवन करने से तथा लोचमात्र करने से वह गहस्थ भी नही है । 
अथवा इस लोक और परलोक का सम्पादन करने वाले पुरुषों मे से वह किसी में भी 
नही है। 


जब शास्त्रकार इस अध्ययन को परिसमाप्त करते हुए स्त्रीसग करने के 
त्याग की प्रेरणा देते है--- 


मूल पाठ 
एवं खु तासु त्रिन्नप्पं, संथवं संवास च वज्जेज्जा | 
तज्जातिया इमे कामा, वज्जकरा य एवमक्खाए ॥१६॥ 


सस्क्ृत छाया 
एवं खलु तासू विज्ञप्त, सस्तव सवास चर वर्जयेत्‌ । 
तज्जातिका इमे कामा, अव्द्यकररा एबमाख्याता ॥ १९॥ 
अन्चयार्थ 
(तासु) स्त्रियों के विपय मे (एवं विज्ञप्प) इस प्रकार की बाते बताई गई 
(सथव सवास च वज्जेज्जा) इसलिए भाथु स्त्रियों के साथ ससग॑ (परिचय) 
सेहवास का त्याग करे । (तज्जातिया इसे कासा अवज्जकरा एचमक्खाए) स्त्री 


संस से उत्पन्न होने वाले थे कामभोग पाप को पैदा करते हैं, ऐसा तीर्थकरो ने 
कहा है। 


भावार्थ 
सत्रीससर्ग के सम्वन्ध मे जो पूर्वोक्त शिक्षाएँ दी गई है, उन्हे देखते 
हुए साधु स्त्री के साथ ससर्ग और सवास से बिलकुल दूर रहे। स्त्रीससर्गं 


भद८ सृत्रकृतांग सूत्र 


से उत्पन्त होने वाले ये कामभोग पाप को उत्पन्न करते है, ऐसा तीर्थंक्ररो 
ने कहा है । 
व्याख्या 
स्त्रीससमं-त्याग को प्रेरणा 
इस गाथा मे शास्त्रकार ने स्त्री-तससर्ग और सवास से दूर रहने की प्रेण्णा 
दी है। इसका कारण बताते हुए शास्त्रकार ने तीर्थकरो, गणघधरो आदि के कथन 
का हवाला देते हुए कह दिया कि ये पूर्वीक्त प्रकार के कामभोग अनेक प्रकार के 
पापो को उत्पन्न करते है। खासतौर से इस बात पर जोर दिया गया है कि पूर्वे- 
गाथाओ मे जो कहा गया था कि सन्नी यह कहती है कि यदि केशवाली स्त्री के साथ 
तुम्हारा मन नही लगता है तो मै केशो को उखाड डालू, आदि, वाहियात बातो के 
वोग्जाल मे कल्याणकामी साधक न आए । सौ बातो की एक बात यह है कि वह अपने 
अमूल्य सयमी जीवन की रक्षा के लिए हर सम्भव तरीके से स्त्री-ससर्ग एवं स्त्री- 
सवास से दूर रहे । यही इस गाथा का रहस्य है। 
मल पाठ 
एयं भय ण सेयाय, इइ से अप्पग निरुभित्ता। 
णो इत्थि णो पसू भिक्‍्खू, णो सय॑ पाणिणा णिलिज्जेज्जा ॥२०॥ 


सस्कृत छाया 
एतद्‌ू भय न श्रेयसे, इति स आत्मान निरुष्य। 
नो स्‍त्री नो पशु भिक्ष्‌ नो स्वय पाणिना निलीयेत ॥२०॥ 
अन्वयार्थ 
(एय भय न सेयाय) स्त्री-ससर्ग से जो खतरे पैदा होते है, वह कल्याण के 
लिए नही होते, (इइ से अप्पग निरु भित्ता) इसलिये साधु अपने आपको स्त्री-ससर्गे 
से रोक कर (णो इत्यि णो पसु णो सय पाणिणा भिक्‍लू णिलिज्जेज्जा) न वो स्त्री 
को, और न ही पशु को अपने हाथ से स्पर्श करे । 
भावार्थ 
स्‍्त्री-ससर्ग से पूर्वोक्त अनेक भय पैदा होते है, इस कारण स्त्री-ससर्गं 
कल्याणकारी नही होते है । अत साधु स्त्री एव पशु का अपने हाथ से सस्पशे 


नकरे। 
व्याख्या 


सस्‍्त्री-ससर्ग ही नहीं स्त्री-पशु पस्पश से भी दर रहे 
इस गाथा मे स्त्री-ससर्ग से होने वाले खतरो और अकल्याण की ओर इग्रित 
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करते हुए शस्त्रकार स्त्री-ससर्ग हो नहीं, स्त्री-पणु-स्पर्श से भी सयमी साधु को बचने 
का निर्देश करते हैं--णो ईत्य. पर्णिणा णिलिज्जेज्जा । । 

आशय यह है कि पूर्वोक्त कथनानुसार स्त्रियों को प्रार्थता तथा उनके साथ 
परिचय तय का कारण है, इसलिए कहा है--एय भय । साथ ही यह भी बहा 
है कि स्त्रीसम्पर्क अशुभ-अनुष्ठान का कारण है, इसलिए वह श्रे यस्कर नहीं है। इन 
सब वातो को भली-मभाँति हृदयगम करके सयमी साथु स्त्री-ससग्गे मे अपने को रोडएः 
कर उत्तम मार्ग मे स्व्थ को स्थापित करे । स्त्री तथा पशु के साथ सवास-मबमसति 
नरक ले जाने का कारण है। इसीलिए शास्त्र मे साधु की शब्या स्त्री, पशु भौर 
नपु सकर्वाजत होने का विधान है। इसी कारण स्त्री-पणु का सम्पर्ग भी यहां 
वर्जित बताया है। 

णो सय पाणिणा णिलिज्जेज्ञा--इसका एक अथे यह भी है कि अपने हाथ 
से अपनी गुप्तेन्द्रिय का पीडन न करे, क्योकि ऐसा करने से भी चारित्र विगड जाता 
है। कामोत्तेजता साधक के लिए महामोह॒कर्मवन्‍्ध--पापकर्मवन्व का कारण है, 
इसलिए इसके जो भी निर्मित्त है, उनका त्याग साधु के लिए अनिवाय है। 


मूल पाठ 
सुविसुद्धलेसे मेहावी, परकिरियं च वज्जए नाणी । 


मणसा वयसा काएणं, सव्वफाससहे अणगारे ॥२१॥ 
ससकऊृत छाया 
सुविशुद्धलेश्य मेधावी, पर्रक्रियाञ्च वर्जयेद्‌ ज्ञानी । 
सनसा वचसा कायेन सर्वेस्पशंसहोउइनगार ॥२१॥ 
अन्वधार्थ 
(सुब्सिडलेसे) विशुद्ध लेश्या (चित्तवृत्ति) वाला (मेहावी नाणो] मर्यादा मे 
स्थित ज्ञानी पुरुष (मणसा वयसा काएण) मल, वचन और काया से (परक्तिरिय च 
लक आत्महित भे बाधक--परभाव या दूसरे की क्रिया को वाजित करे । क्योकि 
फाससहे अणगारे) जो शात, उष्ण आदि है, 
बा जद हे [ दि समस्त स्पर्शो को सहन करता है, 


सावाथे 
विशुद्ध लेश्या--चित्त की परिणति वाला साधु 
ला साध-मर्यादा मे 
सबक गन बलन ध्चु स्थित ज्ञात्ती 


एवं काया से जात्मभावों से पर. अनात्मभावों 
विपयोपभोग द्वारा बे दावा 


तथाकथित परोपकार क्रिया का त्याग करे 
र ! चास्तव से 
अनगार वही है जो स्त्री-स्पर्श परीषह या शीत, उष्ण, 


द्श 
आदि के समस्त स्पर्शों को समभाव से सहता है। 33233 
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करते हुए शस्त्रकार स्त्री-ससर्ग ही नही, स्त्री-पशु-स्पर्श से भी सयमी साधु को बचने 
का निर्देश करते हैं--णो इत्यि पाणिणा णिलिज्जेज्जा । 
आशय यह है कि पूर्वोक्त कथनानुसार स्त्रियों की प्रार्थना तथा उनके साथ 
परिचय भय का कारण है, इसलिए कहा हे--एय भय । साथ ही यह भी कहा 
है कि स्त्रीसम्पर्क अशुभ-अनुष्ठान का कारण है, इसलिए वह श्रे यस्कर नही है। इन 
सब बातो को भली-भाँति हृदयगम करके सयमी साधु स्त्नी-ससर्ग से अपने को रोक 
कर उत्तम मार्ग मे स्वय को स्थापित करे । स्त्री तथा पशु के साथ सवास-सवसति 
नरक ले जाने का कारण है। इसीलिए शास्त्र मे साधु की शब्या स्त्री, पशु और 
पषु सकवर्जित होने का विधान है। इसी कारण स्त्री-पशु का सस्पश भी यहाँ 
वर्जित बताया है । 
णो सय पाणिणा णिलिज्जेज्ञा--इसका एक अर्थ यह भी है कि अपने हाथ 
से अपनी गुप्तेन्द्रिय का पीडन न करे, क्योकि ऐसा करने से भी चारिन्र बिगड जाता 
है। कामोत्तेजना साधक के लिए महामोहकर्मंबन्ध--पापकर्मबन्ध का कारण है, 
इसलिए इसके जो भी निर्मित्त हैं, उनका त्याग साधु के लिए अनिवाय॑ है। 
मूल 
सुविसद्धलेसे मेहावी, परकिरियं च वज्जए नाणी । 
मणसा वयसा काएणं, सव्वफाससहे अणगारे ॥२५॥ 
संस्कृत छाया ह 
सुविशुद्धलेश्य मेधावी, परक्रियाञच वर्जयेद्‌ ज्ञानी । 
सनसा वचसा कायेन सर्वेस्पशेंसहोइड्नगार ॥॥२१।॥ 
अन्वयार्थ 
(सुविसुद्धलेसे) विशुद्ध लेश्या (चित्तवृत्ति) वाला (भेहावो नाणो ) मर्यादा मे 
थत्त ज्ञानी पुरुष (भसणसा वयसा काएण) मन, वचन और काया से (परकिरिय च॑ 
चज्जए) आत्महित मे बाधक--परभाव या दूसरे की क्रिया को वर्जित करे । क्योकि 
(सव्वफाससहे अणगारे) जो शीत, उष्ण आदि समस्त स्प्शों को सहन करता है, 
वही साधु-.अनगार है । 
भाव 
विशुद्ध लेश्या--चित्त की परिणति वाला साधु-मर्यादा मे स्थित ज्ञानी 
(भिक सन, वचन एवं काया से आत्मभावों से पर अनात्मभावो की या 
विपयोपभोग हारा तथाकथित परोपकार क्रिया का त्याग करे। वास्तव मे 


_नतार वही है जो स्त्री-स्पश परीषह या शीत, उष्ण, दछ, मशक, तृण 
आदि के समस्त स्पर्शों को समभाव से सहता है। 


भ््द्८ सूत्रकृतांग सूच 


से उत्पन्न होने वाले ये कामभोग पाप को उत्पन्न करते हैं, ऐसा तीर्थंकरो 
ने कहा है । 
व्याख्या 
स्त्रीससर्ग-त्याय को प्रेरणा 
इस गाथा मे शास्त्रकार ने स्त्री-ससर्ग और सवास से दूर रहने की प्रेरणा 
दी है। इसका कारण बताते हुए शास्त्रकार ने तीर्थंकरो, गणघरो आदि के कथन 
का हवाला देते हुए कह दिया कि ये पूर्वोक्त प्रकार के कामभोग अनेक प्रकार के 
पापो को उत्पन्न करते हैं। खासतौर से इस वात पर जोर दिया गया है कि पूर्वे- 
गाथाओ में जो कहा गया था कि स्त्री यह कहती हैं कि यदि केशवाली स्त्री के साथ 
तुम्हारा मन नही लगता है तो मै केशो को उखाड डालू, आदि, वाहियात बातो के 
वांग्जाल मे कल्याणकामी साधक न आए । सौ बातो की एक वात यह है कि वह अपने 
अमूल्य सयमी जीवन की रक्षा के लिए हर सम्भव तरीके से स्त्री-ससर्ग एवं स्त्री- 
सवास से दूर रहे | यही इस ग्राथा का रहस्य है । 
सल पाठ 
एयं भय ण सेयाय, इइ से अप्पग निरुकभित्ता। 
णो इत्थि णो पसु भिकेखू, णो सययं पाणिणा णिलिज्जेज्जा ॥२०॥॥ 


संस्क्ृत छाया 
एतद्‌ भय न श्रेयसे, इति स आत्मान  निरुध्य । 
नो स्त्री नो पशु भिक्ष्‌ नो स्वय पाणिना निलीयेत ॥२०॥। 
अन्वयार्थ 
(एंथ भय न सेयाय) स्त्री-ससर्ग से जो खतरे पदा होते है, वह कल्याण के 
लिए नहों होते, (इइ से अप्पग निरु भित्ता) इसलिये साधु अपने आपको स्व्री-ससर्गे 
से रोक कर (णो इत्यि णो पस्ु णो सय पाणिणा भिक्‍ज्ू्‌ णिलिज्जेज्जा) न तो स्त्री 
को, और न ही पशु को अपने हाथ से स्पशें करे । 
भावार्थ 
सत्री-ससर्ग से पूर्वोक्त अनेक भय पैदा होते है, इस कारण स्त्री-ससर्गे 
कल्याणकारी नही होते है । अत साधु स्त्री एव पशु का अपने हाथ से सस्परें 


नकरे। 
व्याख्या 


सत्नी-ससर्ग ही नहों स्त्नी-पशु प्तस्पश से भो दर रहे 
इस गाथा मे स्ची-ससर्ग से होने वाले खतरो और अकल्याण की ओर इंगित 
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करते हुए शस्त्रकार स्त्री-ससग्ग ही नही, स्त्री-पशु-स्पर्श से भी सयमी साधु को बचने 
का निर्देश करते हैं--णो इत्यि पाणिणा णिलिज्जेज्जा । 

आशय यह है कि पूर्वोक्त कथनानुसार स्त्रियों की प्रार्थना तथा उनके साथ 
परिचय भय का कारण है, इसलिए कहा है--एय भय । साथ ही यह भी कहा 
है कि स्त्रीसम्पर्क अशुभ-अनुष्ठान का कारण है, इसलिए वह श्र यस्कर नही है। इन 
सब बातो को भली-भाँति हृदयगम करके सयमी साधु स्त्री-ससर्ग से अपने को रीक 
कर उत्तम मार्ग से स्त्रय को स्थापित करे | स्त्री तथा पशु के साथ सवास-सवसति 
नरक ले जाने का कारण है। इसीलिए शास्त्र मे साधु की शय्या स्त्री, पशु और 
नपु सकर्वाजत होने का विधान है। इसी कारण स्त्री-पशु का सस्पर्श भी यहाँ 
वजित बताया है। 

णो सय पाणिणा णिलिज्जेज्ञा--इसका एक अर्थ यह भी है कि अपने हाथ 
से अपनी गुप्तेन्द्रिय का पीडन न करे, क्योकि ऐसा करने से भी चारित्र विगड जाता 
है। कामोत्तेजगा साधक के लिए महामोहकर्मवन्ध--पापकर्मवन्ध का कारण है, 
इसलिए इसके जो भी नि्मित्त हैं, उनका त्याग साधु के लिए अनिवाये है । 


सुल पाठ 
सुविसूद्धलेसि मेहावी, परकिरिय॑ च वज्जए नाणी । 
मणसा वयसा काएण, सबव्वफाससहे अणगारे ॥२१॥ 
संस्कृत छाया 
सुविशुद्धलेश्य मेधावी, परक्रियाञ्च वर्जयेद्‌ ज्ञानी । 
मनसा वचसा कायेन सर्वेस्पशेंसहोइनगार ॥२१॥। 
अन्वयार्थ 
(सुविसुद्धलेसे) विशुद्ध लेश्या (चित्तवृत्ति) वाला (मेहावी नाणी) मर्यादा मे 
स्थित ज्ञानी पुरुष (सणसा वयसा काएण) मन्त, वचन और काया से (परकिरिय च॑ 
चज्जए) आत्महित मे वाधक--परभाव या दूसरे की क्रिया को वर्जित करे | क्योकि 
(सव्वफाससहि अणगारे) जो शीत, उष्ण आदि समस्त स्पर्शों को सहन करता है, 
वही साधु--.अनगार है । 
भावध्थे 
विशुद्ध लेश्या--चित्त की परिणति बाला साधु-मर्यादा मे स्थित ज्ञानी 
साधक सन, वचन एवं काया से आत्मभावों से पर अनात्मभावों की या 
8003 हारा तथाकथित परोपकार क्रिया का त्याग करे। वास्तव भे 
र वही 


ही है जो स्त्री-स्पर्श परीषह या जीत, उष्ण, दश, मशक, तृण 
भादि के समस्त स्पक्षों को समभाव से सहता है। 


५७० सूत्रक्ताग सूत्र 


व्याख्या 
अनगार पर-क्रिया का त्रियोग से त्याग करे 
इस गाथा में साथु को अपनी मौलिक मर्यादाओ का भान कराकर मन-वचन 
काया तीनो योगो से पर-क्रिया से विरत होने की प्रेरणा दी गई है । साघु को अपनी 
मौलिक मर्यादाओ का भान कराने के लिए शास्त्रकार ने साधु के लिए यहाँ पाँच 
विशेषणो का प्रयोग किया है--'सुविशुद्धलेश्यावानू, मेघायी, ज्ञानी, सर्वस्पशसह, 
और अनगार ।' 
सुविशुद्ध-लेश्यावान्‌ का अर्थ है-- जिसकी चित्तवृत्ति विशेष रूप से स्त्रीससर्ग 
के त्यागरूप होने के कारण निष्कलक--सुविशुद्ध है। मेधावी का अर्थ है---जो मर्यादा 
में स्थित है। ज्ञानी का अर्थ है--जो स्व-पर, या हेय-ज्ञे य-उपादेव को या जानने 
योग्य पदार्थों को भली-माँति जानता' है। सर्वेस्पर्शसह का अर्थ है स्त्री-स्पर्शपरीषह 
से लेकर अन्य सभी शीत-उष्ण, दश-मशक, तृण आदि जितने भी स्पशे हैं, उन 
सबको जो समभाव से सहता है। और अनगार का अर्थ है--जो घरबार, कुटुम्ब- 
परिवार, धन-सम्पत्ति, जमीन-जायदाद, य्रुह सम्बन्धी समस्त सासारिक रिश्ते-नाते, 
लेन-देन, व्यवहार, एवं स्त्री बालक आदि का मोहजनित सम्पर्क छोडकर सयम मे 
स्थित है । 
इन पाँच विशेषणो द्वारा साधु जीवन की मर्यादाएँ समझाकर शास्त्रकार 
मूल मुद्दे की बात कहते हैं--'सणसा वयसा काएण परिकिरिय च वज्जए । यहाँ 
परक्रिया का मन-वचन-काया इन त्रियोग से, तथा उपलक्षण से तीन करण (करना, 
कराना और अनुमोदन तीनो) से त्याग करने का निर्देश किया है। परक्रिया के यहाँ 
लगभग चार अर्थ प्रतीत होते है---(१) आत्मभावो से अन्य परभावो अनात्ममावों 
की क्रिया, अथवा आत्महित में बाधक क्रिया, (२) स्त्री आदि आत्मग्रुणबाधक 
पदार्थ के लिए जो क्रिया की जाती है, अर्थात्‌ विषय का उपभोग देकर जो दूसरे 
का उपकार किया जाता है, वह परक्रिया है। (३) विषय-भोग की सामग्री देकर 
दूसरे की कुछ सहायता करता भी परक्रिया है, (४) दुसरे--ग्रहस्थ नर-नारी से 
अपने पैर दबवाता, पैर धुलाना आदि सेवा कराना भी परत्रिया है । 
इन चारो प्रकार के अर्थो की छाया मे पूर्वोक्त पाँच विशेषणों से युक्त साधु 
मन, वचन और शरीर से परक्रिया का स्वेथा त्याग करे । 
तात्पयं यह है कि साधु परक्षिया (एक अर्थ के अनुसार)--ओऔदारिक एन 
दिव्य कामभोग के लिए मन से भी विचार न करे, दूसरे को भी “मन से पेरित न 
करे, मन से ऐसा विचार करने को अच्छा न समझे । इसी प्रकार वचन से एव 
शरीर से भी समझ लेना चाहिए। औदारिक काम-भोग के नौ भेद होते हैं, वैसे ही 
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दिव्य (वैक्तरियक) काममोग के भी नौ भेद हैं । इन जठारह भ्रकार की परक्षिया 
(अब्ह्मचयं) का साधु त्याग करे, और १८ प्रकार से ब्रह्मचयंत्रत को सुरक्षित रखें । 
सूल पाठ 


इच्चेवमाहु से वीरे, घुअरए धुअमोहे से भिक्‍खू | 
तम्हा जज्भत्तविसुद्धे सुविभुक्के आमोवखाए परिव्वज्जासि ॥२२॥। 
(त्ति बेसि॥ 
संस्कृत छाया 


इत्येवमाहु: स वीर धुतरजा: धुतमोह स भिक्ष्‌ । 
तस्मादध्यात्मविशुद्ध सविमुक्त आसमोक्षाय परित्रजेत्‌ ॥२श।। 


शद्॒ति ब्रवीमि।॥। 
अन्वयाय 


(धुअरए धुअमोहै) जिसने स्त्रीसम्पर्कजनित रज यात्री कर्मों को दूर कर 
दिया था तथा जो रागढ् षमोहरहित थे, [से वीरे इच्चेवमाहु) उन वीर प्रभु ने यह 
कहा है। (त्तम्हा अज्ञ्त्तविसुर्ध ) इसलिए विशुद्धात्मा या निर्मेलचित्त (सुविधुकके) और 
स्त्रीसम्प्क से वजित (से भिषख) वह साधु (आमोवखाए) मोक्षपयेन्त (परिव्वज्जाए) 
सयम के अनुष्ठान मे प्रवृत्त रहे । (क्‍्तिबेसि) ऐसा मैं कहता हूँ । 

भावधश्थे 

जिसने स्त्रीसम्पकेजनित कर्मेरज दूर कर दिया था, तथा जो राग- 

है षरहित थे, उन वीर प्रभु ने पूर्वोक्त बातें कही है, इसलिए विशुद्धात्मा या 


विशुद्धचित्त एवं स्त्रीसम्पर्क से अच्छी तरह विमुक्त साधु मोक्षप्राप्तिपर्यन्त 
सयमानुष्ठान मे उच्चत रहे । 


व्यास्या 
अन्तिम उपदेश 

इस गाथा मे अध्ययन का उपसहार करते हुए यह सूचित किया है कि इस 
अध्ययन से जो भी स्त्रीपरिज्ञा सम्बन्धी बाते कही गयी हैं, वे सब परहिततत्पर, 
दिव्यज्ञानी, स्त्रीसम्पकंजनित कर्मरज से मुक्त, रागह ष-मोहविजेता भगवान्‌ महावीर 
स्वामी ने फरमाया है। अत प्रत्येक सयमी साधु को, जो विशुद्धचेता है, स्त्रीसम्पर्क 
से मुक्त है, वह समस्त कर्मों के क्षय (मोक्ष) होने तक सयमपालत मे उद्यम करे | 

इति शब्द समाप्ति के अर्थ मे है | बेमि (ब्रवीमि) का अर्थ पूरबंवत्‌ है । 

इस प्रकार सुत्रकृतागसुत्र के चतुर्थ अध्ययन का द्वितीय उद्देशक अमरसुख- 
वोघधिनो व्याख्यासहित समाप्त हुआ । 

७ स्त्रीपरिज्ञा नामक चतुर्थ अध्ययन समाप्त ॥ 
हा 


पंचस अध्ययन : नरकविभक्ति 


अध्ययन का सक्षिप्त परिचय 
चतुर्थ अध्ययन की व्याख्या की जा चुकी हैं। अब पचम अध्ययन प्रारम्भ 
किया जा रहा है। इसका पूर्वापर सम्बन्ध इस प्रकार है--प्रथम अध्ययन मे 
स्वसमय-परसमय-प्ररूपणा की गयी है। इसके पश्चात्‌ स्वसमय मे बोध प्राप्त करना 
चाहिए, यह दूसरे अध्ययन मे कहा है। सम्यक प्रकार से बोध पाये हुए पुरुष को 
अनुकल-प्रतिकल उपसर्गों को भलीभमाँति सहन करना चाहिए, यह तृतीय अध्ययन मे 
बताया गया है। इसके पश्चात्‌ चतुर्थ अध्ययन मे यह बताया गया है कि बोधप्राप्त 
साधक को स्त्रीपरीषह भी अच्छी तरह सहन करना चाहिए। अब पाँचवे अध्ययन मे 
यह बताया जायेगा कि जो साधक उपसर्गों एव परीषहों से भय खाता है तथा स्त्री 
के वश मे हो जाता है, वह अवश्य नरक मे जाता है। वहाँ कैसी-कैसी भयकर 
वेदनाएँ होती हैं, किस-किस प्रकार से जीवो को पीडा पहुँचायी जाती है और उनकी 
प्रतिक्रिया नारकीय जीवो पर कैसी-कसी होती है ” इसलिए इस अध्ययन' का नाम 
नरकविभक्ति रखा गया है। यह इस अध्ययन का अर्थाधिकार है, जिसमे नरक के 
घोर दु खो का वर्णन है| उपक्रम के सन्दर्भ मे यहाँ अर्थाधिकार दो प्रकार का है--- 
अध्ययनार्थाधिकार और उद्दे शार्थाधिकार । इस अध्ययन का अर्थाधिकार अभी-अभी 
हम बता चुके हैं । इस अध्ययन के दो उहँशक है | दोनो उद्द शको मे नरक के दु खो 
तथा' नरकयालो द्वारा दी जाने वाली भयकर यातनाओ का हृदयस्पर्शी वर्णन है । 
सरक क्या, क्‍यों और फंसे ? 
इस ससार मे प्रत्येक जीव अपने-अपने शुभाशुभ कर्मानुसार सुख या दुख 
पाता है, साथ ही सुखो और दु खो को भोगने के लिए कोई न कोई गति, योनि या 
वातावरण अवश्य भ्राप्त करता है। ईश्वर कतृ त्ववादियो के अनुसार सोचे तो ईश्वर 
भी प्रत्येक जीव के शुभ-अशुभ कर्मों के अनुसार ही उसे विभिन्न गति, या योतरि मे 
पहुँचाता या प्राप्त कराता है। इसमे किसी भी प्रकार की रियायत नही होती, न 
रिश्वत चल सकती है । अत जब अच्छे या बुरे कर्मों का फल अवश्य मिलेगा, यह 
निश्चित है, तव जिन लोगो ने अच्छे कर्म किये हैं, उन्हे तो उनके शुभकर्मानुसार स्वगे 
(देवगति) या मनुष्यलोक मे स्थान मिल जाता है। परन्तु जिन लोगो ने जिन्दगीभर 
झूठ बोला है, चोरियाँ की हैं, हत्याएँ और कत्लें की हैं, कुशीलसेवन किया है, ममत्ः 
५७२ 


नरकविभक्ति पचम अध्ययन्त--प्रथम उद्दंशक ५७३ 
करके अनापशनाप परियग्रह रखा है, उसे उन-उन् कुक्ृत्यो का दण्ड यदि न मिले तो 
जगत्‌ मे अव्यवस्था उत्पन्न हो जाएगी । अत (जगत्‌ की सुव्यवस्था के लिए पुण्य 
और पाप का फल भोगने हेतु स्वगें (देवगति) और नरक (परकगति) मानना 
अनिवर्य हैं। यदि ये दोनो गतियाँ न मानी जाएँगी तो कोई भी व्यक्ति शुभकार्म-- 
पृण्यकार्य करने के लिए प्रोत्साहित नही होगा । सभी वेखटके पापकर्म में प्रवृत्त 
होंगे । किसी को कोई न तो पाप करने से टोक सकेगा और न ही कोई रोक सकेगा । 
इसलिए स्वर्ग और नरक की व्यवस्था मानना अनिवार्य है। 


लिक्षेप की हृष्टि से नरक के तास, स्थापना, दृब्य, क्षेत्र, काल और भाव के 
भेद से ६ भेद है। नाम मरक और स्थापना नरक सुगम हैं। द्रव्यनरक आगमत 
और भोआगभत होने के कारण दो प्रकार का है। आगम द्रव्यनरक वह है, जो 
इएप नरक को जानता है, किन्तु उसमे उपयोग नहीं रखता। नोआगम से द्रच्य- 
भरक वह है, जो ज्ञशरीर और भव्यशरीर से अतिरिक्त इसी लोक मे मनुष्यमव या 
तिर्य>चभव से अशुभकर्म करने के कारण जो प्राणी अशुभ है, जैसे कालसौकरिक 
(कसाई) आदि । ये सब द्रव्यनरक कहलाते हैं। अथवा जेल, बन्दीगृह आदि जो बुरे 
प्थान हैं, जहाँ रहकर जीव अत्यन्त कष्ट पाता है, अथवा जहाँ मरक फी-सी वेदनाएँ 


मिलती हैं, वे सब द्रव्यनरक हैं। मथवा कर्मद्रव्य और नोकरमंद्रव्य के भेद से द्रव्यनरक 
दो प्रकार का है। उनमे जो नरकवैदनीय कर्म बाँघे 


ँधेजाचुके है, वे एकमविक, वद्धायुष्क 
और अभिभुखतामसग्रोत्र की दृष्टि से द्रव्यनरक हैं) नोकमेंद्रव्य की हृष्टि से द्रव्यनरक 
तो इसी लोक मे अ 


शुभ रूप, रस, गन्ध और शब्द हैं । क्षेत्रररक नरको का स्थान है, 
जो ८४ लाख सख्या 


। वाले काल, भहाकाल, सौरव, महारौरव और अप्रतिष्ठान नामक 
नरको का विशिष्ट भभाग 


भाग है। कालनरक वहाँ है, जहाँ जिस नरक को जितनी 
स्थिति है। जो जीव नर 


के की आयु भोगते हैं, वे भावनरक हैं। तथा त्रक के योग्य 
कम के उदय को भी भावनरक कहते 


हते हैं । अर्थात्‌ नरक भे स्थित जीव और नरकायु 
के उदय से उत्पन्न असातावेदमीय आदि कर्म के उदय वाले जीव, ये दोनो ही 'भाव- 
गरक' कह्टे जा सकते हैं । 


नरकविभक्ति नामक अध्ययन की रखता करके तरक एवं नरक में दिये जाने 
पतले भयकर दु खो का वर्णन शास्त्रकार ने इसलिए किया है कि शास्त्र के प्रारम्भ मे 
पेन्धन को जानकर उसका त्याग करने पर जोर 


९ दिया है। इसलिए नरकायु के कर्म- 
वन्‍्धन को तथा उक्त कर्मेबन्धन से होने वाले कर्मविपाक 


(कर्मेफल) को जानना 
साधक के लिए अत्यावश्यक है, ताकि वेह नरक के दारुण दु खो को सुन-समझक्र 
नरकगति की कारणभूत निम्नोक्त बातो से दूर रहे और स्वपरकल्माणरूप समम 
हा में अहनिण सलग्न रहे । स्थाताग सूत्र मे नरकगति के चार कारण बताये 
गये हैं... 


ब्ब्य 


पी सूत्रक्ताग सूच 


'भहारभेण, महापरिग्गहेण पचिदियवहेण कुणिमाहारेण ।!* 

अर्थात्‌-चार कारणो से जीव तरकगति का वन्ध करता है -महारम्भ से, 
महापरिश्रह से, पचेन्द्रिय जीवो के वध से एवं मासाहार से । 

नरक का सक्षेप मे परिचय इस प्रकार है--नरक का पर्यायवाद्यी निरय शब्द 
हें-- निर्गमेतमविद्यमानमय मिष्टफल देव कर्म सातवेदनीया5४दिरूप पे+पस्ले निरया , 
निर्गतमयशुभमस्सादिति मनिरय । अथवा नरान्‌ कार्यात शब्दयन्ति योग्यताया 
अनतिक्रमेणा5एका रयन्ति जन्तुन्‌ स्वस्वस्थाने इति नरका । अर्थात्‌--सातावेदनीयादि- 
रूप इप्टफल या शुभ जिनमें से निकल गये है, उन्हें निरय कहते हे । अथवा प्राणियों 
को अपने-अपने स्थान मे दुर्लघ्यरूप से दूर से ही बुला लेते है, अथवा जहाँ वेदना के 
मारे जीव एक-दूसरे को सम्बोधन करके सहायत्ता के लिए बुलाते है, वह चरक है। 

नरक सात है-- रत्तप्रभा, शक्राप्रमा, वालुकाग्भा, पकप्रभा, घूञझ्ममभा, 
तम प्रभा, महातम प्रभा । इनके क्रमश ७ रूढिगत नाम है- धम्मा, चशा, शला, 
अजना, अरिप्टा, मधा और माघवी ! ये सात नरकभूमियाँ है, जो एक दूसरी के 
नीचे धनोदधि (घनाम्वु), घनवात, तनुव[ुत और आकाश के आवार पर स्थित हैं । 
थे आपस में सटकर नही है। एक दूसरी भूमि के बीच में अरूण्य योजनी का अन्तर 
है । उन नरकभूमियों मे केवल ५ महालय नरक हैं, वे क्रश ३० लाख, २५ लाख, 
१५ लाख, १० लाख, ३ लाख, पाँच कम एक लाख और ४ आवासों में विभक्त हैं । ये 
सब भूमि के अन्दर है और अनेक पटलो में बँटे हुए है। प्रथम भूमि में १३ पटल हैं, 
आगे की भूमियों मे क्रमश दो-दो पटल कम होते गये हैं। सातवी भूमि मे केवल 
केवल एक पटल है। रत््तप्रभा १ लाख ८० हजार योजन, शकराशप्रमा रे२ हजार 
योजन, बालुकाप्रभा २८ हजार थोजन, पकग्रमा २४ हजार योजन, धूख्रअभा २० 
हजार योजन, तमप्रमा १६ हजार योजन और महातम प्रभा ८ हजार योजन 
मोटी है । 
उन नरको मे रहने वाले जीवो की उत्कृष्ट स्थिति क्रमश एुक, तीन, सात, 
दस, सत्रह, वाइस और तैतीस सागरोपमकाल की है। वे नरक के प्राणी निरन्तर 
अशुभतर लेश्या, दुष्परिणाम, बुरे, वेडौल, भौडे, भद , कुरूप शरीर, असह्ातर वेदना 
और विक्रिया वाले होते है | वे एक दूसरे के लिए परस्पर ढु ख उत्पन्न करते है । चौथी 
सरकभूमि से पहले पहले यात्री तीन नरकभूमियो तेक सक्लिप्ट परिणामी अशुर 
(पर्माधामिक ) दु ख उत्पन्न करते हैं, पीडा देते है !]नारक लोग प्राथ एक दूसरे के 





१, तत्त्वार्थसत्र मे नरक फे दो कारण बताये गये हैं---“बह्रम्भपरिग्रहत्व च 
सनारकस्यायुष ॥* महारम्म और महापरियगह ये दा नरकायुबन्ध के कारण है । 


देखो तत्त्वायं सुत्र अ०३े मे । 
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साथ हुए वर का स्मरण करके परस्पर कुत्तो की तरह लडते हैं । पूर्वजन्म का स्मरण 
करके उनकी यह चैर की गाँठ और सुहढ हो जाती है, जिससे वे अपनी विक्रिया 
से तलवार, भाला, वसूला, फरसा आदि शस्त्र बनाकर उनसे तथा अपने हाथ, पैर, 
दाँतो और नखो से छेदन-भेदन, तक्षण और कतंन आदि के द्वारा परस्पर अति-तीक्न 
दृ सह दुख उत्पन्न करते हैं । 
यह परस्परकृत दुख है। क्षेत्रजन्य दुख का भी वहाँ कोई पार नही है। 
नरकभूमियों मे उत्तरोत्तर असहाय भयकर रूप, डरावनी आकृति, असह् दुगंन्ध, 
असह्य कदु और तिक्त रस, दुसह भयकर चीत्कार, आत्तंध्यान से पीडित नारका के 
शब्द और दु सहशीत उष्ण आदि स्पर्श हैं। इन सबका दु ख भी कम नही है। 
इन दो प्रकार के दुखों के अतिरिक्त उन्हे एक तीसरे प्रकार का दुख और 
होता है, जो असुर जाति के १५ प्रकार के परमाधामिक असुरो * द्वारा उत्पन्न किया 
जाता है।' यद्यपि यह दुख प्रारम्भ की तीन नरक-भूमियो तक ही है । ये असुर 
स्वभाव से ही निर्देयी होते है। अनेक सुख-साधनों के रहते हुए भी इल्हे नारकियो 
को लडाने मे आतन्द आता है। नारकियों को अपने सकेत पर पूव॑व॑र स्मरण करके 
+रस्पर लडते-मरते देख इन्हे बडी प्रसन्नता होती है। इस प्रकार मार-काट मे एव 
उससे उत्पन्न हुए दु खो के सहने भे ही नारको की जिंदगी वीतती है। ये इस दौरान 
कोई भी शुभ कार्य नही कर सकते । शुभ कार्य करने की भावना ही इनके चित्त मे 
अगुभ्नततर लेश्याओोे के कारण पैदा नहीं होती । आयुष्य का पूरा भोग किये बिना 
जो बज इ खो से कदापि छुटकारा नही पा सकते, क्योकि उनकी अकाल मृत्यु 
। 


भयम तीन नरको मे पन्द्रह प्रकार के प्रमाधासि क न्रकपाल किस प्रकार 
से वहाँ के नारकीय जीवो को दुख और बेदना उत्पन्न करते हैं? यह नियु क्तिकार 
के शब्दो भे पढिये-- 


जैम्व नाभक प्रथम नरक्पाल परमाधामिक अपने भवनों से नरकावासो मे 
जाते है और वहाँ के शरणरहित नारकीय जीवो को कुत्ते की तरह शूल आदि के 
अहार से पीडित करते हुए ए 


के जगह से दूसरी जगह कीडापूर्वक उछालते हैं । उन 
वेचारे अनाथ जीवो को इधर से उधर घुमाते हैं। तथा उन्हे आकाश मे फैकते है, 
जेब से नीचे चिरने लगते है तो उन्हे मुद्गर आदि के द्वारा मारते-पीटते हैं, शुल 
7390०.» ७७७ ५७०५७ .५७०७७५७-५०-५५.५...७५.. 
९ १५ परमाधाभिक देवो के नाम इस प्रकार है - 

भत्रे अबरिसी चेव सामे यथ सबलेधिय। 

रोहोचरुद्द काले य, महाकालेति आवबरे ॥| 

असिपत्त' घणु कुभे, वःलु चेयरणीवि ये । 

जरस्सरे भहाघोसे, एव पण्णरसाहिया ॥ 


५७६ सूंत्रकृतांग सूत्र 


से बीध देते हैं, उनका गला दवोचकर जमीन पर पटक देते है तथा उनका मुह 
नीचा करके बीच मे से ऊपर उठा कर आकाश तल मे छोड देते है । 

पहले मुद्यर वैगरह से घायल, फिर तलवार आदि से अग-भग किये हुए उन 
मूच्छित नारकों को फिर वे महापापी परमाधार्िक कर्प्पणी नामक शस्त्र विशेष से 
काटते है, चीरकर टुकडे-टुकडें करते है। इस प्रकार चीर-चीर कर वे नारकीय 
जीवो के मूग की दाल के वरावर टुकडे कर देते है। तथा बीच मे से चीरे गए 
नारकीय जीबो के वे पापी असुर फिर टुकडे-टुकडें करते है यह यातना अम्ब्पि नामक 
असुरकुमार नरकभूमि मे नारको को देते है । 

तीसरे श्याम नामक असुर परमाधाभिक तीव्र असातावेदनीय के उदय से 
वर्तमान दुरवस्था को प्राप्त उन पुण्यहीन नारकीय जीवो के अगोपागो का छेंदन 
करते है, पर्वत से नीचे वज्र भूमि मे गिराते हैं, शूल आदि से उन्हे बीघ डालते हैं, 
सुई आदि से उनके नाक मे छेद कर देते हैं, फिर रस्सी आदि से उन कऋ रकर्मा 
नारको को बाँधते हैं। तथा उस जगह लता (चाबुक) के प्रहार से चमडी उधेड 
देहे है । यो शातन, पातन, बन्धन, वेधत, आदि अनेक अकार के दु ख उन यूर्वेपापक्कत 
नारको को श्याम नामक नरकपाल देते हैं । 

सबल नामक नरकासुर पापकर्मो के उदय से उत्पन्न होने वाले नारकों को 
खुशी से उछलते हुए कष्ट देते है । वे उन नारकियों की आँते काट कर उनमे स्थित 
मासविशेष रूप फिप्फिस को तथा हृदय को एवं हृदय मे रहने वाले कलेजे को 
चीरते है । पेट की आँतोी और चमडी को खीचते हैं । इस तरह नाना उपायो से 
शरण रहित नारकीय जीवो को वे तीतन्न वेदना देते हैं, भयकर पीडा उत्पन्न करते है। 

सैद्र नामक मरकपाल अपने नाम के अनुसार अति कुर होकर तलवार, भाला, 
बललम आदि अनेक शस्त्रो से अशुभ कर्मोंदय को प्राप्त नारको को पीडा देते हैं । 

उपरुद्र नामक नरकपाल नारको के सिर, बाहो, जाँच, हाथ और पर आदि 
अग-प्रत्यगो को तोड-मोड देते हैं तथा करवत से चीरते हैं । वस्तुत ऐसा कोई दुख 
नही, जिसे वे पापी न देते हो | 

काल नाम के नरकपाल दीघ॑चुल्ली, शुण्ठक, कन्दुक और प्रचण्डक नाम की 
तीत्र ताप वाली भट्टियो मे नारकों को पकाते हैं। तथा ऊँठ के आकार की कु भी 
मे एवं लोहे की कडाही मे नारकी जीवों को डालकर जीवित मछली की तरह वे 


पकाते हैं । कक 
महाकाल नामक पाप-कमेरत असुर नाना उपायो से नारको को पीडा देते 


हैं। जैसे कि वे नारकी जीवों को काटकर उसमे से कौडी के वरावर माँस का 
टुकडा निकालते हैं, फिर पीठ की चमडी को छीलते है और जो नारक पहले मासा- 


हारी थे, उन्हे उनका ही वह माँस खिलाते हैं । 
असि नामक नरकपाल अशुभ कर्म के उदय से दुरवस्था को श्राप्त नारको के 
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हाथ, पैर, जाघ, वाहे, सिर और पाश्वे आदि अग-प्रत्यगो के छोदे-छोटे टुकडे करते 
हैं और उन्हें घोर वेदनाएँ पहुँचाते है । 

असिपत्रधनुष बी असिपत्र (तलवार के समान तीखे पत्तो वाले 
वृक्षो के) वन को बीभत्स बनाकर उन पेडो की छाया मे विश्राम के लिए आये हुए 
नारकीय जीवों को तलवार भादि के द्वारा काट डालते हैं। तथा जोर की हवा 
चलाकर तलवार के समान तीखी धार वाले पत्तो से उनके कान, नाक, ओठ, हाथ, 
पैर, दांत, छाती, मितम्ब, जाघ और भुजा को छिन्न-भिन्न एवं विदारण कर 
डतते हैं । 


कृम्मी नामक नरकपाल तारकी जीवो को व्यवस्थितरूप से मारते हैं और 
उन्हें ऊंट के समान जाकार वाली कुम्मी मे, कडाही के समान आकार वाले लोहे के 
बड़े बतन मे एवं गेंद के समान गोलाकार लोहे की कुम्भी में तथा कोठी के समान 
आाकार वाली कुम्भी मे और इसी प्रकार के अन्य बर्तनों मे पकाते हैं | 
बालुका नामक नरकपाल अरक्षित असहाय नारकी जीवो को गर्मागर्म रेत 
से भरे हुए बतेत (साड) मे डालकर चने की तरह भूनते हैं, उसमे से तड-तड 
भावाज निकलती है । उन नारको को भूनने का उनका तरीका भी अत्यन्त कूर है। 
कंदम्व के फूल के समान अत्यन्त लाल-लाल गर्म वालुका (कदम्बबालुका) पर 
नारकीय जीवी को रखकर फिर उन्हे आकाशतल मे इधर-उधर घुमाते है और तब 
भूनते हैं । 
वैतरणी नामक नरकपाल वैतरणी नदी को ही विक्बत कर डालते हैं । 
वेत्तरणी नदी में मवाद, रक्त, केश और हड्डियाँ कलकल करती हुई जलधारा के 
साथ बहती रहती हैं। वह बडी भयानक है। उसे देखने से ही घृणा पैदा होती है । 
उप्तका पानी खारा और गर्म है। परमाधामिक असुर नारकों को इस बेतरणी नदी 
मे वहा देते हैं । 
खरस्वर नामक मरकपाल भी नाॉरकीय जीवो को पीडा देने मे कोई कसर 
नही छोडते । थे नारको के शरीर को खम्भे की तरह सूत से नापकर उसे बीचोबीच 
भारे से चीरते हैं, फिर उन्हीं नारको को परस्पर कुल्हाडी से कटवाते हैं । इस 
भेकार उनके शरीर के अवयवो को छीलकर पतला कर देते है। वजञ्लमय मयकर 
काटी वाले सेमर के पेड पर वे चिल्लाते हुए नारको को चढा देते है, फिर वृक्षारूढ 
नारको को वे जोर से खीच लेते है । 


महाघोष नामक अधम नरकपाल असुर दूसरो को पीडा देकर व्याध की 
तरह अत्यन्त प्रसन्न होते हैं। वे अपनी कफ्रीडा के लिए नाना उपायो से नारकी 
जीदो को पीडा देते हैं। वेचारे नारकी जीव जब डरकर हिरन की तरह इधर- 


उचर भागने लगते हैं तो ये दुष्ट असुर उन्हे वध्य पशुओ की तरह चारो ओर से 
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घेरकर वही रोक लेते है। इस तरह वे उन नारको को नरक के उन निग्रह स्थानों 
मे रोककर बन्द कर देते है। 
इस प्रकार नरक के असह्य दुखो की यह बोलती कहानी है, जिन्हे स्त्री 
ससगं, व्यभिचार, हत्या, चोरी, डकैती आदि भयकर पापकर्म करने वाले जीव पाते 
है । कही तो वे स्वय ही आपस मे लडभिडकर या मानसिक रूप से घोर दु ख पाते 
है, कही इन असुरो द्वारा विभिन्न प्रकार से दुख दिये जाते है और कही नरक की 
भूमि के प्रकृतिकृत असह्य दुखो का सामना करता पडता है। नारकी जीव 
कितना ही रोये, चिल्लाये, हाय-तोवा मचाएँ, कोई उनकी सुनता नही, कोई उन्हे 
आश्वासन नही देता । 
नरकविभक्ति नाम क्यो ? 
इस अध्ययन का नाम नरकविभक्ति क्यो रखा गया ? यह स्पष्ट है। विभक्ति 
कहते है - विभाग को । इस अध्ययन मे नरक के विभिन्न विभागो के क्षेत्रीय दु खो, 
स्वयकृृत दु खो, पारस्परिक दु खो और परमाधामिक असुरक्ृृत दु खो का करुणाजनक 
निरूपण है । साथ ही विभिन्न नरकावासो मे तीन्न, तीत्रतर, तीतन्नतम शीत, उष्ण 
आदि स्पशे, विकराल वीभत्स रूप, भयकर दुर्गन्‍्ध, तीन्र कटु व तिक्त रस एवं 
भयकर चीत्कारपूर्ण शब्द आदि अशुभ विपयो का नारको को कैसा अनुभव होता है * 
उनके मन पर उनकी क्या-क्या प्रतिक्तियाएँ होती है ” यह सब नरकविभक्ति नामक 
इस अध्ययन मे वणणित है। 
अब इस सम्बन्ध मे क्रमप्राप्त प्रथम गाथा इस प्रकार है--- 
सल पाठ 
पुच्छिस्स5ह केवलिय महेसि, कहंभितावा णरगा पुरत्था ? 
अजाणओ मे मुणि | बृहि जाण, कह नु बाला नरय उबेति ?॥॥१॥ 
ससस्‍्कत छाया 
पृष्टवानह केवलिन महर्षि, कथमभितापा नरका पुरस्तातू ? 
अजानतो मे मुने | न्र हि जाननू, कथ नु बाला नरकमुपयान्ति ? ॥१॥ 
अन्वयार्थ 
(अह) मैंने (पुरत्या) पहले (केचलिय महेसि) केवलज्ञानी मह॒षि महावीर 
स्वामी से (पुच्छिस्स) पूछा था कि (णरगा कहमितावा) नरक कैसे पीडाकारी है ” 
(मुणि) हे मुने ! (जाण) आप इसे जानते है, अत (अजाणओ मे बूहि) न जानने 
वाले मुझे कहिए । (बाला) मृढ अज्ञानी जीव (कह चु) किस कारण से (नरय उवेति) 
नरक को प्राप्त करते हैं ” 


भावाथं 
श्री सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी आदि से कहते हैं--मैंने केवलज्ञानी 
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महषि श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी से बहुत पहले पूछा था कि नरक कंसे 
पीडाकारक हैं ? मुनिशिरोमणि प्रभो ! मैं इसे नही जानता, किन्तु आप इसे 
जानते है। अत आप मुझे यह बतलाइए, और यह भी कहिए कि भज्ञानी 
मृढ जीव किस कारण से नरक मे जाते है । 
व्याख्या 
नरक के सम्बन्ध से जिज्ञासा 
गणधर सुधर्मास्वामी ने जम्बूस्वामी आदि अपने शिष्यो से अपना अनुभव 
सुनाते हुए एक दिन कहा था कि बहुत अर्सा हुआ, जब एक दिन मैंने श्रमणशिरोमणि 
भगवान्‌ महावीर के समक्ष अपनी जिज्ञासा प्रगट की थी--भगवन्‌ | मै नरक और 
चहाँ होने वाले तीन्न सन्‍्तापो से बिलकुल अनभिज्ञ हँ। आप सर्वज्ञ है। आपसे 
तिकाल, त्रिलोक की कोई भी बात छिपी नही है। आप अनुक्‌ल-प्रतिकूल अनेक 
उपसर्गों को सहने के अनेक अनुभवों मे से गुजरे है। समस्त जीवो की क्रिया- 
प्रतिक्रिया, वृत्ति-प्रवृत्ति को आप भलीभाँति जानते हैं। अत आप यह बताने की 
कैपा करें कि नरकभूमियाँ कैसे-कैसे दुखो से भरी हैं ? वहाँ के लोग इतने द्खी 
क्यो हैं ? वे इन दु खो के समय क्या करते होगे ? और वे हिताहित-विवेकमूढ 


जीव किन-किन कारणो से नरक को प्राप्त करते है ?” यही इस गाथा का 
आशय है। 


अमल पाद 
एवं मए पुटठे महाणुभावे, इणमो&्थ्बवी कासवे आसुपन्ने । 
पवेदइस्स दृहमटठदुग्ग, आदीणिय दुक्कडियं पुरत्था . ॥शा। 
सस्कृत छाया 
एवं मया पृष्टो महानुभाव, इदमब्रवीत्‌ काइयप आशुप्रज्ञ । 
प्रवेदयिष्यामि दु खमर्थदुर्गंमादीनिक दुष्कृतिक पुरस्तात्‌ ॥शा। 
भन्वयार्थ 
(एव) इस प्रकार (मए) मेरे द्वारा (पुदुठे) पूछे जाने पर (महाणुभावे 
फासवे आसुपन्ने) महाप्रभावक काश्यपगोत्रीय समस्त पदार्थों मे सदा शीघ्र उपयोग 
रेखने वाले भगवान्‌ महावीर स्वामी ने (इणमोड्ब्बबो) यह कहा कि ( दुहमदठद्ुग्गं) 
गरक दु ख़दायी है, तथा असचेज्ञ पुरुषो से अजय है, (आदोणिय) वह अत्यन्त दीन 
जीवो का निवासस्थान है, (दुवकडिय) उसमे पापी (दुष्कर्म करने वाले) जीव रहते 
हैं। (पुरत्या पवेदइस्स) यह आगे चलकर हम बतायेंगे। 
भावार्थ 
श्रीसूघर्मास्वामी जम्बूस्वामी आदि से फरमाते है-इस प्रकार मेरे 
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हारा जिज्ञासा प्रगट करने पर अतिदयमाहात्म्यसम्पन्त, सव वस्तुओ मे 
सदा शीघ्र उपयोग रखने वाले, काश्यपगोन्न में उत्पन्न श्रमण भगवान्‌ 
महावीर स्वामी मे कहा कि नरकस्थान अत्यन्त दु खदायक और असर्वज्ञ 
(छद्मस्थ) जीवो द्वारा अज्ञ य है। वे पापी और दीन जीवो के निवास- 
स्थान है, यह मैं आगे चलकर बताऊँगा। 
व्याख्या 
नरक के सम्बन्ध से भगवान सहादीर का सक्षिप्त उत्तर 
इस गाया मे नरक के सम्बन्ध में सुधर्मास्वामी द्वारा किये गये प्रश्न का 
भगवान्‌ महावीर द्वारा दिया गया सक्षिप्त उत्तर बताया गया है। 
सर्वप्रथम सुधर्मास्वामी ने भगवान्‌ महावीर के लिए “महाणुभावे', 'कासवे» 
'आसुपन्ने' इन तीन विशेष णों का प्रयोग किया है। महानुभाव का अर्थ है--चौतीस 
अतिशय तथा ३४५ प्रकार की वाणी के माहात्म्य से सम्पन्न । काश्यप का अर्थ है-: 
काश्यपगोत्रोत्पन्न । यह विशेषण खास वरद्ध॑ंमानस्वामी के लिए श्रयुक्त हुआ हैं। 
आशुप्रज्ञ! का अर्थ हँ--सदा सर्वत्र उपयोग रखने वाले । 
शास्त्रकार का कहने का आशय यह हैं कि इन विशेषणों से बुक्त भगवान्‌ 
महावीर स्वामी ने नरक के सम्बन्ध मे सक्षिप्त उत्तर यो दिया - नरकभूमि दुख 
का कारण है, या बुरे कर्मों का फल होने के कारण दडुं खल्‍प है, अथवा नरकस्थाच 
जीवों को दु ख देता है, इसलिए दु खदायी है या असाताबवेदतीय कर्म के उदय से 
होने से नरकभूमि तीजन्रपीडारूप है, इसलिए यह ड खमय है। यहाँ 'दृहमद्ठदुग्ग' 
पाठ है, उसका अर्थे है--नरकभूमि केवल दुख देने के लिए ही वनी है, इसलिए 
दुखाथ है, दुखनिमित्त हैं, या डुं खप्रयोजन है । दूसरा विशेषण है--हुंगें । चरक- 
भूमि को पार करना कठित है, इसलिए दुर्ग है। अथवा असर्वेज्ञो द्वारा वह दुविज्ञ य 
है, क्योकि नरक को सिद्ध करने वाला कोई प्रमाण नही है । नरकभूमि की विशेषता 
बताते हुए दो विशेषणों का अयोग किया है -- आदीणिय, दुक्कडिय । वह अत्यन्त 
दीन प्राणियो का निवासस्थान है, जिसमे चारो ओर दीनजीव निवास करते हैं, 
इसलिए नरकभूमि आदीनिक है। तथा नरकभूमि मे वुराकमे, पाप या पाप का फल 
असातावेदनीय विद्यमान रहता है, इसलिए इसे दुष्कृतिक कहा है । यहाँ 'दुककडिण' 
पाठान्तर भी है। जिसका अर्थ है--नतरकनिवासी पापीजनो ने तरक भोगने योग्य जो 
पूर्वजन्म में कर्म किये हैं, वे दुष्क्ृती हैँ । 
सूल पाठ 
जे केइ बाला इह जींवियट्ठी, पावाइ कम्माईं करति रुद्दा । 
ते घोररूवे तमिसधयारे तिव्वाभितावे नरए पड त्ति ।। २।। 
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संस्कृत छाया ।* 


-ये केषपि बाला इह जीविताथिन पापानि कर्माणि कृवेन्ति रोद्रा.। 
ते घोररूपे तमिस्रान्धकारे, तीत्राभित्तापे नरंके पतन्ति (३॥।| 


्ं 


अन्चयार्थ ० 

(इह) इस लोक मे (रुद्दा) प्राणियों को भयभीत करने वाले (जे फेइ बाला) 

जो अज्ञानी जीव (जीवियद्ठी) अपने जीवन के लिए (पावाइ कम्माइ करति) हिसा 
आदि पापकर्म करते हैं। (ते) वे (घोररूवे) घोर रूप वाले (तमिसधयारे) धोर 


अन्धकार से युक्त (तिव्वासितावे) तीत्रतम ताप--ग्र्मी वाले (नरए) नरक मे 
(पडति) गिरते है। 


3 


का 


भावाथ 
इहलोक में प्राणियो को भयभीत्त करने वाले अज्ञानी जीव अपने 
(जीवन की खुशहाली के लिए दूसरे प्राणियों की हिसा आदि पापकर्म करते 
हैं। वे घोर विकराल रूप वाले, घोर अधेरे से युक्त तथा अत्यन्त तीत्र 
ताप:--गर्मी वाले नरक मे गिरते है। 
- व्याख्या : 
कौन, क्यों और केसे नरक मे जाते हैं २ 
इस गाथा मे यह बताया गया है कि नरकयात्रा कौन करते हैं, क्यो करते है 
और कैसे नरक मे जाते है ? जो व्यक्ति स्वय रौद्र हैं, कर्म से भी रौद्र --भयकर हैं, 
भावो से सी रौद्र है, विचारों से भी भयकर हैं और वचन से भी रौद्र हैं। जो वाल 
हैं--हित मे प्रवृत्ति एव अहित मे निवृत्ति के विवेक से रहित अज्ञानी हैं। राग-हंष 
की उत्कटता के कारण जो आत्महित से अज्ञ तियच एवं मनुष्य हैं। अथवा जो 
सिद्धान्त से अनभिन्ञ होने के कारण महारम्भ, महापरियग्रह, पचेन्द्रिय जीवो के प्राण- 
घात एवं मासभक्षण आदि सावद्य अनुष्ठान मे प्रवृत्त हैं, वे बाल हैं । 
ऐसे रोद्र एवं अज्ञानी जीव नरक में क्यो जाते है ? इसके लिए शास्त्रकार दो 
शब्द देते हैं--..'जीवियट्ठी' एवं 'पावांद कम्माद करति' अर्थात्‌-- सुख से जीवनयापन 
करने के लिए पापोपादानरूप कर्म करते हैं, मयकर हिंसा, आदि पापकर्म करते है । 
इसी कारण वे नरक मे जाते हैं। 


पापकर्म से युक्त व्यक्ति किस प्रकार के नरक में जाता है, इसके लिए शास्त्र- 
फार ने नरक के घोररूप, तमिल्नान्धकार, और तीत्राभिताप, इन तीन विशेषणो का 
प्रयोग किया है। वहाँ विकराल हृश्य हैं, इसलिए नरक को धोररूप कहा है। नरक 
में इतना घोर अन्वकार है कि जहाँ हाथ को हाथ भी नही सूझता, अपने नेत्र से 
अपना शरीर भी नही दिखाई देता । जैसे उल्लू दिन मे बहुत कम देखता है, वैसे ही 


८२ सुत्रकृतांग सूत्र 


तारकीय जीव अवधिज्ञान से भी दिन मे मद-मद देख सकता है। इस सम्बन्ध मे 
आमम का प्रमाण प्रस्तुत है-- 

"किण्हलेसे ण भते ! णेरइए किण्हलेस्स णेरइय पणिहाए ओहिणा 
सव्बओ समता समभिलोएमाणे केवइय खेत्त जाणई ? केवइय खेत्त पासइ ” 
गोयमा ! णो बहुययर खेत्त जाणइ, णो बहुययर खेत्त पासइ, इत्तरिमेवय 
खेत्त जाणइ, इत्तरियमेव खेत्त पासइ 

अर्थात---“भते | कृष्णलेश्या वाला नारकी जीव नारवी जीव को अवधि- 
ज्ञान के हारा चारो ओर देखता हुआ कितने क्षेत्र तक जानता--देखता है ” 
गौतम | वह बहुत क्षेत्र नही जावता--देखता, किन्तु थोडे ही क्षेत्र तक जानता-- 
देखता है ।” 

तथा नरक मे इतनी तीन्न दु सह सन्‍्ताप (गर्मी--उष्णता) है कि वह खैर 
के धधकते अगारो की महाराशि से अमनन्तगुना अधिक ताप (गर्मी) से युक्त है । 

ऐसे घोरतम वेदना वाले भरको मे ऐसे गुरुकर्मी जीव जाते हैं, जो विपयसुखी 
का त्याग नही कर पाते । जिसमे धधकती हुई आग की लपठें मौजूद है तथा जो 
ससारसागर का प्रधान दु ख-स्थान है, ऐसे नरक मे वे गिरते हैं। जिस नरक मे 
नारकी जीवो की छाती को परमाधामिक पैर से कुचलते है, मुह से खून का कुल्ला 
करके फेंकते हैं, आरे से चीरकर उनके शरीर को दो भागो मे विभक्त कर देते हैँ । 
जिस नरक मे भेदन किये जाते हुए प्राणियो के कोलाहल से सब दिशाएँ भर ज/ती है 
तथा चलते हुए नारको की खोपडियाँ और हड्डियाँ चद्चटू आवाज करती है, पीडा 
के कारण नारक जोर-जोर से चिल्लाकर कराहते हैं। कडाहो मे डालकर उनके 
शरीर को भून डाला जाता है, शूल से बीधकर उनका शरीर ऊपर उठाया जाता है। 
अत नरक मे भयकर आवाज और भयकर उत्कट दुर्गेन्ध हैं। नारको के बदीगृह मे असह्य 
क्लेश के घर होते हैं, जहाँ घोर यातनाएँ उन्हे दी जाती हैं। कही कटे हुए हाथ- 
पैरो से खून और चर्बी का दुर्गंम प्रवाह वहता है। कही निर्देयतापूर्वक नारकों का 
सिर काटकर धड से अलग कर दिया जाता है तो कही जलती हुईं गर्म सडासी के 
द्वारा नारको की जीम खीच ली जाती है, कही तीखे नोकदार काँटो वाले वृक्षो से 
नारको का शरीर रगड कर जजेर कर दिया जाता है। इस प्रकार जहाँ पलक 
झपकने भर को भी सुखशान्ति नही मिलती, अपितु लगातार दुख, दुख और ढु ख 
ही चारो ओर मिलता रहता है। ऐसी भयकर नरकभूमियो मे वे जाते है, जो 
प्राणिवध करते है, मिथ्यावादी है, पापकर्मो से लिप्त हैं । 

सूल पाठ 
तिव्व तसे पाणिणो थावरे य, जे हिसइ आयसुह पड्च्चा । 
जे लूसए होइ अदत्तहारी, ण सिक्खइ सेयवियस्स किचि ॥9॥॥ 
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पागब्भि पाणे बहुण तिवाति अनिव्वते घातमुवेति बाले। 


णिहो णिस गचछद्ट अतकाले, अहोसिर कटटु उवेइ दुग्ग ॥॥५॥। 
ससकृत छाया 
तीज तसान्‌ स्थावरान्‌ यो हिनस्ति आत्मसुख प्रतीत्य । 
यो लूषको भवत्यदत्तहारी, न शिक्षते सेवनीयस्थ किचितू । ४॥ 
प्रागल्भी प्राणाना बहूनामतिपाती, अनिद्व तो घातमुपेति बाल । 
न्‍्यग्‌ निशा गच्छ॒त्यन्तकाले अध शिर हृत्वोपैति दुर्गेम्‌ (५॥ 
अन्वयाथ 

(जे आयसुहपडच्च) जो जीव अपने विषयसुख के निमित्त (तसे थाषरे य 
पाणिणो तिव्व हिसइ) तरस और स्थावर प्राणियों की तीतव्ररूप से हनन (हिंसा) 
करता है तथा (जे लूसए होइ अदत्तहारी) तथा जो प्राणियो का उपमर्दन करता और 
दूसरे की चीज को बिना दिये ले लेता है, एव (सेयवियस्स किचि ण सिक्खइ) जो सेवन 
करने योग्य सयम का जरा-सा भी सेवन नही करता ॥४॥। 

(पागडिभि) जो पुरुष पापकर्स करने मे घृष्ट है, (बहुण पाणे तिवात्ति) अनेक 
भाणियो का घोत करता है, (अनिव्वते) जिसकी क्रोधाग्नि कभी बुझती नही, अर्थात्‌ 
सदा कृषायाग्नि प्रज्वलित रहती है, वह अज्ञानी जीव (अतकाले) अन्तिम समय 
में (णिहो णिस गरुछइ) नीचे घोर अधकार मे चला जाता है (अहोसिर कद्दु दुर्ग 
उबेद) और नीचे सिर करके कठोर पीडास्थान को पाता है ॥५॥ 


भावायथे 

जो जीव अपने वैषयिक सुख के लिए त्रस और स्थावर दोनो प्राणियों 
का तीव्रता के साथ वध करता है, साथ ही वह प्राणियो का उपमर्देन और 
दूसरे की चीज को बिना दिये ग्रहण करता है, एवं जो सेवन करने योग्य 
सयम का जरा-सा भी सेवन नही करता है--॥॥४॥ 

जो जीव प्राणियो की हिंसा करने मे बडा ढीठ है और बेखटके बहुतत- 
से प्राणियो की हिंसा करता है, जो सदा क्रोधारिति से जलता रहता है । वह 
अज्ञ जीव नरक को प्राप्त करता है | वह मृत्यु के समय मे नीचे अन्धकार 
में प्रवेश करता है और नीचा सिर करके महापीडा स्थान को प्राप्त 
करता है ॥५॥। 

व्याब्या 


हिसक, चोर आदि पापियों को मरक का दण्ड 
इन दोनो गाथाओ में नरकयात्रा के पात्रो का निरूपण किया है। शास्त्रकार 
के अनुसार जो जीव महामोहनीय कर्म के उदय से अपने इन्द्रिय-सुखो का लोजुप 


शप सूच्रक्ृताग सूत्र 


वनकर वेखटके च्स और स्थावर (द्वीनिद्रय से लेकर पचेन्द्रिय तक के जीव चस एवं 
पृथ्वीकाय आदि पाँच एकेन्द्रिय जीव स्थावर कहलाते हैं) जीवो की निर्देयतापुर्वक 
सैद्र-परिणामो से हिंसा करता है, नाना उपायो से जीवो का उपमर्देन (वध, वध 
आदि) करता है और अदत्ताहारी हे यानी चोरी करता है विना दिये दूसरो का द्रव्य 
हरण कर लेता है तथा अपने कल्याण के लिए जो सेवन करने योग्य या सज्जनो द्वारा 
सेव्य सयम का जरा भी सेवन नही करता अर्थात्‌, पापकर्म के उदय के कारण जो 
काकमास आदि तुच्छ असेव्य वस्तु से मी विरत नही होता है । 
इसके अतिरिक्त जो प्राणी प्राणियों की हिंसा आदि पाप करने मे बडा ढीठ 
है, जिसे पापकर्म करने मे कोई लज्जा, सकोच या हिचक नही होती, जो वेखटके 
चहुत-से प्राणियों की हिसा कर देता है। प्रागल्मी का अर्थ है--प्रगल्म- घृष्ठता 
करने वाला । प्राणियों का अत्यन्त पात (घात) करने का जिसका स्वभाव है, उसे 
अतिपाती कहते हैं। शास्त्रकार का आशय यह है कि जो पुरुष अपने मतलव के 
अनुसार किसी धर्मशास्त्र का मनमाना अर्थ निकालता है, अथवा किसी क्ुशास्त्र का 
आश्रय लेकर हिंसा, असत्य, मद्यपान, मासाहार, मैथुनसेवन आदि को निर्दोष बताने 
का साहस करता है। वह कहता है, 'वेदबविहिता हिंसा हिंसा न भवति ॥' वेद मे 
जिसका विधान है, वह हिसा हिसा नही होती । अथवा कोई मनचला यह कहता 
है--शिकार करना तो क्षत्रियो या राजाओ का घर्म है या कर्म है, ताकि वे इससे 
मनोरजन कर सके । अथवा कई लोग इस प्रकार के श्लोक कहकर उसका मनमाना 
अर्थ करते है--- 
ने मासभक्षणं दोषो न मय न व संथुने । 
प्रवत्तिरेषा भूताना, निवृत्तिस्तु महाफला ॥॥ 
अर्थात्‌-- मास खाने मे, शराब पीने मे और मँथून सेवन करने मे कोई दोष 
नही है। यह तो जीवो की स्वभावसिद्ध प्रवृत्ति है। परन्तु इनसे निवृत्ति महाफल- 
दायिनी है । 
जो लोग इस प्रकार बिना किसी हिचकिचाहट के ऋर सिंह और काले साँप 
के समान स्वभाव से प्राणियों का वध करते हैं, तथा जिनकी कपायाग्नि कभी शान्त नही 
होती, जो जानवरो की कत्ल एवं मछलियो का वध करके अपनी जीविका चलाते हैं, 
तथा जिनके परिणाम सदा वध करने के बने रहते है, जो कदापि शान्त नही 
होते, ऐसे पापी जीव अपने किये हुए पापकर्मों का फल भोगने के लिए पश्राणिधातक 
स्थान--नरक मे जाते है | जो अज्ञानी है, मरणकाल मे वह नीचे घोर अघकार मे 
जाता है, जहाँ उसे वाह्मय प्रकाश भी नही मिलता और ज्ञान का प्रकाश भी नही । अपने 
किये हुए पापकर्मो के कारण सिर नीचा करके वहू पापी भयकर यातनास्थान में जा 
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पहुँचता है। अर्थात्‌ ऐसे घोर अन्धकारयुक्त नरक मे जा गिरता है, जहाँ ग्रुफा मे 
घुसने की तरह सिर नीचा करके जीव जाता है । 


सूल पाठ 

हण छिदह भिदह ण दहेति, सह सुणित्ता परहम्मियाण । 

ते नारगाओ भयभिन्नसन्ना, कखति कंनाम दिस वयामो ॥६॥। 
संस्कृत छाया 


जहि छिन्धि, भिन्‍्धि दह इति शब्दान्‌ श्र त्वा परमाधामिकाणाम्‌ । 
ते नारका भयभिन्नसज्ञा काक्षन्ति का नाम दिश ब्रजाम ॥६॥। 
न्वयाथं 
(हण) मारो, (छिदह) काठो, (भिदह) भेदन करो-तोड दो, (दह) जला दो, 
(इति परहस्मियाण सह सुणित्ता) इस प्रकार परमाधामिको के शब्द सुनकर 
(पयभिन्नसज्ना) भय से सज्ञाहीन--र्भुच्छित [ते भारगाओ) वे नारक जीव (फसखति) 
चाहते हैँ कि (क चास दिस वयामो ) हम किस दिशा मे भागें १ 
भावायें 
नारकी जीव परमाधाभिको के मारो, काटो, तोड दो, जला दो 
इत्यादि शब्द सुनकर भय से सज्ञाहीन-निश्चेष्ट हो जाते हैं और वे चाहते हैं 
कि हम किस दिशा में भागे ? 
व्यास्या 
परमार्धामिको के भयकर शब्द सुनकर सशाहीन नारक 
इस गाथा मे नारक जीवो को परमाधामभिको द्वारा दिये गये भयजनक शब्द- 
जन्य दू खो का निरूपण किया गया है| तियेड्चमव और मनुष्यमव को छोडकर नरक 
मे उत्पन्न होने वाले प्राणी अन्तमु हृतें तक अण्डे से निकले हुए रोम और पख से 
रहित पक्षी की तरह शरीर उत्पन्न करते हैं। पत्पश्चात्‌ पर्याप्तभाव को प्राप्त होते 
ही वे नारक परमाधामिको के अति भयकर शब्द सुनते हैं---यह पापी महारभ महा- 
परिग्रह आदि क्ररकर्म करके आया है अत इसे मुदुगर आदि से मारो, तलवार से 
काटो, इसे शूल आदि से बीघ दो, भाले मे पिरो दो, इसे आग्र मे झोककर जला दो | 
ये और इस प्रकार के कर्णकटु समेवेधी मभयकर शब्दों को सुनकर उनका कलेजा 
काँप उठता है | वे भय के मारे बेहोश हो जाते हैं। होश मे आते ही किकतेंव्यविमृूढ 
एवं चचल होकर वे मन ही मन यह सोचते हैं कि अब कहाँ, किस दिशा मे जायें ? 
_ कहाँ हमारी रक्षा होगी ? कहाँ हमे शरण मिलेगी ? हम इस महाघोर दारुण (शब्द- 


जन्य) दु ख से कैसे त्राण पा सकेंगे ? इस प्रकार नारकी जीवो को परमाधामिक 
असुरो के भयोत्पादक शब्दों के श्रवण मात्र से अपार दुख होता है। 


पद सूच्रकृताग सूत्र 


सूल पाठ 
इंगालरासि जलिय॑ सजोति तत्तोवर्म॑ भूमिमणुक्कमंता । 
ते डज्ममाणा कलुणं थणति, अरहस्तरा तत्थ चिरट्ठतीया ॥७॥ 


सस्कृत छाया 
अगारराशि ज्वलित सज्योति तदुपमा भूमिमनुक्रामन्त । 
ते दह्यमाना करुण स्तनन्ति अरहस्वरास्तत्र चिरस्थितिका ॥७॥ 
अन्वयार्थ 
(जलिय) जैसे जलती हुई (इगालरासि) अग्रारो की राशि (सजोर्नि) तथा 
ज्योतिसहित (तत्तोवम) भूमि के सहश (भूमि) जमीन पर (अणुक्कमता) चलते हुए 
अतएव (डज्ञमाणा) जलते हुए (ते) वे नारकीय जीव (कलुण थणति) करुण रुदन 
करते है । (अरहस्सरा) उनकी करुण घ्वनि स्पष्ट मालूम होती है, (तत्थ चिर- 
द्िठतीया) ऐसे घोर नरकस्थान मे इसी स्थिति मे वे चिरकाल तक निवास 
करते है । 
भावार्थ 
जैसे जलती हुई अगारो की राशि बहुत ही तपी हुई होती है तथा 
आग के सहित तप्तभूमि बहुत गर्म होतो है, उसो के समान अत्यन्त तपी हुई 
नरकभूमि पर चलते हुए नरक के जीव मानो चारो ओर से जल रहे हो, इस 
प्रकार बहुत जोर से करुण क़न्दन करते है। उनका वह क्रन्दन स्पष्टहप 
सुनाई देता है । ऐसी ही स्थिति मे वे नारक चिरकाल तक वहां रहते है ! 
व्यास्या 
नरक की तप्तभूमि का स्पर्श कितना दु खदायी ! 
यहाँ नरक की भूमि को खैर के घधकते अगारो की राशि की तथा जाज्वल्य- 
मान अग्नि के सहित प्रृथ्वी की उपमा दी गई हैं। इत दोनो प्रकार की भूमियों की 
सी तपतपाती हुई नरक की भूमि होती है। जिस पर चलते हुए और जलते हुए 
नारकीय जीव जोर-जोर से रोते-चिल्लाते है। शास्त्रकार ने नरकभूमि को वादर 
अग्नि की उपमा दी है, वह दिग्द्शनमात्र समझना चाहिए | क्योकि नरक के ताप की 
तुलना इस लोक की अग्नि से की नहीं जा सकती | वहाँ का दाह तो इस लोक के 
दाह से अनेक गुना अधिक है । अत महानगर के दाह से भी कई गुना अधिक त्ञाप से 
जलते हुए वे नारक विलविलाते हैं, रोते-बिलखते हैं ॥ इस प्रकार की स्थिति मे वे 
जघन्य १० हजार वर्ष तक और उत्कृष्टत ३३ सायरोपम तक नरक में निवास 
करते हैं । 
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सूल पाठ 
जइते सुया वेयरणी भिदुग्गा, णिसिओ जहा खुर इव तिक्खलसोया | 
तरति ते वेयरणी भिदुग्गा, उसुचोइया सत्तिसु हम्ममाणा ॥5०॥॥ 


संस्कृत छाया 
यदि ते श्र्‌ता वैतरण्यभिदुर्गा निशितो यथाक्षुर इंव तीक्ष्णखोता । 
तरन्ति ते वैतरणीमभिदुर्गामिषुचोदिता शक्तिसु हन्यमाना:. ॥५॥ 
अन्वयार्थ 
(खुरइव तिक्लसोया णिसिओ) तेज उस्तरे की तरह तीक्ष्णधारा वाली 
(अभिदुग्गावियरणी) अत्यन्त दुर्गंम वैतरणी नदी का नाम (जद ते सुया) शायद तुमने 
सुना होगा । (ते) वे नारकी जीव (अभिद्ुग्गा वेयरणीं) अतिदुर्गंम वेतरणी नदी को 
(तरति) इस प्रकार पार करते हैं, (उसुचोइया सत्तिसु हम्ममाणा) मानो बाण मारकर 
प्रेरित किये हुए हो, या भाले से बीधकर चलाए हुए मनुष्य किसी विषम नदी मे कूद 
पढ़ते हो | 
भावार्थ 
उस्तरे के समान तेज घारा वाली अति दुर्गंम वैतरणी नदी का नाम 
शायद तुमने सुना होगा । जैसे बाण (डडे के अग्रभाग मे नोकदार कील 
लगाकर उसके द्वारा टोच मारकर बैल को चलाते है, उसे बाण कहते है) से 
और भाले से भेदकर प्रेरित किया हुआ मनुष्य लाचार होकर किसी भयकर 
नदी मे कूद पडता है, इसी तरह सताये या खदेडे जाते हुए नारकी जीव 
घबराकर उस नदी से कद पडते है । 
व्याख्या 
बेतरणी की तेज धारा में कदने को बाध्य तारक 
इस गाथा मे वेतरणी नदी का स्वरूप बताकर उसकी तेज धारा मे नारकी 
जीवो को किस प्रकार कूदने और पार करने को बाध्य कर दिया जाता है, यह बताया 
गया है ? वैतरणी नदी नरक की मुख्य विशाल नदी है | उसमे रक्त के समान खारा 
और गम जल बहता रहता है। उस्तरे के समान उसकी जलधारा बडी तेज है । 
उस घारा के लग जाने से नारको के अग कट जाते हैं। वदी बहुत ही गहन एवं दुर्गम 
है। नारकी जोब जब अत्यन्त गर्म अगार के समान तपी हुई नरकभूमि को छोडकर 
“पाप्त के मारे अपने ताप को मिटाने के लिए तथा जल मे स्नान करने की इच्छा से 
उस नदी मे कुदकर तैरते हैं। कई बार वे इस तरह उस नदी में कदने को बाध्य कर 
दिये जाते है, हि 


जिस तरह वैलो को आरा भोक कर या भाले से वीधकर चलाया जाता 
है। कितन्ग दारुण दुख है, कितनी विवशता है, नारको के जीवन मे ! 


नी 


शपफ सुत्रक्रतग सूज 


मल पाठ 
कीलेहि विज्क॑ति असाहुकम्मा, नाव॑ उविते सइविप्पहणा । 
अज्न तु सूलाहि तिसूलियाहि दीहाहि विद्ध ण अहे करति ॥६॥। 


सस्कृत छाया 
कीलेषु विध्यन्ति असाधुकर्माण , नावमुपयत स्मृतिविप्रहीना । 
अन्ये तु शूलैस्च्रिशलैदीघे विद्ध वाब्घ कुवेन्ति 8।। 


अन्वयाथर्थ 
(ताव उविते) नौका पर आते हुए नारकी जीवो के (असाहुकम्मा) परसा- 
धार्मिक (कौलेहि विज्ञति) गले मे कीलें चुमो देते है। (सइविप्पहणा) वे नारक 
जीव स्मृतिरहित होकर किकर्तव्यमूढ हो जाते हैं। (अन्ने तु) तथा दूसरे नरकपाल 
(दीहाहि सुलाहि तिसूलियाहि) लवे-लबे शूलो और तिशूलो से (विद्धुण) नारकीय 
जीवो को वीध कर (भहे करति) नीचे जमीन पर पटक देते हैं । 
भाव र्थे 
वेतरणी नदी के दु ख से उद्वितन नारक जीव जब किसी नौका पर 
चढने के लिए आते है, तब उस नौका पर पहले से बैठे हुए परमाधाभिक 
असुर उन वेचारे नारको के गले मे कीले चूभो देते है। अत वेतरणी के 
दुख से पहले ही स्मृतिहीन बने हुए तारकी जीव इस दु ख से और अधिक 
स्मृतिहीन हो जाते है । वे किकत्तव्यविमुढ होकर अपने शरण का और कोई 
मार्ग नही खोज पाते | कई दुष्ट नरकपाल अपने सनोविनोद के लिए उन 
नारको को झलो और तिज्वलों से बीधघकर नीचे जमीन पर पटक देते हैं | 
व्याख्या 
कण्ठ में कीलें चुभाने वाले ये परमाधासिक !'! 
वैत्तरणी नदी के खारे, यर्म तथा बदबूदार पानी से अतितप्त बेचारे नारकी 
जीव उस नदी मे परमाधाभिको द्वारा चलाई जा रही काँटेदार नौका पर जब चढने 
लगते हैं तो उस पर पहले से चढे हुए दुष्ट परमाधासिक उन नारकी जीवो के गले 
मे कीलें चुभो देते है । पहले से वंतरणी के दु ख से चुधवुध खोये हुए बेचारे नारक 
इस प्रकार कठ के बीघध देने से अत्यन्त स्मृतिरहित हो जाते हैं, वे होश खो बैठते हैं । 
उन्हे अपने करतंव्य का विवेक सर्वेथा नही रहता । कई नरकपाल तो नारकीय जीवो 
के साथ क्रीडा करते हुए उन स्मृतिहीत नारको को लम्बे-लम्बे शूलो और चिशूलो से 
बीध कर नीचे जमीन पर फेंक देते हैं । कितना दारुण दु ख है, नारक जीवन मे--- 


शारीरिक भी और मानसिक मी १ 


नरकविभक्ति ॥ पत्तम अध्ययन--भ्रथम उद्देशक प्र्प& 


सूल पाठ 
केस च बचित्त्‌ गले सिलाओ, उदगसि बोलंति महालयसि । 
कलबुयावालुय मुम्मुरे य, लोलति पच्चति य तत्थ अन्न ॥१०॥ 


सस्कृत छाया 
केषा च बद्ध वा गले शिला , उदके मज्जयन्ति महालये | 
कलम्बुकाबालुकाया मुमुं रे च, लोलयन्ति पचन्ति च तन्नाओ्न्ये १० 
अन्चयार्थ 


(केसि च) किन्‍्ही नारकी जीवो के (गले) गले मे (सिलाओ बघधित्तू ) शिलाएँ 
वाँधकर (सहालयसि उदगसि) अगाध जल मे (बोलति) इडबो देते हैं। (अज्ने) तथा 
दूसरे परमाधामिक (कलबुयावालुय) अत्यन्त तपी हुई लाल सुर्खे रेत मे और (भुम्सुरे) 
मुमु राग्नि मे (लोलति पच्चति य) इधर-उधर घुमाते हैं तथा पकाते है। 

भावएये 

नरकपाल किन्‍्ही नारकी जीवो के गले से शिलाएँ बाँधकर अगाध 
जल मे ड्बाते हैं। कई दूसरे नरकपाल अत्यन्त तपी हुई लाल रेत पर तथा 
मुमु राग्ति पर इधर-उधर घुमाते तथा पकाते हैं । 

व्याख्या 


परभसाधामिकों का क्र व्यवहार 

इस गाथा मे यह बताया गया है कि परमाधामसिक नारको के गले मे बडी- 

वडी शिलाएँ बाँधकर क्रूरतापूर्वक उन्हे अगाधजल मे डूबा देते हैं। कई तो इतने 
कर होते है कि उन्हे वहाँ से खीचकर वैतरणी नदी के तठ पर स्थित कलम्बु के फ्ल 
के समान तपी हुई लाल सुर्ख रेत पर ले आते हैं, फिर उन्हे इधर-उधर दौडाते हैं, 
प्रथा भाड की तरह तपी हुई मुझ र-अग्नि मे उन्हें डालकर मास की तरह पकाते हैं, 
चने के समान भूनते हैं। वेचारे नारक अपने पापकर्मोद्यवश इन सब दु खो को 'रो- 


रोकर सहते हैं । 
मसल पाठ 
आसूरियं नाम महाभिताव, अंघतम दुष्पतर महत  । 
उड॒ढे अहेय तिरिय दिसासु, समाहिओ जत्थड्गणी क्रियाई ॥| १ १॥॥ 


॥॒ संस्कृत छाया 
असूर्य नाम महाभितापमन्धन्तम दुष्प्रतर महान्तम्‌ । 


ऊध्वेमवस्तियंगूदिशासु समाहितो यत्राईरिन ध्मायते ॥ ११॥ 


४६० सूत्रकृताग सूत्र 


अन्वयार्थ 
(आसूरिय नाम) जिसमे सूर्य नही है, ऐसा असुर्य नामक नरक (महारि. ) 
महाताप से युक्त है, (अधतम दुष्पतर महत) तथा जो घने अँधेरे से परिपूर्ण है, दु ख 
से पार करने योग्य एव बहुत बडा है। (जत्थ) तथा जहाँ (उड़्ढ भहेय तिरिय 
दिसासु) ऊध्वंदिशा, अधोदिशा एवं तियंग्दिशाओं मे अर्थात्‌ सभी दिशाओं मे (ससा- 
हिओ अगणी झियाइ) प्रज्वलित अग्नि सदा जलती रहती है, ऐसे नरको मे पापी 
जीव जाते हैं । 
भावार्थ 
जिसमे सूर्य का अभाव है, जो महाताप से युक्त है, जो सघन अन्धकार 
से भरा है, जो दुख से पार करने योग्य है एव बहुत बडा है | जहाँ ऊपर, 
नीचे और तिरछे यानी समस्त दिद्याओ मे प्रज्वलित आग निरन्तर जलती 
रहती है । ऐसे नरको मे पापी जीव जाते है । 
व्यास्या 
नरक की भयकरता कितनी ? 
इस गाथा मे नरक के कुछ विशेषणो का प्रयोग करके उसकी भयकरता का 
दिग्दशंन कराया गया है । सर्वप्रथम विशेषण 'आसुरिय' है, जिसका अर्थ होता है--- 
जिसमे सूर्य नही रहता, ऐसा एक असूर्य नाम का नरक है, जो कुम्भी के-से आकार 
का तथा घोर अन्घेरे से भरा होता है। अथवा सभी नरको को असूर्य कहते हैं । वह 
सूर्य से रहित होते हुए भी सूर्य से भी अधिक प्रचण्ड ताप से युक्त होता है। मगर 
होता है सघन अन्धकार से परिपूर्ण, दुस्तर--जिसका कोई ओर-छोर नही दिखता, 
इतना विशाल और बडा होने से पार किया जाना कठिन है। ऐसे विशाल लम्बे- 
सचौडे और गहरे नरक मे पापी प्राणी जाते है, रहते है । साथ ही नरक मे ऊँची, 
नीची, तिरछी सभी दिशाओ मे व्यवस्थित रूप से लगाई गई आग सतत जलती 
रहती है । कही-कही 'समाहिओ' के बदले 'समस्सिओ पाठ भी है, जिसका अर्थ 
होता है--जिस नरक मे बहुत दूर-दूर तक ऊपर उठी हुई आग की लपटे सतत 
कु हैं। ऐसे नरक मे बेचारे पापी प्राणी कहाँ सुख-चैन से एक क्षण भी रह 
स 
घल पाठ 
जसी गुहाए जलणेंडतिउट॒टे, अविजाणओ डज्भद लुत्तपण्णो | 


सया य कलुण पुण घम्मठाण, गाढोवणीय अतिदुक्खधम्म ॥१ १॥। 
«.. छाया 
यस्मिन्‌ ग्रुह्यया ज्वलनेड्तिवृत्तोडविजानन दह्ते लुप्तप्रज्ञ' । 
संदा च करुण पुन्घ॑मंस्थान, गाढोपनीतमतिदु खधघरंम्‌ ॥9२॥। 


नरकविभक्ति पचम अध्ययन--अ्रथम ,उद्देशक ५६१ 


अन्वयार्थ 
(जसी) जिस नरक मे (ग्रुहाएं जलणे) गुफा अर्थात्‌ उष्टरिका कौ-सी आकृति 
वाले नरक में स्थापित अग्नि में (अतिउट्टे) आवृत होकर (अविजाणओ) अपने 
पाप को न जानता हुआ (लुत्तपष्णो) सज्ञाहीन होकर नारक जीव (डज्झइ) जलता 
रहता है । (सया य) जो नरक सदा (कलुण) करुणाजनक है, (घम्मठाण) पूर्णरूप से 
ताप का स्थान है तथा (गराढोबणीय) जो नरक पापी जीवो को बलात्कार से-- 


अनिवारयरूप से मिलता है। (अतिदुक्खधम्म) अत्यन्त दु ख देना ही जिसका स्वभाव 
है । ऐसे स्थान मे पापी नारकजीव जाते हैं । 


भावार्थ 
जिस नरक मे गुफा (उष्ट्रिका) के आकार में स्थापित की हुई आग 
में घिरा हुआ नारकी जीव अपने पाप को न जानता हुआ सन्ञाहीन होकर 
सदा जलता रहता हैं। नरकभूमि करुणाजनक है और पूरा का पूरा ताप का 
स्थान है। पापी जीवो को यह भूमि जबरन प्राप्त होती है, अत्यन्त दु ख देना 
ही उसका स्वभाव है | पापकर्म से ही वह़ प्राप्त होती है। 
व्यास्या 


गुफासय आग में सदा जलते हुए ये नारकोी 
इस गाथा मे ऐसी नरकभूमि का करुणाजनक निरूपण है, जहाँ बेचारे 
नारकी जीव जबरन ऊँट के आकार की बनी हुई गरुफानुमा नरकभूमि मे बलातू धकेल 
दिये जाते हैं। वहाँ चारो ओर आग ही आग होती है । उस धधकती आग मे झल- 
सते हुए वे बेचारे अपने पाप से अनभिज्ञ तथा सज्ञाहीन नारक अवधि के विवेक से 
रहित होकर त्राहि-त्राहि मचाते है । यह नरक सदा सर्वंदा अति करुण है, पूर्णतया 
ताप का स्थान है, अत्यन्त पापी जीवो को यह नरक बलात्‌ प्राप्त होता है । पापी 
जीव ही ऐसे स्थान में जाते हैं। इस नरक का स्वभाव ही अतिदु ख देने का है । 
आँख का एक पलक मारने जितने समय तक भी यहाँ सुखपूर्वक विश्राम नहीं 
मिलता । सदा दु ख ही दुख भोगते रहना है । 
भूल पाठ 


चत्तारि अगणीओ समारभित्ता, जहि कूरकम्माउभिर्तावति बालं | 
ते तत्थ चिट्ठु तःभितप्पमाणा मच्छा व जीवतुवजोइपत्ता ॥१8श॥ 
संस्कृत छाया 
पतसृष्वर्नीन्‌ समारभ्य, यस्मिन्‌ क्र रकर्माणोइभितापयन्ति वालम । 
ते तत्न तिप्टन्त्यभितप्यमाना मत्स्या इच जीवन्त उपज्योति प्राप्ता ॥१३॥ 


५६९२ सूच्रकृृतांग सूत्र 


अन्वयार्थ 


(जाह) जिस नरक भूमि में (क्रकम्मा) ऋर कर्म करने वाले परमाधा्मिक 
असुर (चत्तारि अगणीओ) चारो दिशाओ मे चार अग्नियाँ (समारभित्ता) प्रज्वलित 
करके (बाल) अज्ञानी नारकी जीव को (अभितविति) तपाते है। (पत्ते) वे नारकी 
जीव (जीवतुबजोइपत्ता मच्छा ब) जीते-जी आग मे डाली मछली की तरह (अभि- 
तप्पमाणा) ताप पाते--तडफते हुए (त्तत्थ) उसी जगह (चिट॒ठत) स्थित--पडे 
रहते है । 

भावाये 


उन नरको मे क्र रकर्मा प्रमाधामिक चारो दिशाओ भे चार अग्नियाँ 
जलाकर अज्ञानी नारको को उनमे तपाते है। जैसे जीती हुई मछली आग में 
डाली जाने पर वह तडफडाती है, वेसे ही बेचारे नारक इस आग मे तपते 
रहते हैं ओर वही आग मे जलते हुए पडे रहते हैं । 
व्याध्या 
नारको पर कहर बरसाने वाले ऋरकर्मा नरकपाल 
इस गाथा मे यह बताया गया है कि क्रूर एवं निर्दंबता की प्रतिमृति नरक- 
पाल नारको पर किस प्रकार कहर बरसाते हैं। वे अकारण ही चारो दिशाओ मे 
आग जलाकर पूर्वजन्म मे पाप किये हुए अज्ञानी नारकी जीव को भटूटी की तरह 
अत्यन्त ताप देते हुए पकाते है । नारक को भी आग के पास जबरन धकेल देते हैं । 
बेचारे नारकी अपने क्र पापकर्मवश उसी महादु खद नरक मे पैदा होते हैं, 
चिरकाल तक रहते है, और फिर उसी जगह स्थित रहते हैं। आग मे डाली हुई 
जीवित मछली जैसे परवशता के कारण अन्यत्र नही जा सकती, उसी जगह स्थित 
रहती है, वैसे ही नारक भी वही स्थित रहते हैं, इधर-उधर नही जा सकते | 
मल 
संत्तच्छणं नाम महाहिताव, ते नारया जत्थ असाहुकम्मा ॥ 
हत्थेहि पाएहि य बधिऊण, फलगं व तच्छ॒ति कुहाडहत्था ॥ १४॥। 
संस्कृत छाया 
!। सतक्षण नाम महाभिताप, ते नारका यत्र असाध्ुकर्माण । 
हस्तैइच पादेश्च बद्ध वा फलकमिव तद्ष्णुवन्ति कुठारहस्ता ॥£१४॥। 
अन्चयार्थ 
(महाहिताव ) महान्‌ ताप देने वाला (संत्तच्छण नाम) सतक्षण नामक एक 
नरक है, (जत्थ) जिसमे (असाहुकस्सा) बुरा कर्म करने वाले (कुहाडहत्था) हाथो मे 


नरक॒विभक्ति पचम अध्ययन--प्रथय उद्देशक ५६३ 


कुल्हाडी लिये हुए (ते नारया) वे नरकपाल (हल्थेह,, पाएह थ बधिऊण) उनके हाथो 
और पैरो को बाँधकर (फलग व त्तच्छति) लकडी के तख्ते की तरह छोलते हैं । 
भावायें 


सत्तक्षण नामक एक नरक है, वह प्राणियो को महान्‌ ताप देने वाला 
है । उस नरक मे घोर निर्देबी परमाधामिक हाथो मे कुल्हाडे लिए रहते है। 
वे नारकी जीवो के हाथ-पैर बॉधकर काष्टफलक के समान कुठार से काँटते- 
छीलते है । 


व्पात्पा 


सत्तक्षण नरक में कुल्हाडा लिए हुए परभाधाधमिक 
इस गाया में सततक्षण नामक नरक का परिचय दिया गया है कि वहाँ क्र र- 
कमकर्ता निदयी मरकपाल हाथ मे कुल्हाडा लिये रहते है, और ज्योही नारकी जीव 
सामने दिखाई देता है, त्योही उस पर दूट पडते हैं और उसके हाथ-पैर वाँधकर 
लकडी के छीलने की तरह कुल्हाडे से उन्हे काट देते है । 
सूल पाठ 
रुहिरे पुणो वच्चसमुस्सिअंगे भिनन्‍नुत्तमंगे वरिवत्तयता । 
पयंति ण णेरइए फुरते, सजीवसच्छे व अयोकवल्लें ॥॥१५॥ 
सस्कृत छाया 
रुघिरे पुन बर्च समुच्छितागान भिन्‍नोत्तमागान्‌ परिवत्तेयन्त । 
पचन्ति नैरयिकान्‌ स्फ्रत सजीवमत्स्यानिवायसकवल्याम ॥१५॥ 
अन्वयार्थ 
(पुणो) फिर (रहिरे वच्चसमुस्सिअगे) जिनका रक्त से लिप्त शरीर--अग 
मल के द्वारा फूल गया है, (सिक्ष्‌त्त्सगे) जिनका सिर चूर-चूर कर दिया गया है, 
(फुरते) और जो पीडा के मारे छटपटा रहे हैं, (णेरइए) ऐसे नारकी जीवो को 
(वरिचत्तयता ) परमाधामिक असुर ऊपर-नीचे, उलट-पलट करते हुए (सजीचमच्छेव) 
जीवित मछली की तरह (अयोकचल्ले) लोहे की कडाही मे (पति) पकाते हैं । 
भावाये 


जिन नारकी जीवो का सिर नरकपालो द्वारा पहले चूर-चूर कर दिया 
गया है, तथा जिनके अग मल के द्वारा सूज गए है, नरकपाल उन नारकी 
जीवो का रक्त निकाल कर उसे पहले गर्म लोहे की कडाही मे डालते है, फिर 


उसमे जीती हुई मछली की तरह छटपटाते हुए नारकी जीवो को डालकर 
रक्त मे पकाते है । 


श्ध्रे सूंत्रकृतांग सूत्र 


अन्वयार्थ 
(जहि) जिस नरक भूमि मे (क्रकम्मा) ऋर कर्म करने वाले परमाधामिक 
असुर (चत्तारि अगणीओ) चारो दिशाओं में चार अग्नियाँ (समारभित्ता) प्रज्वलित 
करके (बाल) अज्ञानी नारकी जीव को (अभितविति) तपाते है। (सै) वे नारकी 
जीव (जीवतुब॒जोइपत्ता भच्छा ब) जीते-जी आग मे डाली मछली की तरह (अभि- 
तप्पमाणा) ताप पाते--वडफते हुए (त्तत्थ) उसी जगह (चिद॒ठत) स्थित--पडे 
रहते है । 
भावाये 
उन नरको मे क्र रकर्मा परमाधामिक चारो दिश्ाओ मे चार अग्नियाँ 
जलाकर जज्ञानी नारको को उनमे तपाते है | जैसे जीती हुई मछली आग में 
डाली जाने पर वह तडफडाती है, वैसे ही बेचारे नारक इस आग मे तपते 
रहते है और वही आम मे जलते हुए पडे रहते हैं । 
व्याख्या 
नारकों पर कहुर बरसाने वाले क्रकर्मा नरकपाल 
इस गाथा मे यह बताया गया है कि क्रूर एवं निर्दंयता की प्रतिमूरति नरक- 
पाल नारको पर किस प्रकार कहर बरसाते हैं। वे अकारण ही चारो दिशाओ मे 
आग जलाकर पूर्वजन्म मे पाप किये हुए अज्ञानी नारकी जीव को भट्टी की तरह 
अत्यन्त ताप देते हुए पकाते है । नारक को भी आम के पास जबरन धकेल देते हैं । 
बेचारे नारकी अपने क्र पापकर्ततश उसी भहादु खद नरक मे पैदा होते हैं, 
चिरकाल तक रहते हैं, और फिर उसी जगह स्थित रहते हैं। आग मे डाली हुई 
जीवित मछली जैसे परवशता के कारण अन्यत्र नही जा सकती, उसी जगह स्थित 
रहती है, वैसे ही नारक भी वही स्थित रहते हैं, इधर-उधर नही जा सकते । 
मूल 
संतच्छणं नाम महाहिताव, ते नारया जत्थ असाहुकम्मा ॥ 
हत्थेहि पाएहि य बधिऊण, फलगं व तच्छति कुहाडहत्था ॥ १४॥। 
संस्कृत छाया 
सततक्षण नाम महाभिताप, ते नारका यत्र असाध्ुकर्माण । 
हस्तैरच पादेश्च बद्ध वा फलकमिव तद्ष्णुवन्ति कुठारहस्ता ॥॥१४।॥ 
अन्चयार्थ 
(सहाहिताव) महान्‌ ताप देने वाला (सतच्छण नाम) सतक्षण नामक एक 
नरक है, (जत्थ) जिसमे (असाहुकम्ता) बुरा कर्म करने वाले (क्ुहाडहत्या) हाथो मे 
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कुल्हाडी लिये हुए (ते नारया) वे नरकपाल (हर्त्थेह, पाएह य बधिऊण) उनके हाथो 

और पैरो को बाँधकर (फलग व तच्छति) लकडी के तख्ते की तरह छीलते है। 
भाव: 


सतक्षण नामक एक नरक हैं, वह प्राणियों को महान्‌ ताप देने वाला 
है। उस नरक मे घोर निर्देयी परमाधामिक हाथो मे कुल्हाडे लिए रहते है। 
वे नारकी जीवो के हाथ-पैर बॉघकर काष्टफलक के समान कुठार से काँटते- 
छीलते है । 


व्याल्या 


सतक्षण नरक मे कुल्हाडा लिए हुए परभाधाभिक 
इस गाथा में सतक्षण नामक नरक का परिचय दिया गया है कि वहाँ क्र्‌र- 
कर्मेक्ता निर्देयी नरकपाल हाथ मे कुल्हाडा लिये रहते है, और ज्योही नारकी जीव 
सामने दिखाई देता है, त्योही उस पर दूट पडते है और उसके हाथ-पैर बाँधकर 
लकडी के छीलने की तरह कुल्हाडे से उन्हे काट देते है । 
सूल पाठ 
रुहिरे पुणो वच्चसमुस्सिअंगे भिन्‍नुत्तमंगे वरिवत्तयता | 
पयंति ण णेर्‌इए फुरते, सजीवमच्छे व अयोकवल्ले ॥१५॥ 
सस्कृत छाया 
रुघिरे पुन वर्च समुच्छितागान्‌ भिन्‍नोत्तमागान्‌ परिवतंयन्त । 
पचन्ति नैरयिकान्‌ स्फ्रत सजीवमत्स्यानिवायसकवल्याम्‌ ॥१५॥ 
अन्वयार्थे 
(पुणोी) फिर (रहिरे वच्चसमुस्सिअगे) जिनका रक्त से लिप्त शरीर-अग 
मल के द्वारा फूल गया है, (भिन्नूत्त्मगे) जिनका सिर चर 


5 पूर कर दिया गया है, 
(फुरते) और जो पीडा के मारे छठपटा रहे है, (णेरइए) ऐसे चारकी जीवो को 
(वरिवत्तयता) परमाधामिक असुर ऊपर-नीचे, उलट-पलट करते हुए (सजीवभच्छेव) 
जीवित मछली की तरह (अयोकवल्ले) लोहे की कडाही मे (पयति) पकाते हैं । 

भावार्थ 
जिन नारकी जीवो का सिर नरकपालो 8ारा पहले चर 

“प्र 

गया है, तथा जिनके अग मल के द्वारा ज गए के नी; 
जीवी का रक्त निकाल कर उसे पहले गरम 


लोहे की कडा६ 
उसमे जीती हुई मछली की तरह छटपटाते दे हम 
रक्त मे पकाते है । 


५९४ सूत्रकृताग सूत्र 


व्याख्या 
छटपटाते नारको को गर्म रक्तपुर्ण कडाही मे 
इस गाथा से परमाधामिक असुरो द्वारा नारको का रक्त निकाल कर उन्हे 
कडाही मे उबलते हुए गर्मागर्म रक्त मे झौक देने का करुण वर्णन हैं । इतना ही नही, 
पहले उनकी खोपडी फोडकर चूर-चूर कर दी जाती है, फिर उनके शरीर से खून 
निकालकर कडाही मे डाला जाता है, तत्पश्चात्‌ उनके शरीर जब मल से सूज जाते 
हैं और जिदी मछली की तरह पीडा के कारण छटपटाने लगते हैं, जब उन्हे ज्यो के 
त्यो अधोमुख उठाकर लोहे की कडाही मे डालकर पकाते है । जिस समय उन नारको 
को पकाया जाता है, उस समय असह्य वेदता से विकल होकर वे अपने अग्रो को 
इधर-उधर पछाडते हैं। पर क्र नरकपालो को उन पर कोई दया नही आती । 
मसल पाठ 
नो चेव ते तत्थ मसीभव॑ति, ण मिज्जती तिव्वभिवेयणाएं । 
तमाणुभाग अणृवेदयता, दुक्खति दुकक्‍्खी इह दुकक्‍्कडेण ॥१६॥। 
सस्कत | 
नो चैव ते तनत्न मषीभवन्ति, न स्रियन्ते तीत्राभिवेदनया । 
तमनुभागमनुवेदयन्त दु खयन्ति दु खिन इह दुष्क्तेन ॥१६। 
अन्वयार्थे 
(तत्थ) नरक की उस आग में (ते) वे नारकी जीव (नो चेव मसीभवति ) 
जलकर भस्म नही हो जाते, (तिव्वभिवेषणाए) नरक की तीन्न पीडा से भी (ण 
मिज्जती) वे मरते नही हैं, किन्तु (तमाणुभाग अणुवेदयता) नरक के तीज्रपीडारूप 
उक्त कर्मेफल के भोगते हुए वे वही रहते हैं । (इह ड्ुबकडेण) इस (मनुष्य) लोक मे 
किये हुए दुष्कमों--पापकर्मों के कारण वे (बुब्खी डुक्खति) नारकी तीम्र पीडा से 
दु खित होकर दुख पाते रहते है 
भावार्थ 
वे नारकी जीव नरक की उस अग्नि मे जलकर स्वाहा नही हो जाते, 
और न ही जे नरक की तीज्न यातना से मरते है, किन्तु बहुत काल तक वे 
नरक के तीत्र पीडारूप उक्त कर्मफल को भोगते हुए वही रहते है। इस लोक 
मे किये हुए दुष्कर्मों के फलस्वरूप वे वहाँ नरक की तीत्र पीडा से दु खी हौकर 
दुख पाते रहते है । 
व्याख्या 


न॑ भस्मीभूत, न म्रत, फिर भी चिरकाल तक दु खित 
इस गाथा मे नारकी जीवो की विशेषता का वर्णन करते हुए शास्त्रकार 
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कहते हैं कि लोग सोचते होगे कि जब उन नारको को आग में डालकर इतना जलाया 
जाता है तो क्या वे भस्मीभूत नही हो जाते ? उन्हें छेदन-भेदन-ताडन आदि करके 
इतनी पीडा दी जाती है, क्या फिर भी वे मरते नही है ” 

शास्त्रकार कहते हैं--'तो चेव ते तत्य ण मिज्जती तिव्वभिवेषणाएं । 
अर्थात्‌ वे नारकी जीव पूर्वोक्तरूप से वहुत बार पकाये जाने पर भी वे उस आग मे 
जलकर भस्म नही हो जाते । 'ण मिज्जती तिव्वभिवेषणाएं इंसका एक अर्थ और भी 
निकलता है, वह यह कि वे जैसी तीतव्तम वेदना का अनुभव करते हैं, उसकी तुलना 
--उपमा आग मे डाली हुई मछली आदि को होने वाली वेदना से नही दी जा 
सकती । अत वे वर्णनातीत अनुपसेय वेदना का अनुभव करते है । अथवा दीज्न वेदवा 
होने पर भी अपने किये हुए कर्मों का फलभोग शेष रहने के कारण वे नारकी जीव 
मरते नही हैं, अपितु जब तक आयुष्य है, तब (दीघ॑काल) तक पूर्ववर्णनानुसार सर्दी 
एवं गर्मी आदि की पीडा का अनुभव करते हुए तथा परमाधाभिको द्वारा किये गये 
स्वकर्म-फलस्वरूप दहन (जलाना) छेदन, भेदन, तक्षण (छीोलता), च्रिशूल और शूल 
मे बीधना, कुम्भी मे पकाना, खद्भ के-से तेज घारवाले पत्तों से काटना, वृक्ष पर 
चढाना, नदी मे ड्वाना तथा परस्पर एक-दूसरे के द्वारा उत्पन्न किये हुए दु खो को 
भोगते हुए, वे वही रहते हैं। नरकवासी जीव पूर्वेजन्मकृत हिंसा आदि १८ पाप- 
स्थानरूप पापो के फलस्वरूप निरन्तर उत्पन्न दुख से दुखित होते रहते हैं। उन्हे 
क्षणमर के लिए भी सुखशान्ति या दु ख से मुक्ति नही मिलती । 

सूल पाठ 

तहि च॒ ते लोलणसंपगाढे, गाढ' सुृतत्त अर्गणि वयति । 


न तत्थ साय लहती भिद्ग्गे, अरहियाभितावा तह॒वी त्तवित्ति ॥१७॥ 
सस्छकृत छाया 
तस्मिश्च ते लोलनसम्प्रमाढे, माढ सुतप्तमग्नि ब्रजन्ति । 
न तन्न सात लभनतेन्‍भिदुर्गंडरहिताभित्तापान्‌ तथापि तापयन्ति ॥१७॥। 
अन्वयार्थ 
(लोलणसपगाढे) नारकी जीवो के चलते से भरे हुए (त्हि) उस नरक मे 
(गाढ) अत्यन्त (सुतत्त ) अच्छी तरह तपी हुई (अर्याण) अग्नि के पास (चमति) 
जब वे नारक जाते हैं । (अभिदुग्गे तत्थ)! तव उस मतिदुर्गंमे भग्नि मे (साथ न 
लह॒ती) वे सुख नही पाते | यद्यपि वे (अरहियासिताबवा) नारक तीघ्रताप से युक्त 
होते हैं (तहबि) तथापि (तविति) उन्हे नरकपाल तपाते है। 
भाव 
तनारकी जीवो के सचार से परिपूर्ण तरक मे शीत से पीडित नारुक 


५६६ सू्रकृताग सूत्र 


जब अपनी ठड मिटाने के लिए नरक मे अत्यन्त तीत्ररूप से जलती हुई 
उत्तप्त आग के पास जाते है, मगर वहाँ भी बेचारे सुख नही पाते । 
एक ओर तो बेचारे नारक उस भयकर अग्नि के तीन्र ताप से सतप्त होते 
है फिर भी दूसरी ओर वे परमाधामिक असुर उन्हें और अधिक जलाते तथा 
सतप्त करते है । 
व्याख्या 

एक तो नरक का ताप, उस पर नरकपालो का सनन्‍्ताप 

इस गाथा मे शास्त्रकार नारकी जीवो को होने वाले दोहरे दु खो का वर्णन 
करते हैं । निप्कर्प यह है कि नरक महान्‌ दु खो का स्थान है । इसमे कही भी, किसी 
भी कोने मे, किसी भी समय मे, किसी भी स्थिति मे, किसी भी निमित्त से कोई सुख 
नही है । काल की कोठरी की तरह चारो ओर दुख ही दुख से नरक भरे है । फिर 
जीव चाहता तो सुख ही है। नारकी जीव भी अत्यन्त शीत के दुख से बचने के लिए 
अत्यन्त प्रदीप्त अग्नि के पास जाते हैं, परन्तु वह आग ती अत्यन्त दाहक होती है, 
उसमे वे झुलसने लगते हैं । जाते है सुख की आशा से, पर मिलता है, पहले से भी 
अधिक दुख । वहाँ भी उन्हे जरा-सा भी सुख नही मिलता । आश्चय तो यह है कि 
एक ओर तो वे बेचारे नारकी जीव उस आग मे पहले से ही अत्यन्त तपे हुए होते 
हैं, उस पर दुष्ट परमाधामिक असुर और अधिक ताप तरह-तरह से देते हैं । 
उनके जले पर नमक छिडकते रहते है । 


सल 
से सुच्चइ नगरवहे व सह दुहोवणीयांणि पयाणि तत्थ । 
उदिण्णकम्माण उदिण्णकम्मा, पुणो पुणो ते सरह दृहेति ॥१८॥। 
ससस्‍्कृत छाया 
अथ श्र यते नगरवध इव दाब्द , दु खोपनीतानि पदानि तत्न | 
उदीर्णकर्मण उदीणणणकर्माणः पुन पुनस्ते सरभस दु खयन्ति ॥१८॥ 
अन्वया्थ 
(से) इसके पश्चात्‌ (तत्य) उस नरक मे (नगरवहे व सहें) नगरवध (शहर 
में कत्लेआम) के समय होने वाले कोलाहल के-से शब्द (सुच्चइ) सुनाई पडते है । 
साथ ही वहाँ (दृहोवणीपाणि पयाणि) दुख से भरे करुणाजक शब्द भी सुनाई देते 
हैं । (उदिण्णकम्मा ते) जिनके मिथ्यात्व आदि जनित कर्म उदय मे आए हुए है, वे 
परमाधामिक नरकपाल (उदिण्णकम्माण) जिनके पापकर्म उदय (फल देने की दशा) 
मे आये हुए है, उन नारकी जीवो को (प्रुणों पुणो) वार-वार (सरह) तीत्र वेग से 
(बुहेंति) पीडित करते हैं । 
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भावार्थ 
जैसे किसी नगर में ढगा या कत्लेआम (सामूहिक वध) होते समय 
तगरतिवासी जनता का भयकर कोलाहल सुनाई देता है, उसी तरह नरक 
भे भी नारकी जीवो का हाहाकार से भरा भयकर रुदन शब्द सुनाई देता है, 
उत्त दब्दो के सुनने से सहदय पुरुष को करुणा पेदा हो जाती है। जिनके 
मिथ्यात्व आदि कर्म उदय में आ गए है, वे परमाधामिक अपुर जिनके 
पापकर्म उदय (फल देने की स्थिति) मे आ गए है, उन नारको को पुन्त पुन 
उत्साहपूर्वेक पीडा देते हैं । 
व्याख्या 
सरक के जीवो का भयकर हाहाकार और दुख 
इस गाथा मे नरक में होने वाले करुणापूर्ण महान्‌ हाहाकार को नगर भे 
होने वाले कत्लेआाम के समय के हाहाकार के साथ तुलना की गई है। 'से' शब्द 
यहाँ 'अथ--'इसके पश्चात्‌” अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है। अर्थात्‌ नरक के जीवो पर जब 
शीत्त, उष्ण आदि के भयकर तीज्न प्राकृतिक दु ख, पारस्परिक दु.ख एवं परमाधामिक 
कृत दुख एकदम टूट पडते है, तब वे जो आतंनाद करते है, करुणाजनक विलाप 
करते हैं, हे मात ' हे तात !' वडा कष्ट है, मैं अनाथ और अशरण हूँ, कहाँ जाऊं, 
कैसे इस कष्ट से बचे ? मेरी रक्षा करो ! इस प्रकार के करुणाप्रधान शब्दो मे वे 
पुकार करते है, उस समय का कोलाहल इतना भयकर होते! है कि उसे सुनकर कान 
के पर्दे फट जाते है । उस कोलाहल की उपमा शास्त्रकार ने सलगर मे होने वाले दगे 
या सामूहिक वध के समय होने वाले कोलाहल से दी है । वस्तुत नरक का कोलाहल 
नगरवध के समय के कौलाहल से भी कई गुना बढकर तेज, ममंभेदी एवं करुणो- 
त्पादक होता है । 
गाथा के उत्तरार्द्ध भें शास्त्रकार सैद्धान्तिक हृष्ठि से एक बात की ओर 
इंगित करते हैं---'उदिण्णकम्माण उदिण्णकम्मा सरह दुहेंति । नारकी जीवो 
फो दुख कौन देता है ” तथा उन्हे ये सब दुख क्यो प्राप्त होते है ” इसके उत्तर में 
शारत्रकार का कथन है कि जिनके पापकर्म उदयावस्था को प्राप्त हुए है, उन्हे ही ये 
सव नरकगत दुख प्राप्त होते है, तथा जिनके मिथ्यात्व, हास्य, रति आढि उदय मे 
विद्यमान है, वे परमाधाभिक असुर नारको को वार-बार भयकर ऋ रता, ह ष, रोष 


जादि आवेश मे जाकर असह्ाय दुख देते है । 
मूल पाठ 
पाणेहि ण पावा विओजयंति, त॑ भे पवक्‍्खामि जहातहेण । 


दंडेंहि तत्थ सरयति वाला, सब्वेहि दण्डेहि पुराकएहि ॥१६॥ 


कैप सूत्रकृताग सूच 


संस्कृत छाया 
प्राण पापा वियोजयन्ति, तद्भवदश्य प्रवक्ष्यामि याथातथ्येव । 
दण्डेस्तत्र स्मरयन्ति बाला सर्वे दण्ड पुराक्ते (१&॥। 
अन्वयाथे 
(पावा) पापी नरकपाल (पार्णेह विभोजयति) नारकी जीवो के अगो को 
काटकर अलग-अलग कर देते है, (त्त) इसका कारण मैं (भें) आपको (जहातहेण) 
यथार्थरूप से (पवक्‍्खामि) कहूँगा । (बाला) अज्ञानी नरकपाल (वर्डेह) नारकी 
जीवो को दण्ड देकर (सब्बेहि १राकर्एणाह दडहि) उतके दण्ड के कारणभूत समस्त 
पूवेकृत पापो का (सरयति) स्मरण कराते है । 
भावार्थ 
पापात्मा परमाधामिक असुर नारकी जीवों के अगो को काटकर 
अलग अलग कर देते है, इसका कारण मैं आपको बताऊंगा। वास्तव मे 
वे अज्ञानी नरकपाल नरक के जीवो के द्वारा पूर्वजन्म मे दूसरे प्राणियों को 
दिये गए दण्ड (पूर्वजन्मकृत दण्डरूप समस्त पापकर्मो) के अनुसार ही दण्ड 
देकर उन्हे उनके पूर्वक्ृत पापकर्मो की याद दिलाते है । 
व्याख्या 
पूर्व दिये गए दड के अनुसार ही बड 
इस गाथा में नरकपालों द्वारा वर्तमान नरकभव मे नारकीयो को दिये जाने 
वाले दण्ड का मूल कारण बताया गया है कि पापकर्मा नरकपाल नारकी जीवों के 
अगो को काट-काट कर उन्हे पृथक्‌-पृथक्‌ कर देते है, इसके पीछे कौन-सा कारण 
है ? इसका कारण सर्वेज्ञ वीरप्रभु स्वय बताने की कृपा करते है । विवेक॑म्रूढ परमा- 
धाभिक असुर नारको को नाना प्रकार का दण्ड देते समय उन्हे उनके द्वारा पुर्वेंजन्म 
मे किये हुए कर्मों का इस प्रकार स्मरण कराते है--मू्खे ! तू बडे हर्ष के साथ 
प्राणियों का मास काट-काट कर खाता था, तथा उनका रक्त पीता था एवं मदिरा- 
पान व परस्त्रीगमन करता था । अपने किये हुए उन पापकर्मो को याद कर | जेब 
उन्ही पापकर्मों का फल भोगते समय तू इप्त प्रकार क्यो चिल्लाता है ? क्यों हायतोबा 
मचाता है ? इस प्रकार परमाधा्मिक नरकपाल नारकी जीवो द्वारा पू्वजन्म मे दूसरे 
प्राणियों को जो जो दण्ड दिये हैं--हानि पहुंचाई है, उन्त सभी का स्मरण कराते हुए 
तदनुसार दण्ड (दु खरूप) देकर उन्हे पीडित करते हैं । 
सूल पाठ 
ते हम्ममाणा णरगे पडत्ति, पुन्मे दुरूवस्स महाभितावे । 
ते तत्थ चिट्ठति दुरूवभव्खी, तुट्टति कम्मोवगया किमीहि ॥२०॥! 
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सस्कृत छाया 
ते हन्यमाना नरके पत्तन्ति, पूर्णे दुरूपस्यथ महाभित्तापे । 
ते तत्र तिष्ठन्ति दुरूपभक्षिण , त्रुट्यन्ते कर्मोपगता क्मिभि ॥२०॥ 
अन्वयारथे 
(हम्मसाणा ते) परमाधा्भिको के द्वारा मारे जाते हुए वे नारकी जीव (सहा- 
भितावे) महासन्ताप देने वाले (बुरूचस्स पुण्णे) विष्ठा और मूत्र आदि बीभत्स झूपो 
से परिपूर्ण (नरंगे) दूसरे नरक मे (पडति) गिरते हैं। (ते तत्य) वे वहाँ पर (द्ुरूव- 
भवखी) मल-मृत्र आदि घिनौती कुरूप चीजो का भक्षण करते हुए (चिट्ठति) चिर- 
काल---बहुत लबे आयुष्यकाल तक रहते है और (क्रम्मीवगया) कर्मो के वशीभूत 
होकर (किमी(ह) कीडो के द्वारा (तुट्टति) काटे जाते हैं । 
भाव 
नरकपालो द्वारा मारे जाते हुए वे नारकी जीव, उस नरक से निकल 
कर दूसरे ऐसे नरक मे गिरते है, जो मल, मूल, मवादि आदि गदी बीभत्स 
ऊरूप चस्तुओ से भरा है तथा वहाँ वे मल-मूत्र आदि घिनौनी वस्तुओ का 
भक्षण करते हुए चिरकाल--दीघे आयुष्यकाल तक रहते है और वहाँ कीडो 
के द्वारा काटे जाते हैं। 


च्यास्या 


फितनी गदी नरकभूसि से निवास ? 

इस गाथा मे यह बताया गया है कि मारकी जीव एक नरक मे से निकलकर 

दूसरे नरक भे जाते हैं। वे सोचते है, चलो, इस नरकभूमि से तो छुट्टी मिलेगी, 
अब इूसरी नरकभूमि में जाकर सुख से रहेगे, परन्तु उनकी यह आशा धूल मे मिल 
जाती है, दूसरी नरकभूमि उसे भी बदतर और वढकर डु खदायी मिलती है । वहाँ 
सज, झूते, सवाद आदि ही खाने-पीने को मिलते है, तथा रहने को भी मल-मृत्त, 


मवाद आदि गदी चीजो से भरे स्थान मिलते हैं। नरक की कालकोरुरी जेल की 


कई गुना अधिक भयकर होती है । ऐसे असह्य दु खप्नद एवं गदगी 
न में नारकी जीव घुट-घुट कर अपनी लम्बी आयु पूरी करते हैं, 


ग्रे पुर्रा यह कि तरकपालो द्वारा उत्पन्न किये हुए एवं परस्पर एक दूसरे 


त कीड़े उन्हें रात-दित काटते रहते हैं (१ यह सब पापकर्मो की लीला है। 


ते सम्बन्ध मे आगरम का पाठ प्रस्तुत है --“छट्‌्ठीसत्तमासु ण पुठवीसु चेरइया 


हैं महत्ता लोहिकुथुरूवाइ विउव्चित्ता अन्नमन्नस काय समतुरगेमाणा अणु- 
घपायमाणा अणुघायमाणा चिट्‌ठति ।” नारकी जीव छठो और सातवी नरक॒भमि 
मे अन्यन्त बडा रक्त का कुन्थुआ (कीडा) बनाकर परस्पर एक दूसरे के झरीर 
को हनन करत्ते है फट जला 33083. 





श्श्८ सूत्रकृताग सूत्र 


संस्कृत छाया 
प्राण पापा वियोजयन्ति, तद्भवदभ्य प्रवक्ष्यामि याथातथ्येन । 
दण्डस्तन्न स्मरयन्ति बाला सर्वे दण्डे पुराक्षते ॥१६॥। 
अन्वयार्थ 
(पावा) पापी नरकपाल (पार्णह विओोजयत्ति) नारकी जीवो के अग्रो को 
काटकर अलग-अलग कर देते है, (त) इसका कारण मैं (भें) आपको (जहातहेण) 
यथार्थरूप से (पवकक्‍्खामि) कहूँगा । (बाला) अज्ञानी नरकपाल (बडेहि) नारकी 
जीवो को दण्ड देकर (सब्वेहि धुराकएहिं दडेहि) उनके दण्ड के कारणभूत समस्त 
पूर्वकृत पापो का (सरयति) स्मरण कराते है । 
भावाओे 
पापात्मा परमाधामिक असुर नारकी जीवो के अगो को काटकर 
अलग अलग कर देते है, इसका कारण मैं आपको बताऊंगा। वास्तव मे 
वे अज्ञानी नरकपाल नरक के जीवो के द्वारा पूर्वजन्म मे दूसरे प्राणियों को 
दिये गए दण्ड (पूर्वजन्मक्ृत दण्डरूप समस्त पापकर्मो) के अनुसार ही दण्ड 
देकर उन्हे उनके पूर्वेक्ृत पापकर्मो की याद दिलाते है । 
व्याख्या 
पूर्व दिये गए दड के अनुसार ही दड 
इस गाथा मे नरकपालो द्वारा वर्ततान नरकभव मे नारकीयो को दिये जाने 
वाले दण्ड का मूल कारण बताया गया है कि पापकर्मा नरकपाल नारकी जीवो के 
अगो को काट-काट कर उन्हे पृथक्‌-पृथक्‌ कर देते हैं, इसके पीछे कौन-सा कारण 
है ”? इसका कारण सर्वज्ञ वीरप्रभु स्वय बताने की कृपा करते हैं। विवेकमुढ परमा- 
धामिक असुर नारको को नाना प्रकार का दण्ड देते समय उन्हे उनके द्वारा पुर्व॑जन्म 
में किये हुए कर्मों का इस प्रकार स्मरण कराते हैं--“मूर्ख ! तू बडे हर्ष के साथ 
प्राणियों का मास काट-क।ट कर खाता था, तथा उनका रक्त पीता था एवं मदिरा- 
पान व परस्त्रीगमन करता था। अपने किये हुए उन पापकर्मो को याद कर | अब 
उन्ही पापकर्मों का फल भोगते समय तू इप्त प्रकार क्यो चिल्लाता है ? क्यो हायतोवा 
मचाता है ? इस प्रकार परमाधा्िक नरकपाल नारकी जीवो द्वारा पुवंजन्म मे दूसरे 
प्राणियों को जो जो दण्ड दिये हैं--हानि पहुँचाई है, उन सभी का स्मरण कराते हुए 
तदनुसार दण्ड (दु खरूप) देकर उन्हे पीडित करते हैं । 
सूल पाठ. 
ते हम्ममाणा णरगे पडति, पुन्ने दुरूवस्स महाभितावे । 
ते तत्थ चिट्ठति दुरूव भकक्‍्खी, तुट्टंति कम्मोवगया किमीहि ॥॥२०॥। 


नरकविभक्ति . पचम अध्ययत्त--प्रथम उद्द शक 


सस्कृत छाया 
ते हन्यमाना नरके पत्तन्ति, पूर्णे दुरू्पस्थ महाभितापे | 
ते तत्र तिष्ठन्ति दुरूपभक्षिण , त्रुट्यन्ते कर्मोपगता कैसिमि (२०॥ 
अन्वयाथ 
(हम्ममाणा ते) परमाधा्िको के द्वारा मारे जाते हुए वे नारकी जीव (सहा- 
भितावे) महासस्ताप देने वाले (बुरूवस्स पुण्णे) विष्ठा और मूत्र आदि बीमभत्स रूपो 
से परिषृर्ण (नरगे) दूसरे नरक मे (पडति) गिरते हैं। (त्ते तत्थ) वे वहाँ पर (दुरूच- 
भवखी) मल-मूत्र आदि घिनौनी कुरूप चीजो का भक्षण करते हुए (चिट्ठति) चिर- 
काल-...बहुत लबे आयुष्यकाल तक रहते है और (कम्मोबगया) कर्मो के वशीभूत 
होकर (किमी) कीडो के द्वारा (बुद्ढति) काटे जाते हैं । 
भावाथ 
नरकपालो द्वारा मारे जाते हुए वे नारकी जीव, उस नरक से निकल 
कर दूसरे ऐसे नरक मे गिरते है, जो मल, मूल, मवादि आदि गदी बीभत्स 
कुरूप वस्तुओ से भरा है तथा वहाँ वे मल-मूत्र आदि घिनौनी वस्तुओं का 
भक्षण करते हुए चिरकाल--दीघे आयुष्यकाल तक रहते है ओर वहाँ कीडो 
के द्वारा काटे जाते हैं । ' 
व्याख्या 
कितनी गदी नरकभू्‌मि से न्तिवास ? 
इस गाथा मे यह बताया गया है कि नारकी जीव एक नरक मे से निकलकर 
दूसरे नरक में जाते हैं । वे सोचते हैं, चलो, इस नरकभूमि से तो छुट्टी मिलेगी, 
अब दूसरी तरकभूमि में जाकर सुख से रहेगे, परन्तु उनकी यह आशा घृल मे मिल 
जाती है, दूसरी नरकभूमि उसे भी बदतर और बढकर दु खदायी मिलती है । वहां 
मल, मूत्र, मवाद आदि ही खाने-पीने को मिलते हैं, तथा रहने को भी मल-समृन्न, 
भवाद आदि गदी चीजो से भरे स्थान मिलते हैं। नरक की कालकोरुरी जेल कौ 
कालकोठ री से कई गुना अधिक भयकर होती है । ऐसे असह्य दुं खप्नद एवं गदगी 
भरे बीमत्स स्थान मे नारकी जीव घुट-घुट कर अपनी लस्बी आयु पूरी करते है, 
इस पर भी तुर्रा यह कि नरकपालो द्वारा उत्पन्न किये हुए एव परस्पर एक दूसरे 
हारा प्रेरित कौडे उन्हे रात-दिन काटते रहते हैं ।१ यह सब पापकर्मों की लीला है। 





१ इस सम्बन्ध मे आगमस का पाठ प्रस्तुत है -- 'खंट्ठीसत्तमासु ण पुढवोसु बेरइया 
पहू महताइ लोहिकु थुरूवाइ विउब्वित्ता अज्नमन्नस काय सम्तुरगेमसाणा अणु- 


घायमाणा अणघायमाणा ति 


घ रु द्ठत्ति । नारकी जीव छठी और सातवी नरकभूमि 
में अन्यन्त बडा रक्त का 


कुन्थआ (कीडा) बनाकर 
को हनन मरते है। (कीडा) बनाकर परस्पर एक दूसरे के शरीर 


५ सूत्रकृताग सूत्र 


मूल पाठ 
सया कसिर्ण पुण घम्मठाणं गाढोवणीय अतिदुक्खघम्म | 


अंदूसु पक्खिप्प विहत्त देह, वेहेण सीस सेडभितावयति ॥२१॥। 
सस्कृत छाया 
सदा कृत्स्न पुनर्घमेस्थान, गाढोपनीतमतिदु खधमंम । 
अन्दृष्‌ प्रक्षिप्य विहृत्य देह, वेधेन शीर्ष तस्या भित्तापयन्ति ॥२१॥। 
अन्दयार्थे 

(सया कसिण पुण घम्मठाण) नारकी जीवो के रहने का पूरा का पूरा स्थान 
सदा गर्म होता हैं, (गढोबणीय) और वह स्थान उन्हे गाढ्वन्धन से बद्ध (निधत्त- 
निकाचितरूप) कर्मो के कारण प्राप्त हुआ हैं। (अतिदुक्खधम्म) अत्यन्त दुख देना 
ही उस स्थान का धर्म--स्वभाव है । (अदूसु पक्खिप्प) नरकपाल नारकी जीवों के 
शरीर को वेडी आदि वन्धनो मे डालकर (देह बिहत्त्‌) उनके शरीर को तोड-मरोड 
कर तथा (चेहेण सीस) उनके मस्तक मे छिद्र करके (अभितावयति से) उन्हे पीडित 


करते है । हे 
सावचाथ 


नारकी जीवो के रहने का सारा का सारा स्थान सदा गर्म रहता है। 
वह स्थान उन्हे निधत्त निकाचितरूप ग्राढबन्धन से बद्ध कर्मो के कारण प्राप्त 
हुआ है। उस स्थान का स्वभाव अत्यन्त दु ख देना है । उस स्थान में चारकी 
जीवो के शरीर को तोड मरोड कर तथा उसे बेडी आदि बन्धनो मे डालकर 
उनके मस्तक मे छेद करके नरकपाल उन्हे दु-खित करते है । 

व्यास्या 

दुखो ऑर सनन्‍तापो से भरा नरका'लय रु 

इस गाथा मे नारक जीवो के रहने के स्थान का वर्णन किया गया है ॥ कोई 
यह न समझें कि नरक में कही तो कम गर्म स्थान होगा, शास्त्रकार स्वय समाधान 
करते है कि नारको के आवासस्थान मे कही भी किसी भी समय कोई भी कोना ऐसा 
नही होता, जो गर्म न हो, समूचा स्थान सर्देव उष्ण रहता है । उसमे नरक के जीव 
सिकते रहते है। उस स्थान का वातावरण सदा ही दु खमय रहता है। कही भी 
और कदापि सुख नहीं मिल सकता | स्थानकृत' दुख के अतिरिक्त नरकपालो ह्वारा 
उन्हे वेडी आदि वन्धनो मे जकड दिया जाता हे, फिर उनके अगोपाग तोडे-मरोडे 
जाते हैं, तथा उसके मस्तक को शूल से वीधकर पीडा दी जाती है। उनके अगो को 
फैलाकर उनमे इस तरह कील ठोकते हैं ज॑ंसे चमडे को फैलाकर उसमे कील ठोकी 
जाती है | नरकस्थान और उसमे इतने दुख की प्राप्ति उनके निध्त्त-निकाचित कर्मों 


का परिणाम है ! 





नरकविभक्ति पचम अध्ययन---प्रथम उद्दशक ६०१ 


सूल पाठ े 
छिदति बालस्स खुरेण नकक, उठठेवि छिंदति दुवेवि कण्णें | 
जिब्भ विणिक्कस्स विह॒त्थिमित्त,तिक्खाहि सूलाहिइशितावयंति ॥ (२॥ 
संस्कृत छाया 
छिन्दन्ति बालस्‍्य क्षुरेण नाध्रिकामोष्ठावपि छिन्दन्ति द्वावपि कणों । 
जिह्ना विनिष्कास्य वितस्तिमात्रा तीक्षणि शुलाभिरभितापर्यान्त ॥२२॥ 
थ अन्चयाथ 
(बालस्प्) अविवेकी नारकी जीव की नाक को, नरकपाल (खुरेण) उस्तरे से 
(छिदति) काठ देते है, साथ ही (उद्ठेबि) उनके दोनो ओठ भी और (दुवेवि कण्ण) 
दोनो कान भी (छिदति) काट डालते है। तथा (जिव्म विहृत्थिमित्त विणिककस्स) 
वित्ताभर जीभ बाहर खीचकर (तिक्‍्खाहि सुलाहि) उसमे तीखे शूल चुमोकर (अभि- 
तावयति) सन्‍्ताप देते हैं । 
भावार्थ 
नरकपाल नारकी जीवो की नासिका, दोनो ओठ भौर दोनो कान 


तेज धार वाले उस्तरे से काट लेते है तथा उनकी जीम को एक वित्ता 
(वितस्ति) भर बाहर खीच उसमे तीखे शूल भोक देते हैं। इस प्रकार वे 
अत्यन्त पीडा देते हैं । 
व्यप्या 
परमाधासिकों हारा अगो का छेदन और उत्पीडन 
इस गाथा मे नरकपालो द्वारा नारकी जीवो के विविध अग्रो के छेदन, वेधन 
और उत्पीडन की ऋरता का वर्णन है। पूर्वेगाथाओ मे उक्त कथनानुसार वे परमा- 
धामिक असुर नारकी जीदो को उन्तके पापो की याद दिला-दिलाकर सदँव नाना 
वेदनाभो से युक्त नारको की नासिका, दोनो ओठ और दोनो कान काट लेते है। तथा 
मच्च, मास और रप्त के लम्पठ और मिथ्या भाषण करने वाले जीवो की जिह्ना एक 
वित्ता बाहर खीचकर उसमे तीखे शूल भोक कर पीडा देते हैं। नारको को अपने 
पापकर्मी की कितती भारी सजा मिलती है ? 
मूल पाठ 


ते तिप्पमाणा तलसपुडव, राइदिय तत्थ थणति बाला । 
गलति ते सोणिअपूयमंसपज्जोइया खारपइद्धियगा ॥२३॥ 
संस्कृत छाया 
ते तिप्यमानास्तालसपुटा इब रात्रिंदिव तत्र स्तनन्ति बाला । 


गलन्ति ते शोणितपूयमास प्रद्योतिता क्षारप्रदिग्घागा ॥२३॥। 


६०२ सुत्रकृताग सूत्र 


अन्चयार्थ 
(तिप्पमाणा) जिनके अगो से खून बह रहा है, ऐसे (ते) वे (बाला) अज्ञानी 
नारक (तालसपुडव) सूखे ताल के पत्तों के समान (राइ दिय) रातदिन (तत्थ) उस 
नरक में (थणति) जोर-जोर से चिल्लाते रहते है। (पज्जोइया) आग मे जलाकर 
(खारपइद्धियगा) फिर उन अग्रो पर खार (नमक आदि) लगा देते है, जिससे (सोणि- 
अपुयम्स ) उनके अगो से निरन्तर खून, मवाद और मास (गलति) गिरते रहते है । 
थं 
वे अज्ञानी नारकी जीव अपने अगो से खून टपकाते हुए सूखे हुए 
ताल के पत्तो के समान रातदिन आतंशब्द करते रहते हैं। तथा आग में 
जलाकर बाद मे उन अगो पर खार लगाये हुए वे नारकी जीव अपने अगो से 
रक्त, मवाद और मास टपकाते रहते है । 
व्याख्या 
नारको के अगों से रक्तादि-स्नाव एवं आतेनाद 
इस गाथा मे नारकी जीवो के अगोी से रक्त, मवाद आदि के टपकते रहने 
तथा दु खपीडित होने के कारण अहनिश आतंनाद करने का वर्णन किया गया है । 
परमाधाभिक भसुरो ने जिन नारको के नाक, ओठ और कान काट लिये 
हैं, उनके उक्त अगो से रातदिन रक्त, मवाद और मास टठपकते रहते हैं, वे जिस 
स्थान मे रहते है, वहाँ रातदिन वे विवेकमूढ ताल के सूखे पत्तो के समान सदा आतें- 
नाद करते रहते हैं। जिन अगो को आग में झुलसा दिया जाता है, उन पर ये असुर 
खार छिडकते रहते हैं, उन्ही अगो से वे खून, मवाद और मास टपकाते रहते है। 
कितना दु खमय एवं शोक-ऋन्‍्दन से प्रर्ण जीवन है नारको का ? 
मूल पाठ 
जइ ते सुता लोहितपृयपाइ बालागणी तेअगुुणा परेण । 
कभी महताहियपोरसीया, समुस्सिता लोहियपूयपुण्णा ॥२४॥। 
सस्क्तत छाया 
यदि ते श्र ता लोहितपुूयपाचिनी बालाग्निना तेजोग्रुणा परेण । 
कुम्भी महत्यधिकपौरुषीया, समुच्छिता लोहितपूयपूणा.. ॥२४॥। 
अन्वयार्थे 
(लोहितपुयपाइ) रक्त और मवाद को पकाने वाली (बालागणों तेअगुणा 


परेण) नई सुलगाई हुईं अग्नि के ताप के समान जिसका ग्रुण है, अर्थात्‌ जो अत्यन्त 
तेज ताप से युक्त है (मह॒ता) बहुत विशाल है, (अहियपोरसीया) पुरुष के प्रमाण से 
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भी अधिक प्रमाणयुक्त (लोहियपुयपुण्णा) रक्त और पीव से भरी हुई, (समुस्सिता) 
ऊँची (कुभी जद ते सुता) ऐसी कुभी नामक नरकभूमि कदाचित्‌ तुमने सुनी होगी । 

भावाये 

खून और मवाद को पकाने वाली ताजी सुलगाई हुईं आग के प्रखर 

तेज से युक्त तथा पुरुष के प्रमाण से भी अधिक प्रमाणवाली, रक्त और पीव 
से भरी हुई कुम्भी नामक नरकभूमि का नाम कदाचित्‌ तुमने सुना होगा । 

व्याख्या 

रक्त और मवाद से पूर्ण कु भी फंसी और कितनी बद्दी ? 

फिर सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी से भगवद्वचन कहते है-- “नरक मे कुम्मी 

नामक एक नरकभूमि है, जिसका स्वभाव रक्त और मवाद को पकाना है । वह ताजी 

प्रदीप्त अग्नि के ताप से युक्त है। वह कुस्सी बहुत बडी है और पुरुष के प्रमाण से 

भी अधिक प्रमाण वाली है, तथा वह ऊँट के आकार की बहुत ऊँची है। वह रक्त 

और मबाद से भरी रहती है | वह कुम्मी चारो ओर आग से जलती रहती हे । देखने 

में भी वह अत्यन्त घृणास्पद एवं बीभत्स है। कुम्भी का वर्णन शास्त्रकार ने क्यो 

किया ? इसका समाधान अगली गाथा मे देखिए । 


सुल पाठ 
पविखप्प त्ासु पययत्ति बालें, अटटस्सरे ते कलुण रखंते । 
तण्हाइया ते तउतबतर््त पज्जिज्जमाणाथ5्टटत्तर रसति ॥२५॥ 
संस्कृत छाया 
प्रक्षिप्प तासु प्रयचन्ति बालान्‌ आत्तिस्वरान्‌ त्तानू करण रसत्त । 
तृष्णादितास्ते त्रपुता म्रत॒प्त पाय्यमाना आत्तेंस्वर रसन्ति ॥२५॥। 
अन्वयार्थ 
(तासु) रक्त और मवाद से भरी हुईं उन कुम्मियों मे (बाले) अज्ञानी तथा 
(अट्टस्सरे) आतंनाद करते हुए एवं (कलुण रसते) करुणस्वर से. विलाप करते हुए 
नारकी जीवो को (पक्खिप्प) डालकर (प्रययत्रि) पकाते हैं। (त्ण्हाइया) प्यास से 
व्याकुल (त्ते) वे नारकी जीव (चउतबतत्त ) नरकपालो के द्वारा तपा हुआ सीसा 
ओर ताँवा (पत्जिज्जमाणा) पिलाये जाने पर (अदृठतर रसति) आत्त॑स्वर से रुदन 
करते हैँ । 
भाषाये 
आतंनादपूर्वक करुण क़न्दन करते हुए अज्ञानी नारकी जीवो को 
परमाधामिक असुर रक्त और मवाद से भरी हुई कुम्भी मे डालकर पकाते 
है। जब वे प्यास से व्याकुल होते है तो नरकपाल उन बेचारो को गर्म सीसा 
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ओर तॉबा गलाकर उनके मुह मे जबर्दस्ती उडेल देते है, जिससे वे बेचारे 
नारक आतंस्वर से रुदन करते है । 
व्याख्या 

प्यास बुझाने के लिए पिघला हुआ गर्म सीसा और ताँवा 

इस गाथा मे नारकों की दु खगाथा का रोमाज्चकारी वर्णन दिया गया है। 
ताजी सुलगाई हुई आग के तीन्न तेज से जलत्ती हुई तथा रक्त, मबाद, मास, शरीर के 
कटे-फटे, सडे-गले अवयव एव गन्दे-घिनौने पदार्थों से भरी, बदवूदार पूर्वोक्त कुम्भी मे 
अरक्षित तथा आतंनादपूवक करुणस्वर से विलाप करते हुए अज्ञानी नारकी जीव को 
नरकपाल जबरन डालकर पकाते है। प्यास से व्याकुल नारकी जीव जब पानी माँगते 
है तो दुष्ट नरकपाल उन्हे यह याद दिलाते हुए कि (तुम्हें तो सद्य बहुत प्रिय था 
लो पीओ इसे, यो कहकर तपाया हुआ सीसा और ताँवा उनके मुह मे जबरदस्ती 
उडल देते है। उन्हे पीते हुए वे बहुत जोर से आत्तंनाद करते है, रोते-विलखते हैं, 
बहुत ही आजीजी करते है, पर ऋर परमाधार्मिक बिलकुल दया या रियायत उन पर 
नही वरते । 

सल पाठ 


अप्पेण अप्पं इह वचइत्ता, भवाहमे पुव्वसते सहस्से । 
चिट्ठति तत्थ बहुक्रकम्मा, जहाकड कम्म तहासि भारे॥ २६॥। 


सस्कृत छाया 
आत्मनाऊ$जत्मानमिह वज्चयित्वा भवाधमान्‌ पूर्व शतसहख्नश । 
तिष्ठन्ति तत्र बहुक़ रकर्माण , यथाक्नृत कर्म तथा5उस्य भार ॥२६॥ 
अन्वयार्थे 
(इह) इस मनुप्यमव में (अप्पेण अप्प बचइत्ता) अपने आप ही खुद की 
वचना (ठगी) करके (पुब्बसते सहस्से भव!हमे) पूर्वंकाल में लुब्धक (न्याध) आदि 
सैकडो और हजारों नीच (अधम) भवो को प्राप्त करके (बहुक्रकम्मा तत्य 
चिदृठति) बहुक्र्रकर्मी जीव उस नरक मे रहते हैं। (जहाकड कम्स तहा से भारे) 
पूर्वजन्म मे जिसने जैसा कर्म किया है, उसके अनुसार ही उसे पीडा प्राप्त होती है । 
भावाथ 
इस मनुष्यजन्म मे थोडे-से सुख के लोभ मे आकर जो अपने आपकी 
वचना स्वय करते है, वे इससे पूर्व सेकडो और हजारो बार शिकारी, मच्छी- 
मार आदि नीचातिनीच योनियो मे जन्म पाकर फिर अत्यन्त क्र रकर्मी वे 
जीव नरक मे निवास करते हैं। जिस जीव ने पूवजन्म मे जैसा कर्म किया 
है, उसे उसके अनुसार ही पीडारूप फल श्राप्त होता है । 
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व्याख्या 


जँसा ओर जितना दुष्कर्म ' वेसा और उतना ही दु ख॒ 

इस गाथा मे शास्त्रकार कमसिद्धान्त के आधार पर स्पष्ट बताते है कि जिस 
प्राणी ने जिस प्रकार से किसी जीव को क्षति पहुँचाई है, उसे वैसे ही रूप मे तदनु- 
सार क्षति पहुँचती है। जैसा दु ख जिसने दूसरे जीव को दिया है, उसे वैसा ही दू ख 
मिलता है। जो व्यक्ति दूसरो को धोखा देकर या गला काटकर खुश होता है, शास्त्र- 
कार कहते हैं -“अप्पेण अप्प इह चचइत्ता । ऐसा जीव मनुष्यभव में दुसरो को 
धोखा देता है, वह अपने आप को धोखा देता है, क्योकि जिस प्रकार से उसने दूसरो 
को ठगा है, उसे उसी सिक्‍के मे उसका भुगतान करना होगा । दूप्तरे प्राणी के 
जातरूप अल्पसुख के लोभ से जो जीव अपने आपकी वचना करता है, वह अनेक 
भव करता हुआ सैकडो और हजारो बार मच्छीमार, व्याध, मल्लाह आदि अधम 
जातियो भे जन्म लेता है। उन जन्मो मे वह विपयलम्पट तथा पुण्यविमुख होकर उक्त 
दुष्कर्म के फलस्वरूप महाघोर और अत्तिदारुण नरकस्थान को पाप करता है । 

नरक मे रहने वाले ऋरकर्मीजीव पूर्वजन्म के वैरभाव को स्मरण करके पर- 
स्पर एक-दूसरे को मार-पीट, गालीगलौज आदि करके दुख उत्पन्न करते है। इस 
भेकार शास्त्रकार की हृष्टि से वे चिरकाल तक निवास करते है । 

जहाकड कम्म तहासि भारे' 
जिस नीच अध्यवसाय से नीच और 
जीव को वेदना भी उसी प्रकार की 


“अर्थात्‌ जिस जीव ने पूर्वजन्म में जैसे और 
उससे भी नीच कर्म हँस-हंसकर किये हैं, उस 


तीत्र या तीब्रवर होती है। वह बेदना अपने 
आप से भी होती है, दूसरे के द्वारा भी मिलती है और दोनो से भी होती है । जो 


पृर्वजन्म मे मासाहारी थे, उनको यहाँ नरक में भी उनका ही मास आग मे पकाकर 


जलाया जाता है। जो पूर्वजन्म मे मद्य पीते थे, उत्तको भी अपने ही रक्त को उबाल 
कर गर्म-गर्म उतके मुंह मे 


उ डेला जाता है। पूवंजन्स मे जो किसी प्राणी का रक्त 
पीते थे, उन्हे भी गर्म सीसा पिघला कर पिलाया जाता है। पृवज मे मे शिकारी या 
मच्छीमार बनकर जो 


मृग या मछली जादि का घात करते थे, वे यहाँ उसी तरह 
काटे और भारे जाते हैं । जो मिथ्याभाषण, पैशुन्य, परनिन्दा आदि करते थे, उनके 
मिथ्याभाषण आदि पापी का स्मरण कराकर उनकी जीभ काट ली जाती है। जो 
भवेजन्म में दूसरे वा द्रव्य हरण करते थे, उनके अग्रोपाग काट लिये जाते है, जी पर- 
स्वोसेवन करते थे, उनका अण्डकोश काट लिया जाता है, तथा उन्हे शाल्मलिवृक्ष 
के। आलियन कराया जाता है । इसी तरह जो महारम्भी एव महापरियग्रही तथा 
तोध, सन, माया, लोभ (कपाय) से ओतप्रोत थे, 


उन्हे नरकपालो द्वारा जन्मान्तर 
+ महारम्भ आदि का स्मरण दिलाकर उसी तरह का दुख दिया जाता है। इसलिए 
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और तॉबा गलाकर उनके मुह मे जबर्दस्ती उडेल देते हैं, जिससे वे बेचारे 
नारक आतेस्वर से रुदन करते है। 
व्याय्या 

प्यास बचाने के लिए पिघला हुआ गर्म सीसा और ताँचा 

इस गाथा मे नारकों की दु खगाथा का रोमाञ्चकारी वर्णन दिया गया है। 
ताजी सुलगाई हुईं आग के त्तीन्न तेज से जलती हुई तथा रक्त, मवाद, मास, शरीर के 
कटे-फटे, सडे-गले अवयव एव गन्दे-घिनौने पदार्थों से भरी, बददूदार पूर्वोक्त कुम्भी मे 
अरक्षित तथा आतंनादपूृवक करुणस्वर से विलाप करते हुए अज्ञानी नारकी जीव को 
नरकपाल जबरन डालकर पकाते है। प्यास से व्याकुल नारकी जीव जब पानी माँगते 
है तो दुष्ट नरकपाल उन्हे यह याद दिलाते हुए कि (तुम्हें तो मद्य बहुत प्रिय था 
लो पीओ इसे, यो कहकर तपाया हुआ सीसा और ताँता उनके मुह से जबरदस्ती 
उडल देते है । उन्हे पीते हुए वे बहुत जोर से आत्तनाद करते है, 'रोते-बिलखते हैं, 
बहुत ही आजीजी करते है, पर ऋर परमाधामिक बिलकुल दया या रियायत उन पर 


नही करते । 
सल पाठ 


अप्पेण अप्पं इह बचइत्ता, भवाहमे प॒व्वसते सहस्से ॥ 
चिट्॒ठति तत्थ बहुक्रकम्मा, जहाकड कम्म तहासि भारे॥ २६॥। 


सस्ऊँत छाया 
आत्मना>घत्मानमिह ववधु्चयित्वा भवाघमान्‌ पूर्व शतसहस्नश । 
तिष्ठन्ति तत्र बहुक् रकर्माण , यथाक्ृत कर्म तथाउस्य भार ॥२६॥ 
अन्वयार्थे 
(इह) इस मनुप्यमव में (अप्पेण अप्प वचइचा) अपने आप ही खुद की 
वचना (ठगी) करके (पुन्वसते सहस्से भवाहमे) पूर्व॑काल में लुब्धक (व्याध) आदि 
सैकडो और हजारो नीच (अधम) भवों को प्राप्त करके (बहुकूरकम्मा तत्यथ 
चिदृठति) बहुक््रकर्मी जीव उस नरक मे रहते हैं। (जहाकड कम्म तहा से भारे) 
पूर्व॑जन्म मे जिसने जैसा कर्म किया है, उसके अनुसार ही उसे पीडा प्राप्त होती है। 
भाव 
इस मनुष्यजन्म मे थोडे-से सुख के लोभ मे आकर जो अपने आपको 
वचना स्वय करते है, वे इससे पूर्व सेकडो और हजारो बार शिकारी, मच्छी- 
मार आदि नीचातिनीच योनियो मे जन्म पाकर फिर अत्यन्त क्र रकर्मी वे 
जीव नरक मे निवास करते है। जिस जीव ने पूर्वजन्म मे जेसा कर्म किया 
है, उसे उसके अनुसार ही पीडारूप फल प्राप्त होता है । 
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व्याख्या 


जैसा और जितना दुष्कर्म ' बेसा और उतना ही हु स 
इस गाथा में शास्त्रकार कर्मसिद्धान्त के आधार पर स्पष्ट बताते है कि जिस 
प्राणी ने जिस प्रकार से किसी जोब को क्षति पहुँचाई हे, उसे वेसे ही रूप मे तदनु- 
सार क्षति पहुँचती है | जैसा दु ख जिसने दुसरे जीव को दिया है, उसे वैसा ही दु ख 
भिलता है। जो व्यक्ति दूसरो को घोखा देकर या गल्मा काटकर खुश होता है, शास्त्र- 
कार कहते है --“अप्पेण अप्प इह॒ वचइत्ता । ऐसा जीव मनुष्यभव मे दूसरो को 
धोखा देता है, वह अपने आप को धोखा देता है, क्योंकि जिस प्रकार से उसने दूसरों 
को ठगा है, उसे उसी सिक्के मे उसका भुगतान करना होगा। दूसरे प्राणी के 
पातरूप अल्पसुख के लोभ से जो जीव अपने आपकी वचना करता हे, वह अनेक 
भव करता हुआ सैकडो और हजारो बार मच्छीमार, व्याध, मल्लाह आदि अधम 
जातियो भे जन्म लेता है। उत जन्मों मे वह विषयलम्पट तथा पृष्यविमुख होकर उक्त 
दुष्कर्म के फलस्वरूप महाघोर और अतिदारुण नरकस्थान को पाप करता है। 


नरक मे रहने वाले कुरकर्मीजोब पूर्वेजन्म के वैरभाव को स्मरण करके पर- 
न्पर एक-दूसरे को मार-पीट, गालीगलौज आदि करके दुख उत्पन्न करते है। इस 
भेकार शास्त्रकार की हृप्टि से वे चिरकाल तक निवास करते है । 


'जहाकड कम्म तहासि भारे--अर्थात्‌ जिस जीव मे पूर्वजन्म में जैसे और 
जिस तीच अध्यवसाय से नीच और उससे भी नीच कर्म हँस-हँसकर किये है, उस 
जीव को वेदना भी उसी प्रकार की तीब्र या तीब्रतर होती है। वह बेदना अपने 
आप से भी होती है, दूसरे के द्वारा भी मिलती है और दोनो से भी होती है । जो 
पूर्वेजन्म में मासाहारी थे, उनको यहाँ नरक मे भी उनका ही मास आग मे पकाकर 
खिलाया जाता है । जो पूर्तजन्म मे मद्य पीसे थे, उसको भी अपने ही रक्त को उबाल 
कर गर्म-गर्म उनके मुंह मे उडेला जाता है। पूर्वजन्म मे जो किसी प्राणी का रक्त 
पीते थे, उन्हे भी गर्म सीसा पिघला कर पिलाया जाता है। पूर्वजन्म मे शिकारी या 
भच्छीमार बतकर जो सूय या मछली आदि का घात करते थे, वे पहाँ उसी तरह 
काटे और मारे जाते है। जो मिथ्याभाषण, पैंशुन्य, परनिन्दा आदि करते थे, उनके 

उशयाभायण आदि पापो का स्मरण कराकर उनकी जीक्न काठ ली जाती है। जो 
सिजन्म में दूसरे का द्रव्य हरण करते थे, उनके अगोपाग काट लिये जाते है, जो पर- 
स्त्रात्ेवन करते थे, उनका अण्डकोश काठ लिया जाता हैं, तथा उन्हे शाल्मलिवृक्ष 
गए जालिगन कराया जाता हैं। इसी तरह जो महारम्मी एवं महापरिम्रही तथा 
न ४ मान, साया, लोभ (कपाय) से ओतप्रोत थे, उन्हे नरकपालो द्वारा जन्मान्तर 
+ महारम्भ बादि का स्मरण दिलाकर उसी तरह का दुख दिया जाता है| इसलिए 


६०६ सुत्रकृतांग सूंत्र 


शास्त्रकार के इस वाक्य को हृदयगम कर लो कि जिसने जैसा कर्म किया है, उसे 
उसके अनुसार ही पापकर्म फलस्वरूप दुख की प्राप्ति होती है । 
मल 
समज्जिणित्ता कलुस अणज्जा, इटठेहि कतेहि य विष्प्वणा । 
ते दुब्भिगधे कसिणे य फासे, कम्मोवगा कुणिसे आवसति ॥२७॥ 
त्ति बेसि॥। 


सस्कृत छाया 
समज्यें कलुषमनार्य्या , इष्टैकान्तैश्च विप्रहीना । 
ते दुरभिगन्धे कत्स्ने (कृष्णे) च॒ स्पर्गो, कर्मोपगा कुणिमे आवसन्ति ॥२७॥। 
[। इति ब्रवीसि ।। 
अन्वयाथे 
(अणज्जा ) अनाय॑ पुरुष (कलुस समज्जिणित्ता) पाप उपार्जन करके (इद्ठंहि 
कतेहि य विष्पक्ृणा) इष्ट और प्रिय रूपादि विपयो से रहित-वचित होकर (कम्मो- 
बगा) कर्मो के वशीभूत होकर (दुब्मिगधे) दुर्गेन्ध से भरे, (कसिणे य फासे) अशुभ 
स्पश वाले (कुणिमे) मास-रुधिरादि से परिपूर्ण नरक मे (आचसति) जमकर निवास 
करते हैं । (त्ति बेमि) ऐसा मैं कहता हूं । 
भावार्थ 
अनायें पुरुष पापकर्मों का उपारजंन करके इष्ट और प्रिय शब्दादि से 
रहित होकर कर्मो के वश दुर्गेन्ध से भरे, अशुभ स्पर्श से युक्त मास रक्त आदि 
से परिपूर्ण नरक मे चिरकाल तक जमकर निवास करते हैं। ऐसा मैं 
कहता हूँ । 
व्याख्या 
* पुरुषो का इष्ट स्पर्शादि से रहित होकर नरक निवास 
इस गाथा मे प्रथम उद्दे शक का उपसहार करते हुए शास्त्र कार ने नरक का 
सक्षिप्त स्वरूप और अनारयों का वहाँ इष्ट शुभ विषयो से रहित होकर रहना बता 
दिया है। अनाये पुरुष वे हैं, जो अनायेकर्म या हिंसा, झूठ, चोरी आदि आख्रवों का 
सेवन करके अत्यन्त अशुभकर्मो का उपार्जेन एवं वृद्धि कर लेते हैं । वे क्र्‌रकर्मी जीव, 
जो नरक मे चिरकाल तक डेरा जमाए रहते हैं, उसका फल बताते हुए शास्त्रकार 


कहते हैं--वे वरक मे आकर अशुभ दुर्गन्धयुक्त स्थान में रहते है, तथा शब्दादि 
पचेन्द्रिय विपयो से एवं इष्ट मनोज्ञ पदार्थों से वचित (रहित) होकर रहते है । 


नरकविभक्ति पचम अध्ययन--प्रथम उद्देशक ६०७ 


अथवा वे जिन माता-पिता, भाई-बहन, पत्नी-पुत्र आदि स्वजनों के लिए पाप का 
उपाजेन करते है, उनसे रहित होकर अकेले, असहाय और अश्चुरक्षित होकर नरक मे 
चिरकाल तक सडते रहते हैं | वरकभूमियाँ सडे हुए मुर्दे से भी अधिक बदवृूदार तथा 
अत्यन्त उद्वं गजनक स्पशे वाली एवं मास, रुधिर, पीव, चर्बी आदि गदे पदार्थों 
से भरी हुई घृणास्पद है । जहाँ नारको का हाहाकार शब्द दशो दिशाओ को बहरा 
कर देता है । ऐसी अतिनत्तीच नरक मे प्राय अज्ञान के कारण नारक जीव उत्त्कष्टत 
३३ सागरोपम काल तक की आयु तक रहते हैं । 'त्ति बेमि' शब्द का अर्थ पूर्ववत्‌ है । 


इस प्रकार पच्चरम अध्ययन (नरकविभर्ति) का प्रथम उ् शक अम्रसुखबोधिनी 
व्ययध्या सहित सम्पुर्ण हुआ । 


पंचम अध्ययन : द्वितीय उहदेशक 
नरकाधिकार 


पाँचवे अध्ययन के प्रथम उद्द शक की व्याख्या की जा चुकी है। अब उसका 
दूसरा उद्द शक प्रारम्भ किया जाता है । पहले उद्द शक से विशेषतया यह बताया गया 
है कि प्राणिवर्ग किन-किन पापकर्मो के करने से नरक में जाता है और किस-किसके 
द्वारा कैसी-कैसी यातनाएँ दी जाती हैं और उनकी कैसी-कैसी प्रतिक्रिया नारकी 
जीवो के मानस पर होती है ? अब इस दूसरे उद्द शक मे भी वही बाते दूसरे पहलुओ 
से विशेषरूप से बताई गई हैं । 
इस सम्बन्ध से क्रमश्राप्त प्रथम गाथा इस प्रकार है-- 
मूल पाठ 
अहावर सासयदुक्खधम्म, त भे पवक्‍्खामि जहातहेण । 
बाला जहा दुक्कडकम्मका री, वेदति कम्माइ पुरेकंडाइ ॥१॥ 
पस्कत छाया 
अथापर शाइवतदु खधर्म, त भवदृभ्य प्रवक्ष्यामि याथातथ्येच । 
बालायथा दुष्कृतकर्मकारिणो, वेदयन्ति कर्माणि पुराकृतानि ॥२॥ 
अन्वयार्थे 
(अह) इसके पश्चात्‌ (सासथडुक्खधम्स) निरन्तर दुख देना जिसका स्वभाव 
है, ऐसे (अवर) दूसरे (त) नरक के सम्बन्ध मे (भें) आपको (जहातहेण) यथार्थ॑रूप 
से (पत्रक्खामि) मैं कहूँगा । (जहा) जिस प्रकार (टुक्कडकरमकारी) पापकर्मे करने 
वाले (बाला) अज्ञानी जीव (पुरेकडाइ फस्माइ वेदति ) अपने पूर्वेकृत परापकर्मो का 


फल मभोगते हैं । 
भावार्थ 


श्री सुधर्मास्वामी अपने शिष्यवर्ग---जम्बूस्वामी आदि से कहते हैं-- 
अब मैं निरन्तर दु ख देने वाले दूसरे तरक के विषय मे आपको ठीक-ठीक 
उपदेश करूँगा । पापकर्म करने वाले अज्ञाती प्राणी जिस प्रकार अपने पाप 
का फल भोगते है, वह मैं बताऊंगा । 


छद्‌ण्प् 
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-  व्याय्या 
सतत दु ख स्वभाव वाले अन्य नरक और पापी वारक 
श्री सुधर्मास्वामी श्री जम्ब्स्वामी आदि अपने शिष्यवर्ग से अन्य नरको और 
नारकी जीवो के पाप के फल का यथातथ्य निरूपण करने की वात कहते है, उसका 
इस गाथा में उल्लेख है । 
नरक के सम्बन्ध मे प्रथम उद्दे शक मे भी बहुत सी बाते बताई गई है । वहाँ 
भी नरक को सतत दु खस्‍्वभावयुक्त बताया गया है । और यहाँ पुन उसी बात को 
दोहराया गया है--'सासयदुक्खधम्म । शाश्वत-यानी आयुपर्यन्त रहने वाला, 
जिदगीमर सतत दुख देता ही जिसका स्वभाव है, ऐसे नरक को 'शाश्वतदु खधर्मा' 
कहते है । नरक के जीवो को पद-पद पर, स्थान-स्थान पर इतना दुख है कि उसे 
सुख का तो पता ही नही होता कि वह क्‍या चीज है ”? क्योकि नारकी जीवो को 
एक क्षणभर भी सुख का लेश नही प्राप्त होता। श्री सुधर्मास्वामी कहते है--उस 
नरक का जेंसा भी स्वरूप है, वैसा मैं आपसे कहेंगा, उसमे राईरत्तीमर भी घटा- 
वेढाकर अथवा बारोपित करके नही कहूँगा । जो पुरुष बाल है--परमार्थ को नही 
जानते हैं, तथा कमंफल का विचार न करके पापकर्म करते रहते हैं अथवा बुरे अनु- 
प्ठान द्वारा ज्ञानावरणीयादि कर्मो का उपाजन करते हैं वे पापी जीव पूबेजन्मोपाजित 
कर्मो का फल जिस प्रकार नरक मे भोगते है, उसे मैं कहूँगा । 
मूल पाठ 
हत्येहि पाएहि य बधिऊर्ण, उदर विकत्त'ति खुरासिए्ह । 
गिण्द्त्ति बांलस्स विहत्त देह, वद्ध थिर पिट्ठतो उद्धरति ॥२॥ 
सस्कृत छाया 
हस्तेषु पादेष्‌ च बद्ध वा, उदर विकत्त यन्ति क्षुरप्रासिमि । 
गृहीत्वा वालस्य विहत देह, बच्च स्थिर पृष्ठता उद्धरन्ति ॥२॥। 
अन्वयार्थ 
(हस्येहि पाएहि य बधिऊण) परमाधाभिक असुर नारकी जीवो के हाथो 
ओर पैरो को वाँधकर (जुरासिएह) उस्तरे और तलवार के द्वारा (उदर विकत्त ति) 


उसका पेट फाड देते हैं। (बालस्स) अज्ञानी मारकी जीवो के (विहृत्त्‌ देह) लाठी 
आदि अनेक शस्त्रो के प्रहार से क्षत-विक्षत - घायल हुए या जर्जरित हुए शरीर को 
(गिष्ह्त्त) पकड कर (पिदृठओ वद्ध थिर उद्धरति ) उनकी पीठ की चमडी को 
उदरन सोच लेते है, उधेड लेते हैं । 

भावाथे 


“रमाधामिक असुर नारकी जीवो के हाथो और पैरो को वाँधकर 
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तेज उस्तरे या तलवार से उनका पेट फाड डालते है । फिर वे अज्ञानी नारक 
के लाठी आदि अनेक प्रहारो से क्षतविक्षत जर्जर शरीर को पकड कर उनके 
पीठ की चमडी को जबरन उचेड देते है । 
व्यास्या 

परमाधामिको द्वारा नारको जीवो को यातना 

इस गाथा मे पूर्वगायथा मे की गई प्रतिज्ञा के अनुसार नरक और नरक के दु खो 
के कारणो का वर्णन प्रारम्भ किया गया ह- 'हत्थयेहि पाएहि उद्धरति । उन-उन 
पापकर्मो के उदय से दूसरों को दु ख देने मे हपित होने वाले परमाधामिक असुर उन 
नारकी जीवो के हाथ-पैर कसकर बाँधते है, फिर उच्तरा या तलवार आदि तेज धार 
वाले शस्त्रों से उनका पेट फाड डालते है । इत्तना ही नही, वालवत्‌ असमर्थ उन 
नारकी जीवो के लाठी आदि विविध गान्त्रों के प्रहार से क्षतविक्षत एव जजंर बने 
हुए शरीर को कसकर पकेड लेते है, फिर उत्तको पीठ की चमडी जबरन उचधड लेते 
है । कितनी क्रुण कहानी है, नारक लोगो के जीवन की ! 

सल पाठ 


बाहू पकत्तति य मूलतो से, थूल वियास मुहे आडहंति | 
रहसि जुत्त सरयति बाल, आरुस्स विज्कति तुदेण पिट्ठे ॥३॥ 
सस्कृत छाया 
बाहून्‌ प्रकर्तंयन्ति च मूलत्तस्तस्य, स्थूल विकाश मुखे आदहन्ति । 
रहसि युक्त स्मरयन्ति वालमारुष्य विध्यन्ति तुदेन पृप्ठे ॥३।! 
, अन्चयार्थ 
(से बाहुय भूलतो पकत्त ति) नरकपाल नारकी जीव की वाहु को जड से काट 
देते है । (मृहें वियास) फिर उन्तका मुह फाडकर (थूल आडहति) उसमे जलते हुए 
लोहे के बडें-बडे गोले डालकर जलाते हैं । (रहसि) गुप्ते रूप से एकान्त मे जुत्त ) 
जन्मान्तर मे किये हुए उनके कर्मो का (सरयतलि) स्मरण कराते हैं। (आउरुस्स) तथा 
बिना कारण ही कोप करके (तठुदेन) चाबुक से (पिदठे) पीठ पर (विज्ञ्ति) प्रहार 
करते है । 
भावाथ 


नर॒कपाल नारकी जीव की भुजा को मूल से काट देते है, फिर उनका 
मुँह फाड उसे तपा हुआ लाल सुख लोहे का गोला डालकर जला देते हैं एव 
एकान्त मे ले जाकर उनके पूर्वकृत पापकर्म की याद दिलाते है। कभी 
अकारण रोष करके चाबुक से उनकी पीठ पर मारते हैं । 
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व्याख्या 
पापकर्मो की याद दिलाकर रोषपुर्वक ताडन 
इस गाथा में पुन नारकों को दी जाने वाली यातनाओ का वर्णन किया गया 
है। वास्तव मे तीन नरकभूमियों मे परमाधामिक तथा दूसरे नारकी जीव तथा 
तीचे की चार नरकभूमियों मे रहने वाले दूसरे नारकी जीव तारकी जीवो की भुजा 
को जड से काट डालते हैं तथा मुह फाडकर उसमे तपा हुआ लोहे का लाल-लाल 
बडा गोला डालकर मुह जला डालते हैं । फिर एकान्त मे उन नारको को ले जाकर 
वे उन्हें उनके द्वारा पूर्वेजन्म में किये हुए पापकर्मो की याद दिलाकर यह बता देते 
हैं कि वे ऐसी सजा क्यो दे रहे हैं? जैसे कि गर्म सीसा पिलाते समय वे कहते है--- 
'तुम कितने खुश होकर शराब पीते थे ” अब क्यो घबराते हो ” उनके शर्रार के मास 
का टुकड़ा खिलाते समय कहते है--'तुम तो दूसरे का मास खूब खाते थे, अब इसे 
खाने मे क्यो हिचकिचाते हो ?” इस प्रकार दु ख के अनुरूप उनके कर्मो का स्मरण 
कराते हुए उनको पीडा देते है। कभी-कभी अकारण ही रोप करके उनकी पीठ पर 


कोडे बरसाने लगते हैं। बेचारे परवश नारकी जीव कुछ भी प्रतिकार नहीं कर 
सकते । विवश होकर उन्हें सब कुछ सहना पडता है । 


मुल पाठ 
अय व तत्त जलियं सजोइ, तऊवम भूमिमणुक्कसता । 
ते डज्ममाणा कलुण थणति, उसुचोइया तत्तजुगेसु जुत्ता ॥४॥ 
ससकृत छाया 
अय इव ज्वलिता सज्योतिस्तदुपमा भूमिमनुक़ामन्त । 
ते दह्ममाना करुण स्तनन्ति इषुचोदितास्तप्तयुगेषु युक्ता ॥४॥ 
अन्वयार्थ 
(अथ ब) तप्त लोहे के गोले के समान (सजोइ) ज्योतिसहित (जलिय) 
जलती हुईं (तत्त ) तप्त भूमि की (त्कबस) उपमायोग्य (भूमि) भूमि पर (अणुक्कमत्ता) 
चलते हुए (ते) वे नारकी जीव (डज्ञसाणा) जलते हुए (कलुण थणत्ति) करुण 
तन्‍्दन करते है, (उस्चुचोइया) लोहे का नोकदार आरा भोककर प्रेरित करने पर (तत्त- 
जुगेसु जुत्ता) तप्त गाडी के जुए मे जुते हुए वे नारकी जीव करुण विलाप करते हैं । 


भावार्थ 
तपे हुए गर्म लोहे के गोले के समान ज्योतिसहित जलती हुई नरक 
की तपी-सी भूमि पर चलते हुए वे नारक जीव झूलसने से करण विलाप 
करते हैं। त्ाथ ही लोहे 


का नोकदार आरा भोककर बैलो को चलाने की तरह 
5त गाडी से जुते हुए नारकी जीवो को भी 
यार ते हुए ना हे आरा भोककर चलाने सेचे 
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व्याख्या 
नरक की जलती ५(मि पर चक्रमण, नोकदार आरे से वेध ! 
इस गाथा मे नारकी जीवो के नरक मे जाज्वल्यमान लोहे के गोले की तरह 
जलती हुईं ज्योतिस्व॒रूप पृथ्वी के समान नरकभूमि पर चलने की तथा बैलगाडी मे 
जुते हुए बैलो को चलाने के लिए नोकदार लोहे का आरा भोकने की तरह जुए मे 
जोते हुए नारकी जीवो के आरा मोकने की प्रतिक्रिया बताई है। 'कलुण थणति' 
अर्थात्‌ वे वेचारे करुणस्वर मे रोते विलखते है। उनका रुदन या उनकी पुकार वहाँ 
कोई नही सुनता । परमाधार्िक तो और अधिक क्र रतासे उन्हे पीडा पहुँचाते हैं । 
मसल पाठ 
बाला बला भूमिमणुक्कमता, पविज्जलं लोहपह व तत्त । 
जसी5शिदुग्गसि पवज्जमाणा, पेसेव दडेहि पुराकरंति ॥५॥| 
सस्कृत छाया 
बाला बलाद भूमिमनुक़ाम्यमा णा, प्रविरलजला लोहपथमिव तप्ता । 
यस्मिन्न भिदुर्गे प्रपद्यमाना; प्रेष्यानिव दण्डे: पुर कुवेन्ति ॥५॥। 
अन्वयार्थ 
(घाला) अज्ञानी नारकी जीव (लोहपह व तत्त ) जलते हुए लोहमय मारे 
(रेल की पटरी के समान) तपी हुईं (पविज्जल) रक्त और मवाद के कारण थोडा 
पानी होने से कीचड बाली (भूमि) पृथ्वी पर (बला) परमाधामिको द्वारा जबरन 
(अणुक्कमता ) चलाये जाते हुए बुरी तरह रोते-चिल्लाते हैं। (असी5भिदुग्गसि) 
नारकी' जीव कुम्भी अथवा शाल्मलि आदि जिस दुर्गंग स्‍थान पर (पवज्जमाणा) 
परमाधाभ्िको द्वारा चलने के लिए ग्रेरित किये जाते है, कि-तु जब वे ठीक से नही 
चलते तब (पेसेव देह पुराकरति) कुपित होकर परमाधामिक डडे आदि मारकर 
बैल की तरह उन्हे आगे चलाते हैं । 
हि भावार्थ 
परमाधाम्िक, अज्ञानी नारकी जीवो को जलते हुए लोहमय पथ के 
समान तपी हुई तथा रक्त एव मवाद के कारण थोडा पानी होने से कीचड 
वाली जमीन पर जबर्दस्ती चलाते हैं। जिस कठिन स्थान पर जाते हुए 
नारकी जीव रुक जाते है, उस स्थान मे बैल की तरह डडे आदि से मार-मार 


कर वे उन्हे आगे ले जाते है | 
व्याख्या 
परमाधघासिको हारा धलात्‌ चलने को बाध्य 
परमाधामिक नरक के मुख्य दण्डनायक हैं | वे नारको से मनमाना व्यवहार, 
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अमानुणिक एवं ऋर यातनापूर्ण बर्ताव करते हैं। इस गाथा मे यह बताया गया है 
कि मरकपाल नारकी जीवो को कैसे नरकभूमि पर चलने को बाध्य कर देते हैं । 
देचारे अज्ञाती चारकों को वे जलते हुए लोहे के मार्ग (लोहे की रेल की पटरी) के 
समान ग़रमें तथा रक्त व मवाद की अधिकता के कारण पकिल भूमि पर जवरन 
चलाते हैं। अत्वस्त ऊबडखाबड या विषम सरकस्थान मे चलने के लिए परमा- 
धामिक उन्हे प्रेरित करते हैं, किन्तु जब वे ठीक से नही चलते, तब ऋद्ध होकर बैल 
पा दास की तरह डडे, कोडे आदि सार-मारकर उन्हें आगे चलने को बाध्य कर 
देते हैं। निष्कं यह है कि मारकी जीव स्वेच्छा से न तो कही जा सकते हैं, न 
कही 'रह सकते हैं । 
सूल पाठ 
ते संपगाढ सि पवज्जमाणा, सिलाहि हम्मंति निषातिणीहि । 
सत्तांवणी नाम चिरटिठ्तीया, सतप्पतती जत्थ असाहुकम्मा ॥६॥ 
संस्कृत छाया 
ते सम्प्रगाढ़ प्रपयममाना शिलाशिहँन्यन्ते निपातिनीभि । 
सतापनी नाम चिरस्थितिका, सन्तप्यते यत्रासाधुकर्मा ॥६॥ 
अस्वयार्थ 

सपगादलि) तीज बेदना से भरे असह्य नरक मे (पचज्जमाणा ) पड़े हुए (ते) 

दे नारकी जीव (लिपातिणीह सिलाहि हम्मति) सम्मुख गिरने वालो शिलाओं के 
नीचे दवकर मारे जाते हैं। (सलाबणी) सत्तापनी यात्ती सताप देते वाली कुम्भी नरक- 
भूमि (चिरट्ठितीया) चिरकाल तक स्थिति वाली है। (जत्थ) जहाँ (असाहुकस्मा) 
पपकर्म करने वाला जीव चिरकाल तक (सत्तप्पती ) श्षतप्त होता है । 


भावार्थ 
तीन पीडा से परिपूर्ण नरक में पडे हुए नारकी जीव कभी-कभी 
सामने से गिरती हुईं शिलाओ से मारे जाते हैं| कुस्भी नामक सतापनी चरक- 
भूमि को प्राप्त पापी लारको की स्थिति बहुत लग्बी होती है। पापकर्मी 
नारक उसमे दीर्घकाल तक सतप्त होता रहता है। 
व्यास्पा 


चिरकाल तक सतापनी ने घतप्त नारफ 
इस गाथा से नतारको की चिरकालीन 


वेदना का जीता-जागता चित्रण है । 
जब भारको जीव अत्यन्त घोर पीडा से पूर्ण असह्य नरक से अथवा मार्ज मे होते हैं 
और वे इधर-उधर हटने या चले जाने मे असमर्थ होते है, तो असुरो हारा सामने से 
शिलाएँ पटकी जाती हैं, जिनके नीचे दवकर वे मरणासन्न दी जाते हैं। जो प्राणियो 
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को सदा हर तरह से सनन्‍्ताप देने वाली है, उते सतापनी कहने हैं, वह कु भी नरक 
है, जिसकी स्थिति दीर्घकालिक है। कुम्मी नरक मे गया हुआ नारकी जीव चिरकाल 
तक रहकर वहाँ नाना प्रकार की वेदनाएँ भोगता रहता है। वहाँ वही जीव जाता 
है, जिसने पू्वंजन्म मे बहुत पापकर्म किये हो। सचमुच जीव की यह अत्यन्त 
दुर्भाग्यपूर्ण स्थिति है । - 

मूल पाठ 


कदूसु पक्खिप्प पयति बाल, ततोवि दड्ढा पुण उप्पयति । 
ते उडढकाएहि पखज्जमाणा, अवरेहि खज्जति सणप्फएहि ॥७॥ 
ससस्‍्कृत छाया 
कन्दुसु प्रक्षिप्प पचन्ति बाल, ततोश४पि दग्धा पुनरुत्पतन्ति । 
ते ऊध्वेंकाये प्रखाद्यमाना अपरे खाद्यन्ते सनखपदे (॥७॥। 
अन्चवयार्थ 
(बाल ) अज्ञानी नारकी जीव को (कट्टंशु) गेंद के समान आकार वाले नरक 
में (पक्खिप्प) डालकर (पयति) परमाधाभिक पकाते है । (इड्ढा) जलते हुए वे 
नारकी जीव (त्ततोषि) वहाँ से (पुण उप्पयति) फिर ऊपर उड जाते है, (ते) वे तारकी 
जीव (उड्ढकाएहि) द्रोणकाक के द्वारा (खज्जत्ति) खाए जातें है । (अवरेह सणप्फर्एह) 
तथा दुसरे सिंह, व्याध्र आदि के द्वारा भी खाए जाते हैं । 
भावायें 
नरकपाल, अज्ञानी नारक को गेंद के-से आकार को कुम्भी मे डालकर 
पकाते हे । फिर वे जलते हुए वहाँ से भूने जाते हुए चने की तरह ऊपर 
उछल जाते हैं । वहाँ द्रोगकाक (एक प्रकार के शिक्रारी कौए) उन पर टूट 
पडते है, वहाँ से जब्र वे दूसरी ओर जाते हैं, सिंह बाघ आदि के द्वारा 


खाए जाते है । 
व्याख्या 


तारक गेंद के समान आकार की नरककुम्भी से 
इस गाथा में यह बताया गया है कि नारकी जीवो को परमाधाभिक किस- 


किस प्रकार की यातनाएँ देते है। बेचारे नारको को नरकपाल गेंद के समान आकार 
वाली नरककुम्मी मे डालकर पकाते है। चने की त्तरह पकाते हुए वे जीव वहाँ से 
उछलकर ऊपर उड जाते हैं। जहाँ वेक्तिय से बने हुए द्रोणकाक उन्हे खाने को टूट 
पडते है । वहाँ से दूसरी ओर जाते हैं तो सिंह व्याप्न आदि नखवाले हिंसक जानवरो 
द्वारा वे खा डाले जात है । कितनी विडस्थना है, नारकी के जीवन मे ,/ यह सब 


स्वकृत पायपकर्मो का ही खेल है। 


तरकाधिकार पचम अध्ययन---हितीय उद्देशक 


मसल पाठ 
समूसिय नाम विधृमठाण, ज सोयतत्ता कलुण थणत्ति । 
जअहोसिर कट्टु विगत्तिकण, अयव सत्थेहि समोसवेति ॥|८॥ 


सस्कृत छाया 
समुच्छित नाम विधुमस्थान, यतु णोकतप्ता करुण स्तनन्ति । 
अध शिर छूत्वा विकर्त्यायोवत्‌ शस्त्नौ समुत्त्रवन्ति ॥८॥। 
अन्वयार्थ 
(सपूसिय नाम विधूसठाण) नरक मे ऊँची चिता के समान धमरहित एक 
स्थान है, (ज सोयतत्ता ) जिस स्थान को पाकर शोकसतप्त नारकों जीव (कलुण 
थणति) करुणस्वर मे विलाप करते हैं। (अहोसिर कट॒द) नरकपाल नारकीजीव के 
सिर को नीचा करके (विगत्तिकण) तथा उसके शरीर को काटकर (अयच सरत्थेहि) 
लोहे के शस्त्रों से (समोसर्वेति) उसके टुकडे-टुकडे कर डालते है। 
व्याख्या 
नारकी जीवो की वही हाय-हाय ! 
इस गाथा मे नरकपालो द्वारा भारकों को दी जाती हुईं शस्त्र पोडा का 
वर्णन है। चिता के समान धूमरहित एक नरकभूमि होती है, जो अत्यन्त पीडा का 
स्थान है। उस स्थान पर पहुँचते ही नारकी जीव शोक से विह्ुलुल होकर करुणकन्दन 
करते हैं। ऋर नरकपाल उनका मस्तक नीचा करके, उनके शरीर करे लोहे के शस्त्रों 
से काटकर दुकडे-टकडे कर डालतें है । 


यहाँ नाम! शब्द सम्भावता के अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है । जिसके लगाने से 
तय का अर्थ होता है-- नरक मे धूमरहित एक उच्च चिताकार स्थान की 
सम्भावना है । 


सूल पाठ 


संमूसिया तत्थ विसूणियगा पक्‍्खीहि खज्जति अओमुहेहि । 

सजीवणी नाम चिरटिठ्तीया, जसी पया हम्मइ पावचेया ॥९॥ 
सस्कत छाया 

समुच्छितास्ततन्न विशूणितागा पक्षिप्रि खाद्यन्तेष्यो मुखे 


| 
संजीवनी नाम चिरस्थितिका, यस्या प्रजा हन्यते पापचेतस ॥॥६॥॥ 


अन्चपा् 

(तत्थ) उस नरक मे (समू्सिया) अधोमुख करके लटकाए हुए ( विश्नृुणियया ) 

तथा जिनके शरीर की चमडी उधेड ली गई है, ऐसे नारकी जीवो को (अओमुद्देहि) 
लोहे की तीखी चोच वाले (पक्‍्लखीहि) पक्षीगण (जज्जति ) खा लेते हैं । (सजीवणी 
नाम चिरद्ठितीया) वहाँ सजीवनी ( नरकभूमि सजीवनी इसलिए कहलाती है कि 


६१” सुत्रकृतांग सूत्र 


को सदा हर तरह से मन्ताप देने वाली है, उने सतापनी कहते हैं, वह कु भी नरक 
है, जिसकी स्थिति दीघेकालिक है। कुम्मी नरक से गया हुआ नारकी जीव चिरकाल 
तक रहकर वहाँ नाना प्रकार की वेदनाएँ भोगता रहता है । वहां वही जीव जाता 
है, जिसने पूर्वजन्म मे बहुत पापकर्म किये हो। सचमुच जीव की यह अत्यन्त 
दुर्भाग्यपूर्ण स्थिति हे | हे 

मूल पाठ 


कदूसु पक्खिप्प पयत्ति बाल, ततोबि दड्ढा पुण उप्पयति ॥। 


ते उडढकाएहि पखज्जमाणा, अवरेंहि खज्जति सणप्फर्एहि ॥७॥ 
सस्कत छाया 
कन्दुसु प्रक्षिप्प पचन्ति बाल, ततो$पि दग्धा पुनरुत्पतन्ति । 
ते ऊध्वंकास प्रखाद्यमाना अपरे खाद्यन्ते सनखपदे (७॥। 
अन्वयार्थे 
(बाल ) अज्ञानी नारकी जीव को (कट्टसु) गेंद के समान आकार वाले नरक 
मे (पक्खिप्प) डालकर (पयति) परमाधाभिक पकाते हैं। (दड्ढा) जलते हुए वे 
नारकी जीव (ततोबि) वहाँ से (पुण उप्पयति) फिर ऊपर उड जाते हैं, (ते) वे नारकी 
जीव (उडढकाएह) द्रोणकाक के द्वारा (खज्जति) खाए जाते है । (अवरेहि सणप्फर्एह ) 
तथा दूसरे सिंह, व्याध्र आदि के द्वारा भी खाए जाते हैं । 
भावार्थ 


नरकपाल, अज्ञानी नारक को गेंद के-से आकार की कुम्भी में डालकर 
पकाते हैं । फिर वे जलते हुए वहाँ से भूने जाते हुए चने की तरह ऊपर 
उछल जाते है | वहाँ द्रोगकाक (एक प्रकार के शिक्तारी कौए) उन पर टूट 
पडते है, वहाँ से जत्र वे दूसरी ओर जाते हैं, सिह बाघ आदि के द्वारा 


खाए जाते है | 


व्याख्या 


तारक गेंद के समान आकार की नरककुम्भी मे 
इस गाथा में यह बताया गया है कि नारकी जीवों को परमाधाभिक किस- 


किस प्रकार की यातनाएं देते हैं। बेचारे नारको को नरकंपाल गेंद के समाव आकार 
वाली नरककुम्भी मे डालकर पकाते हैं। चने की तरह पकाते हुए वे जीव वहां से 
उछलकर ऊपर उड जाते हैं । जहाँ वैक्रिय से बने हुए द्रोणकाक उन्हे खाने को दूट 
पडते हैं | वहाँ से दुसरी ओर जाते हैं तो सिंह व्याध्न आदि नखवाले हिंसक जानवरों 
द्वारा वें खा डाले जात है । कितनी विडम्बना है, नारको के जीवन मे, यह सब 
स्वकृत पापकर्मो का ही खेल है। 


नरकाधिकार पंचम अध्ययन--<द्वितीय उद्देशक ६१५ 


सल पाठ 
समूससिय नाम विधूमठाण, ज सोयतत्ता कलुण थणति । 
अहोसिर कट॒टु विगत्तिऊकण, अयव सत्थेहि समोसवेति ॥|८॥। 
संस्कृत छाया 
समुच्छित नाम विधुमस्थान, यत्‌ जोकतप्ता करुण स्तनन्ति । 
अधघ शिर छृत्वा विकर्त्यायोचत्‌ शस्त्र समुत्स्रवन्ति ॥८॥ 
न्वयाथे 
(समूरतिय नास विधूमठाण) नरक मे ऊँची चिता के समान धूमरहित एक 
स्थान है, (ज सोयतत्ता) जिस स्थान को पाकर शोकसतप्त नारकी जीव (कलुण 
थणति) करुणस्वर मे विलाप करते है। (अहोसिर कट्ठु) नरकपाल नारकीजीव के 
सिर को नीचा करके (विगत्तिकण) तथा उसके शरीर को काटकर (अयब सर्त्थेहि) 
लोहे के शस्त्रों से (समोसबेति) उसके टुकडे-टुकडे कर डालते है । 
व्याख्या 
नारकी जोवो की वही हाथ-हाथ ! 
इस गाथा मे नरकपालो द्वारा लारकों को दी जाती हुई शस्त्र पीडा का 
वर्णन है। चिता के समान धूमरहित एक नरकभूमि होती है, जो अत्यन्त पीडा का 
स्थान है। उस स्थान पर पहुँचते ही नारकी जीव शोक से विह्लल होकर करुणऋन्दन 


करते हैं। ऋर नरकपाल उन्तका मस्तक नीचा करके, उनके शरीर को लोहे के शस्त्रों 
से काटकर टुकडे-टकडे कर डालते हैं । 


यहाँ 'नाम शब्द सम्भावना के अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है। जिसके लगाने से 
वावेय का अर्य होता है-- नरक मे धूसरहित एक उच्च चिताकार स्थान की 
सम्भावना है। 


मूल पाठ 


संमूसिया तत्थ विसूणियगा पक्खीहि खज्जति अओमुहेहि । 
सजीवणी नाम चिरट्ठतीया, जसी पया हम्मइ पावचेया ॥९॥ 


संस्क्ृत छाया 
समुच्छितास्तत्र विशुणितागा पक्षिमि खाद्यन्तेष्योमुख । 
सजीवनी नाम चिरस्थितिका, यस्‍स्या प्रजा हन्यते पापचेतस ॥॥९॥। 


अन्वधार्थ 
(तत्थ) उस नरक में (समू्सिया) अधोमुख करके लटकाए हुए (विसृणियया) 
तथा जिनके शरीर वी चमडी उधेड लो गई है, ऐसे नारकी जीवो को ( अओमुहेहि) 
लोहे की तीखी चोच वाले ( पक्लीह) पक्षीयण (खज्जति ) खा लेते हैं। (सजोवणी 
नाम चिरदिव्तीया) वहाँ सजीवनी (नरकभूमि सजीवनी इसलिए कहलाती है कि 


६१६ सूत्रकृतांग सूत्र 


वहाँ मरण कष्ट पाकर भी जीव मरते नही है तथा उनकी आयु भी बहुत लम्बी होती 
है) नामक नरकभूमि हे, जो चिरकाल तक की स्थिति वाली होती है ! (जसी) जिस 
नरक मे (पावचेया पया हम्मइ) पापकर्मी जनता मारी जाती है । 
भावार्थ 

जिस नरक मे नीचा मु ह करके लटकाये हुए तथा शरीर की खाल 
उधेडे हुए नारकजीव लोहे की चोच वाले पक्षियों द्वारा खा डाले जाते है। 
नरक की भूमि सजीवनी कहलाती है । क्योकि मरण के समान कष्ट पाकर 
भी नारकी जीव आयु शेष रहने के कारण मरते नही हैं तथा उस नरक 
मे पहुँचे हुए प्राणियो की उम्र भी काफी लबी होती है। पापचेता प्राणी 


उस नरक मे मारे जाते है। 
व्याख्या 


नरक में लोहसुखी पक्षियों द्वारा घोर कष्ट 

इस गाथा मे नारकों की दीघेंकालीन स्थिति का सकेत किया' गया है । 
वास्तव मे नरक का नाम सजीवनी भी है। जिसका अर्थ होता है--जहाँ मृत्यु-सा 
कष्ट पाकर भी जीव आयुष्य-बल होने के कारण मरते नही है इसीलिए नरकभूमि 
सजीवनी औषधि के समान जीवन देने वाली कहलाती है क्योकि नारकी जीव 
टुकर्ड -टुकर्ड कर देने पर भी आयु शेष रहने के कारण मरता नही है । नरक की 
उत्कृष्ट आयु ३३ सागरोपम की है, इसीलिए शास्त्रकार कहते है--'चिर- 
टिठतीया' अर्थात्‌ वह चिरकालीन स्थिति वाली है । नरक में गए हुए पापी सुद्गर 
आदि द्वारा मारे-पीटे जाते है। चरक मे किसी खम्भे पर मुह नीचा और पर ऊपर 
करके चाण्डाल मृतशरीर की तरह उसे लटका देते हैं । फिर उसकी चमडी उ्ेड 
डालते हैं, तत्पश्चात लोहे की सी तीखी चोच वाले कौए, गीध आदि पक्षी उसे खा जाते 
हैं । इस प्रकार वे नारकी जीव नरकयालो द्वारा अथवा परस्पर एक-दूसरे के द्वारा 
छेदन-भेदन किये जाने पर भी तथा उबाले जाने से मुच्छित हो जाने पर वेदना की 
अधिकता का अनुभव करते हुए भी वे मरते नही । नरक की पीडा से व्याकुल होकर 
वे मरना भी चाहते हैं, पर अत्यन्त पीसे जाने पर भी वे मरते नही है, किन्तु 
पारे के समान पुन मिल जाते है । 

मसल पाठ 
तिक्‍खाहि सूलाहि निवाययंति वसोगय सावयय॑ व लद्ध । 
ते सूलविद्धा कलुणं थणति, एगतदुक्खा दुहओ गिलाणा ॥१०॥ 
सस्कृत छाया 
तीक्ष्णाभि शुलाभिनिपातयन्ति वशगत इ्वापदमिव लब्धम्‌ । 
ते शुलविद्धा करुण स्तनन्ति, एकान्तदु खा द्विधा तो ग्लाना, ॥१०॥ 


तनरकाधिकार पंचम अध्ययन--हितीय उद्देशक ६१७ 


अन्वयार्थ 


(बसोगय) अपने वश में हुए (स्रावयय व लद्ध ) वन्य पशु के समान मिले 
हुए नारकी जीव को नरकपाल (तिक्खाहिं सुलाहि) तौखें शूलो से (निवाययति) 
मारते है। (सूलविद्धा) शल से वीघे हुए (हुहओ) अन्दर और बाहर दोनो भोर से 
(गिलाणा) ग्लान--मुर्झाएं हुए (एगतडुबखा) एकान्त दु ख वाले नारकी जीव (कलुण 
थणति) करुणस्व॒र से बिलाप करते हैं । 

भावार्थ 


वश्ीभृत हुए जगली जानवर के समान नारकी जीव को पाकर 

परमाधामिक असुर तीखे शूलो से मार गिराते हैं ।॥ शूलो से बीधे हुए तथा 

अन्दर और बाहर दोनो तरह से ग्लान--उदास एवं एकान्त दु खो नारकी 
जीव करुण क्रन्दत करते है। 

व्यास्या 

नरकपालों हारा नारकी जीवो पर बरत्ताया जाता कहर 

इस गाथा में बताया गया है कि नारकी जीव जब मृग, सूअर आदि पालतू 

जानवर की तरह परमाधाभिको के वशीभूत हो जाता है, तब नरकपाल पुर्वजन्मकृत 

पापों का स्मरण कराकर उसे तीखे लोह के शूलो से बीध-वीध कर मार गिराते हैं । 

शूल आदि के हारा बीघे हुए भी तारकी जीव मरते नहीं है, किन्तु करुणस्वर से आतें- 

नाद करते हैँ । उत्तर नारकी जीवो का उस समय कोई भी रक्षक एवं सहायक न होने 

से वे अन्दर और बाहर दोनो और से मनमलिन व तन-क्षीण हो जाते हैं। इस प्रकार 

नारकी सदैव एकान्त दु ख ही दूं ख का अनुभव करते हुए करुण विलाप करते रहते हैं । 

सूल पाठ 


सया जल नाम निहं महत, जसी जलती अगणी अकठठो । 


चिट॒ठ॑ति बद्धा बहुकूरकम्मा, अरहस्सरा केइ चिरट्ठतीया ॥११॥ 
सस्कृतत छाया 
सदा ज्वलन्‌ नाम निह महच्च, यस्मिनू ज्वलन्नग्निरकाष्ठ । 
तिष्ठस्ति बद्धा बहुक्रू रकर्माण , अरहस्वरा के४प चिरस्थितिका ॥११॥ 
भन्चपाय 

(समा) सदेव (जल) जलता हुआ (भहत लिह) एक महान्‌ प्राणिधात का 
स्थान है, (जसो)] जिसमे (अकदठों अगणी) बिना काष्ठ की आग (जलतो ) जलती 
रहती है । (वहुक्रकस्मा) जिन्‍्होने पू्ंजन्म मे अत्यन्त क्र (पाप) कर्म किये हैं, 
(घिरद्व्तीया) तथा जो उस नरक भे चिरकाल तक निवास करते है, (बडा) वे उस 


६६८ सुत्रकृतांग सूत्र 


नत्क में वांध दिये जाते है (अरहस्सरा चिदुठति) गला फाड फाड कर जोर जोर से 
चिल्लाते रहते है । 
भावाथ 

एक ऐसा प्राणियों का घातस्थान है, जो चदा जलता रहता है ओर 
जिसमे बिना लकडी की आग निरन्तर जलती रहती है। जिन्होने पुर्वेजन्म 
में अत्यन्त क् रकर्म किये है, वे पापी नारकीजीव बाँध दिये जाते हैं, वे 
अपने पाप का फल भोगने के लिए चिरकाल तक वहाँ निवास करते हैं और 
पीडा के मारे गला फाडकर जोर-जोर से रोते रहते है । 

व्याख्या 

सदा अग्निमय प्राणिघातक स्थान में दु खी नारकी जीच । 

इस गाथा में यह बताया गया है कि जहाँ सरदेव बिना ही इंधन के आग 
जलती रहती है, उस प्राणिधातक नरकस्थान मे नारक दी्घंेकाल (उत्क्ृप्ट ३३ साग- 
रोपम काल) तक कंसे रहते हैं ” वे क्यो रहते है, ऐसे घोर दु खमय स्थान मे ? क्या 
वे नरक से भागकर अन्यत्र कही जा नही सकते ” इतनी पीडा होते हुए भी वे मरते 
क्यो नही ? इस सब का समाधान इस गाथा के उत्तरादं मे किया गया है-- 
“चिद्॒ठति बद्धा चिरदिठतीया ४” नारकी जीवो का जितना आयुष्य होता है, 
वे उसे प्रणे करने के वाद ही मरते हैं, पहले नही, क्योकि उनका आयुष्य अनपवत्यें 
(निरुपक्रम) होता है," इसलिए यह 'चिरटदिठ्तीया कहा है। दी्घंकाल तक आयुष्यवद्धे 
होने के कारण पूरी अवधि तक नरक की सजा भोगे बिना उनका छुटकारा नही हो 
सकता । इसी लिए वे इतनी पीडा होते हुए भी उस घोर दू खमय स्थान को छोडकर न 
न तो कही अन्यत्र जा सकते है और न ही मर सकते हैं । बल्कि परमाधामिको या 
अन्य नारको द्वारा बाॉँधे जाने के कारण वे इधर-उधर अपनी इच्छा से भाग भी नही 
सकते, उन्हे पूरी सजा भोगनी पडती है, क्योकि उन्होने पू्वेजन्म मे अत्यन्त ऋर कम 
किये थे, उनके फलस्वरूप यह भयकर दण्ड उन्हे मिलता है। पर सजा भोगते समय 
वे बेचारे अज्ञानी मारक जोर-जोर से गला फाडकर रोते-बिलखते इतनी लम्बी जिंदगी 
पुरी करते है । 

सल पाठ 
चिया महती उ समारभित्ता, छुष्भ॑ति ते त॑ कलुण रसत' । 
आनत्रट्ठटती तत्थ असाहुकम्मा, सप्पी जहा पडिय जोइमज्मे [१२॥ 


१ देखिये तत्वार्थसूत्र मे---औपपातिक (देव और नारक) चरमदेहोत्तमपुरुपाउसख्येय- 
वयायुषोउनपव त्यय्रिप ! --उत्थप्थं अ० २ रुु० ४३ 


नरकाघिकार पचम अध्ययन--हवितीय उद्देशक ६१६ 


संस्कृत छाया 
चिता महती समारभ्य, क्षिपन्ति ते त करुणं रसन्तम्‌ । 
आवतेंते तत्रासाधुकर्मा, सर्पियेथा पतित ज्योतिम॑ध्ये ॥१रा। 


अन्वयणथ 


(ते) वे परमाधामिक (महती उ लिया) वहुत बडी चिता (समारभित्ता) रचकर 
(कलुण रसत त) करुण स्वर से विलाप करते हुए उस नारकी जीव को (छुब्भति) 
उससे झोक देते हैं। (तत्थ) उसमे (असाहुकम्मा) पापकर्मी नारक (आवटटती) 
पिघल जाता है, (जहा) जैसे (जोइमज्ञे पश्चिम सप्पी इच) आग मे पडा हुआ घी पिघल 
जाता है। 

भावाथ 
वे परमाधाभिक असुर बडी भारी चिता बनाकर उसमे करुणस्वर से 
रोते-बिलखते हुए उस नारकी जीव को झोक देते है, उसमे पडकर वह पापी 


जीव उसी त्तरह पिधलकर पानी-सा हो जाता है, जैसे आग मे डाला हुआ 
घृत पिधघलकर पानी-सा हो जाता है । 


व्याख्या 


प्रज्वलित चिता मे झोक देने पर भी पानी-पादी 

इस गाथा में यह बताया गया है कि नरकपाल नारकी जीवो को (सजा) 
दुख देने के लिए एक विशाल चिता बनाते हैं, उसे प्रज्वलित करते हैं और धू-ध्‌ 
जलती हुई उस चिता में पापी नारको को झोकत्ते जाते है । पर आश्चर्य यह है कि वह 
जलकर भी मरता नही । जैसे अग्नि में धी डालने से वह एकदम पिघल जाता है, वैसे 
ही नारकी जीव का शरीर चिता मे डालते ही पिघलकर पानी-सा हो जाता है । 
फिर वह पूवेबत्‌ हो जाता है, और फिर उसके साथ अनेक तरह से खिलवाड की 
जाती है। यह क्रम रातदिन निरन्तर चलता रहता है। न रात को चैन, न दिन को 
चैन | सारी जिंदगी इस प्रकार रोने-धोने मे बीततती है 


) नरक इस प्रकार से शोक- 
सन्‍्ताप का घर है। है 
मूल पाठ 
सदा कसिर्ण पुण घम्मठाण, गाढोवणीय अइंदुक्खधम्म । 
हत्थेह्ि पाएहि य बघिऊण, सत्त्‌ व्व डडेहि समारभति ॥|१३॥ 
सस्कत छाया 


सदा कृत्स्न पुनर्धेमेस्थान गाढोपनीत अतिदु खघरमम्‌ । 
हस्तश्च पादरच वद्ध वा, झत्रमिच दण्डे समारभन्ते ॥१३॥ 


६२० सूत्रकताग सूत्र 


अन्वयार्थ 
(पुण) फिर (सया) सदैव--तीनों काल मे, (कसिण) सारा का सारा 
(घम्मठाण) एक उष्ण स्थान हैं जो (गाढोवणीय) नित्रत्त, निकाचित आदि रूप मे 
गाढवन्ध से वद्धकर्मो के फलस्व॒स्प प्राप्त होता है (अइद्ुक्लघम्मा) जिसका स्वभाव 
अत्यन्त दु ख देना है । (तत्थ) उस दु ख परिपूर्ण नरक मे (हत्थेंहि पारएह प बधिऊण) 
हाथ और पर बाँधकर (सत्त्‌व्व) शत्र की तरह नरकपाल (डर्डाह) डडो से 


(समारभति) मारते-पीठते हैं । 
सावाथ 


निरन्तर जलने वाला पूरा का पूरा एक गर्म स्थान है, जो नारक 
जीवो को निधत्त निकाचित आदि रूप से वद्ध क्र कर्मो के फलस्वरूप प्राप्त 
होता है, जिसका स्वभाव ही अत्यन्त दु ख देने का है। उस नरकस्थान मे 
नारक के हाथ-पर बाँधकर दुश्मन की नरकपाल डडो से पीटते हैं । 
व्याख्या 
एक तो सदा गर्म स्थान, फिर डडो से पिटाई | 
इस गाथा मे इस वात को फिर दोहराया गया है कि एक नरकस्थान ऐसा' 
है, जहाँ हरदम हर कोना आग की तरह जलता है ॥ इतनी डिग्री का तापमान होता 
है कि मनुप्यलोक का प्राणी तो उसे एक क्षण भी नहीं सह सकता । नारकी जीव 
उसमे सदा सिकते रहते हैं, दुख पाते रहते हैं । प्रश्न होता है, ऐसा सदा अत्यन्त 
उष्ण जलवायु वाला स्थान उन नारको को क्यो मिलता है ? क्‍या कोई उपाय ऐसा 
भी है, जिससे वह स्थान टाला जा सके ? शास्त्रकार इसके उत्तर में कहते हैं -- 
गाढोबणीय' । आशय यह है कि नारको को वह स्थान निघत्त या निकाचित रूप से 
गाढ़वन्धन से बद्ध पापकर्मों के फलस्वरूप मिलता है, और वह मिलता है--अनिवार्य | 
उसे कथमपि ठाला नही जा सकता । जो कम निकाचित रूप से बंध जाते हैं, उन्हे 
भोगे बिना कोई छुटकारा नहीं होता । उसमे वे जीव निरुपाय हो जाते हैं | खैर, उन्हें 
अत्यन्त गर्म स्थान तो मिला, पर दुर्भाग्य यह है कि वहाँ भी नरकपाल उन्हें चैन से 


वेंठने नही देते, दुश्मन की तरह उनकी आँखो मे खच उतर आता हैँ और वे उन 
नारको के हाथ-पेर वाँधकर डडा से पिटाई करने पर पिल पछलते हैं । 


मल पाठ 
भजंति बालस्स वहेण पटठी, सीसपि भिढति अओघषगणेहि 
ते भिन्नदेहा फलग व तच्छा, तत्ताहि आराहि णियोजयति ॥|१४॥। 
सस्कत छाया 


भज्जजति वालस्य व्यथेन पृष्ठि शीर्षमपि भिन्दन्त्योघने । 
भिन्नदेहा फलकमिव तष्टास्तप्ताभिराराभिनियोज्यन्त ॥2१४॥॥ 
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अन्वया्थे 
(बालस्स पुट्ढों) अज्ञानी नारकी जीव की पीठ (बहेण) लाठी आदि से मार- 
मारकर (भजति) तोड देते हैं। तथा (अओघणेहि) लोहे के भारी घन से उसका 
(सीसपि) सिर भी (समिदति) फोड डालते हैं। (भिन्न देहा ते) इस प्रकार उन नारकों 
के अग अग चूर-चुर कर दिये जाने पर उन्हे (तर्ताह भाराहि) तपी हुई मर्मागर्म 
करवतो आरो से (फलग व तच्छा) लकडी के तख्ते की तरह चीर देते हैं, तब उन्हे 
(णियोजयति) खौलता हुआ गर्मागर्म सीसा पीने मे जबरन प्रवृत्त करते है । 


भावाथ 
नरकपाल पहले तो लाठी से मार-मारकर उन नारकी जीवो की पीठ 
(कमर) तोड देते हैं, फिर लोहे के घन से उनका सिर भी फोड देते है। इस 
तरह नारको के प्रत्येक अग को चूर-चूर करके फिर उन्हे लकडी के तख्ते की 


तरह तपे हुए आरो (करवतो) से चीर देते हैं और तब उन्हे गर्मागर्म सीसा 
पीने को बाध्य करते हैं । 


तक 


व्याख्या 


नारको के समस्त अग्भग और गरम सोसा पीने को बाध्य ? 

इस गाथा मे यह बत्ताया गया है कि किस प्रकार नारकी जीवो के अग-भग 

चूर्ण कर दिये जात है और फिर उन्हें खौलता हुआ सीसा पीने को मजबूर किया जाता 
है । उन नरकपालो द्वारा सर्वप्रथम बेचारे नारको की पीठ व्यथित करने वाली लाठी, 
चावुक आदि के तीज प्रहार से तोड दी जाती है। फिर उनका सिर लोहे के भारी- 
भरकम घन से फोड दिया जाता है। अपि' शब्द से यहाँ दूसरे अगोपागो के भी चूर- 
चूर करने का आशय प्रतीत होता है। इस प्रकार समस्त अगर चूर-चूर कर दिये 
जाने के वाद नारको के शरीर को गर्म आरे से लकडी का तख्ता चीरने की तरह चीर 
देते हैँ । इस तरह विविध प्रकार से पीडित करके भी वे दम नही लेते, अपितु उन्हें 
उबाल कर गलाया हुआ गर्म सीसा पीने को विवश कर देते हैं। बहरहाल, नारकी 
जीवो के नाक में दम कर देते है । एक क्षणमर भी वे सूख की सास नही लेने देते । 


सूल पाठ 
अभिजूजिय रुदूद असाहुकम्मा, उसुचोइया हत्यिवह वहति । 
एग दुरूद्धित्त दुबे ततो बा, आरुस्स विज्मति ककाणओ से ॥१५॥। 


सस्कृत छाया 
अभियोज्य रौद्रमसाधुकर्मण इषुचोदितान्‌ हस्तिवह वाहयच्ति । 
एक समारोह्य द्वो त्रीन॒वा, आरुष्य विध्यन्ति मर्माणि तस्थ ॥५शा 


जे सूच्रकृतांग सूत्र 


अन्चयार्थ 
(असाहुकम्मा ) दुष्कर्मकारी पापी नारकी जीवों को (झह अभिजुजिय) 
उनके जीवहिसादि रौद्ग-मयकर कुकृत्यो का स्मरण कराकर (उसुचोइया) बाण के 
प्रहार से प्रेरित करके (हत्यिबह वहुति) उनसे हाथी की तरह भार वहन कराते हैं । 
(एग दुवे ततो वा दुरूछहित्तू ) एक दो या तीन नारकों को उनकी पीठ पर चढाकर 
उन्हें चलाते है। और (आउरुस्स) क्रोध करके (से ककाणओ) उनके मर्मस्थान मे 
(विज्ञति) वेधते है-- सुई जैसी नोकदार वस्तु चुभोते हैं । 
भावार्थ 

नरकपाल पापी नारकी जीवो को उनके पूवव॑क्रत पापो की याद दिला- 
कर बाण के प्रह्यार से प्रेरित करके हाथी की तरह भार ढोने के लिए बाध्य 
कर देते हैं। उनकी पीठ पर एक दो या तीन नारकी जीवों को बिठाकर 
चलाते हैं तथा क्रोधित होकर उनके मर्मस्थान में तीखा नोकदार शस्त्र 
चुभोते है । 

व्याच्या 
पूर्व पापो फी याद दिलाकर भारवहन को बाध्य 

इस गाया मे नरकपालो द्वारा नारको को जबरन भार ढोने के लिए बाध्य 
करने का मामिक चित्रण है । 

'रुह अभिज्ु जिय!” इस वाक्य के दो अर्थ निकलते हैं। एक यह है कि नरक- 
पाल नारकी जीवो को दूसरे नारको के हनन आदि रौद्र-क्रर कर्मो मे लगाकर, तथा 
दूसरा अर्थ है--पूर्वजन्म मे नारको द्वारा किये गए प्राणिधात आदि भयकर पापकर्मो 
का स्मरण कराकर | 

जैसे हाथी पर चढकर उससे भारी वजन ढोने का काम लेते है, बसे ही 
नारकी जीवो से मी नरकपाल किस प्रकार भारवहन कराते हैं ”? इसके उत्तर में 
शास्त्रकार कहते हैं एक नारकी जीव की पीठ पर एक, दो या तीन दूसरे नारकी 
जीवो को बैठाकर उससे भारवहन कराते है। अगर वह अधिक बोझ होने के काह 
ठीक से चलता नही है तो रुष्ट होकर उसे चाबुक आदि से मारते है या उसके मर्मस्थान 
मे सुई आदि तीखी नोकदार चीज चुमो देते हैं । कितनी नृशसता का व्यवहार है 
यह ? पर क्‍या किया जाय ? विवश होकर नारकी जीवो को यह सब कष्ट सहना 


ही पडता है । 
| मल 


बाला बला भूमिमणुक्कमता, पविज्जल कट॒इल महत् ।! 
विवद्धतप्पेह्ि विसण्णचित्ते, समीरिया कोद्‌टबलि करिति ॥१६॥। 
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सस्कृत छाया 
वाला बलाद भूमिसनुक्राम्यमाणा , पिच्छिला कण्टकिला महतीम्‌ । 
विबद्धतर्प विषण्णचित्तान्‌ समीरिता कोट्टर्चाल कुवेन्ति ॥१६॥ 
अन्चयार्थ 
(बाला) बालक के समान पराधीन बेचारे नारकी जीव नरकपालो द्वारा 
(बला) वलात्कार से (पिज्जल) कीचड से भरी (कटइल) और काँटो से परिपूर्ण 
(महत भूमि) विस्तृत भूमि पर (अशुक्कसता) चलाये जाते है । (समीरिया) पापकर्म 
से प्रेरित नरकपाल (विसण्णचित्ते ) मृच्छित या दूसरे नारकी जीवों को (कोद्टर्बाल 
करिति) खण्डश काट-काटकर नगरबलि के समान इधर-उधर फैक देते है । 
भावाथ 
पाप से प्रेरित तरकपाल बालकव॒त्‌ परवश बेचारे नारकी जीवो को 
कीचड से लथपथ एवं काटो से भरी विशाल पृथ्वी पर चलने के लिए बाध्य 
कर देते है। तथा अनेक प्रकार के बधनों से बॉघे हुए तथा विषण्णचित्त 


सज्ञाहीन बेचारे दूसरे नारकी जीवो को खण्ड-खण्ड करके नगरबलि के समान 
इधर-उधर फेक देते हैं । 


च्षाख्या 
यातना पर यातना 
इस गाया मे पहले कही बात को फिर दुहराया गया है | इस प्रकार पुनरुक्ति 
करने का तात्पर्य यह प्रतीत होता है कि नरकभूमि वी भयकरता हृदयगम हो 
जाए। वेचारे नारकी जीवो को पहले तो भूमि ही दु खपुर्ण मिलती है, उस पर नरकपाल 
लोग वरवस उन्हे कीचड से लथपथ एवं काँटो से भरी बहुत विशाल जमीन पर घीमे 


चलते पर दौडने के लिए बाध्य कर देते है। इसके अतिरिक्त अन्य मृच्छित या 
विपण्णचित्त नारको को अनेक प्रकार से बॉधकर पापकर्म से प्रेरित नरकपाल खण्ड- 


खण्ड काटकर नगरवलि के समान इधर-उधर फैक देते हैं। उसके शरीर की बोटो- 
वोटी करके बलि कर देते है । निष्कपें यह है कि वेचारे त्ःरको को नरक में यात॒ना 
पर याततना प्राप्त होती है । 
सूल पाठ 
वेतालिए नाम महाभितावे, एगायते पथ्वयमतलिक्खे । 
हम्मति तत्था बहुकूरकम्मा पर सहस्साण मुहुत्तगाणं ॥१७॥ 
।॒ सस्कृत्त छाया 
वतालिको नाम महाभिताप एकायत पवंतोडन्‍्त रिक्षे | 


हन्यन्त तत्स्वा वहुकऋररकर्माण पर सहस्राणा मुहत्तेकाणाम्‌ ॥१७॥ 
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६२५ 
सस्कृत छाया 
सम्बाधिता दुष्कृतितः स्तनन्ति, अछ्लि च्‌ रात्रो परितप्यमाना । 
एकान्तक्टे नरके मह॒ृति, कूटेन तत्स्था विषमे हतास्तु ॥ १८॥ 
अन्वयार्थ 


(पबाहिया) निरन्तर पीडित किये जाते हुए (दुक्कडिणो ) दुष्कर्म किये हुए 
पापात्मा नारक (अहो य राओ परितप्पमाणा) दित और रात परिताप--दु ख भोगते 
हुए (थणति) रोते रहते है। (एगतकूडे) एकानन्‍्त केवल दुख के स्थान (महते) 
विस्तृत (बिसमे) ऊबडखाबड या कठिन (नरए) नरक मे पडे हुए प्राणी (कूडंण हता 
उ) गले मे फाँसी डालकर मारे जाते हुए (तत्था) वहाँ रहने वाले नारकी जीव 
केवल रोते रहते हैं। 

भावार्थ 
सतत पोडा दिये जाते हुए पापकर्मी जीव (नारक) अहनिश सतप्त 
होते हुए आँसू बहाते रहते है। एकान्त रूप से दुख के पुज उस विज्ञाल 
एवं विषम नरक में रहने वाले वे नारक जीव गले मे फाँसी डालकर मारे 
जाते समय केवल रोते रहते हैं । 
व्याख्या 
अब इन आँसुओ का कोई सुल्य नहीं | 

इस गाथा मे सदा और लगातार पीडित किये जाते हुए महापापी जीवो के , 
पत्तत्त दु खो से घिरे होने से एकमात्र रून का वर्णन है। भला, जो प्राणी अपने 
पूर्व जीवल भे अहरनिश पापों मे आकण्ठ डूबा रहा है, उसे अब एकान्त दु खरूप, अति- 
विस्तृत एव विषम नरक में जब निरन्तर तरह-तरह से पीडित किया जाता है, और 
उसके दु ख की कोई फरियाद नही होती, तब सिवाय रोने-धोने और हाय-तोबा 
भचाने के और कोई चारा नही रहता । किन्तु अब इन आँसुओ का कोई मोल नही, 

किसी को उनके पूर्वकृत महापापकर्मो कारण उन पर करुणा पैदा नहीं होती । 
मल पाठ 

भजति ण पुव्वमरी सरोसं, समुग्गरे ते मुसले गहेतु । 

ते भिन्नदेहा रहिर वमता, ओमुद्धना धरणितले पडति ॥१६॥ 

संस्कृत छाया 
भज-जन्ति पूर्वारय सरोष, समुद्गराणि मुसलानि ग्रहीत्वा । 
ते भिन्नदेहा रुधिर वर्मन्‍्तोष्धोमुला घरणीतले पततन्ति ॥१श। 
अन्वयार्थ 
(समुग्गरे मुसले गहेतु) मुदूगर और मूसल हाथ में लेकर नरकपाल 


६२६ सूत्रकृताग सूत्र 


(पुव्वमरी) पहले के शत्रु के समान (सरोस) रोप के साथ (भजति) नारकी जीवो के 
अगी को तोड देते है। (भिन्‍नदेहा) जिनकी देह टूट गई है, ऐसे नारकी जीव (रुहिर 
वसता) रक्त वमन करते हुए अघोमुख होकर (घरणितले) भूतल पर (पडति) 
गिर जाते हैं । 
भावार्थ 
पूर्व जन्म के दुश्मन के समान हाथ में मुदुगर और मूसल लिए परमा 
घामिक असुर नारको को देखते ही उन पर टूट पडते है, प्रहार से उनके 
अग-अग चूर-चूर कर डालते है। देह चूर-चूर हो जाने के कारण मुँह से 
खून की उल्टी करते हुए वे नारकी जीव औधे मुँह जप्तीन पर गिर पडते हैं । 
व्याख्या 
नारकों की भयकर दुर्देशा 
इस गाथा मे नारकों की भयकर दुर्देशा का करुण वर्णन है | पूर्वेजन्म मे किये 
हुए पापो की भयकर सजा इस नरकमव मे उन्हें परमाधार्मभिक असुर देते हैं । वे या 
अन्य नारक जब सजा देने लगते हैं तो पूर्वजन्म के शत्र-से बनकर हाथ मे मुद्गर 
और मूसल' लिये रोपषपूर्वक नारकों पर गाढ प्रहार करते है, जिससे उनके अग' 
चर चूर हो जाते हैं। उसके बाद अरक्षित, असहाय एवं शस्त्र से आहत नारकी जीव 
मुंह से खून की उल्टी करते हुए आधे मुह के बल जमीन पर गिर पडते हैं। वे 
जोर से कराहते हैं, लेकिन कोई उनकी पुकार नही सुनता । 


मूल पाठ 
अणासिया नाम महासियांला पागब्भिणी तत्थ सया सकोवा | 


खज्जति तत्था बहुकूरकम्मा, अद्रगा सकेलियाहि बद्धा ॥२०॥ 
सस्कृत छाया 
अनशिता नाम महाश्यगाला प्रगल्मिणस्तत्र सदा सकोपा । 
खाद्यन्ते तत्स्था बहु क्र्रकर्माण अदूरगा श्य खलैंबेद्धा ॥२॥। 
अन्वयार्ष 
(तत्य) उस नरक मे (सया सकोवा) सदा कोधित (अणासिया) क्षुधातुर 
(पागब्मिणो) ढीठ (महासियाला ) बडें-बडे सियार रहते हैं । (तत्था) वे वहाँ रहने 
वाले मियार (बहुक्रकम्मा) जन्मान्तर में अत्यन्त पाप किये हुए (सकलियाहि 
बद्धा) जजीरो से बचे हुए (अदूरगा) निकट मे स्थित नारकों को (खज्जति) ला 
जाते है। हि 
भावार्थ 
वहाँ नरक मे सदा क्रोधित और भूखे ढीठ भीमकाय खगाल रहते 
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है। ये श्गाल पूर्वजन्म मे कृत पापी के कारण जजीरो से बंधे हुए रहते 

हैं। ये निकट मे स्थित नारकी जीवो को खा जाते है। 
व्याय्या 

नारकों को खा जाने वाले ये खू ज्वार और भूखे गीवड 

इस गाथा मे नरक के खूख्वार और भूखे गीदडो का वर्णन है। ये गीदड 

भी नारकों को दण्ड देने के लिए उनके निकट ही छिपे रहत्ते है। ये गीदड कैसे होते 

हैँ ? इसके लिए शास्त्रकार ७ विशेषणो द्वारा उनका स्वरूप बताते है--(१) अनशित 

(भूखे) (२) महाश्शगाल (विशालकाय गीदड) (३) प्रगल्मी -ढीठ, (४) सदा 

सकोप-...हर समय उनकी भौंहे तनी रहती हैं, (५) अत्यन्त क्रकर्म किये हुए, (६) 

जजीरो से जकडे हुए एवं (७) अदूरगा- बहुत ही मिकट (नारको के, रहने वाले ! 

सचमुच ये शिकारी गीदड दाँव लगते ही वहाँ के निकटन्‍्थ नारकों का सफाया कर 

बात | वस्तुत ये गीदड भी वहाँ के नरकपालो द्वारा वैक्रिय शक्ति से बनाये 

जाते हैं । 


मूल पएठ 
सयाजला नाम नदी5भिदुग्गा पविज्जल लोहविलीणतत्ता । 
जसी भिदुग्गसि पवज्जमाणा, एगायञताओ्णुक्कमण करेति ॥२१॥ 


सस्क्ृत छाया 

सेदाजला नाम नद्यश्रिदुर्गा पिच्छिला लोहविलीनतप्ता । 

पस्यामभिदुर्गाया प्रपद्ममाना, एका अत्राणा उत्क्रमण कुवेन्ति ॥२१॥ 
अन्वयार्थे 


(सयाजला नाम) नरक मे सदाजला नामक (नदीइन्निदुग्गा) अत्यन्त दुर्गम 
गहन या विपम नदी है (पविज्जल) उसका जल क्षार, मदाद और रक्त से मैला 
रहता है। अथवा वह नदी अत्यन्त भारी कीचड से सनी है। ( 


तथा वह आग से पिघले हुए तरल लोहे के समान अत्युष्ण जल को धारण करती 
है। (अभिदुग्गति जसी पवज्जमाणा 


) अतिविषम जिस नदी में पहुँचे हुए तारक 

जीव [ पगायताणुक्कण करेंति) बेचारे अकेले और अरक्षित, ही तैरते है । 
भावार्थ 

नरक में सदाजला नाम की एक नदी हे; 
रहता है वह नदी अत्यन्त कष्टदायिनी है। उसका पानी रक्त, मवाद एव 
तार आदि से सदा मलिन रहता है। आग से पिघले हुए तरल लं!हे के 
समान उसका जल अत्यन्त गर्म रहता है। उस अतिविषम नदी पर पहुँचे 
9000 जीव वेचारे अकेले अरक्षित और असहाय-से बने उस नदी मे 


लोहविलीणतत्ता) 


जिसमे हमेशा पानी भरा 


पति 
| सूत्रकृताग सूत्र 


व्यास्या 
सदाजला नदी नारको को कष्टदायिनी 
इस गाथा मे नरक की एक सदाजला नदी का चित्रण किया गया है । 
सदाजला “यथानाम तथाग्रुण" वाली हैं। इसका दूसरा रूप 'सदाज्वला' भी 
होता है, जिसका अथ होता है--सदाज्वलनशील । उसका जल लोहे को अत्यन्त 
गर्म करके पिघलाए हुए गर्म रस का-सा अत्यन्त गर्म एवं रक्त, मवाद तथा क्षार 
से मेला रहता है। रक्त से भरी होने वाली यह नदी वडी फिसलनी । चिकनी) है! 
अथवा विस्तृत और गहरे जल वाली है । अथवा वह प्रदीप्तजला यानी सदा अत्युप्ण 
जल वाली है । ऐसी सदाजला नदी पर नरक के भयकर ताप से बचने हेतु नारक 
पहुँच जाते है, लेकिन वहाँ ठडक तो मिलती नही ! न कोई उनकी रक्षा करने वाला 
होता है, बेचारे अकेले-अकेले ही तैरते है । 
सूल पाठ 
एयाइ फासाइ फुसति बाल, निरतर तत्थ चिरट्ठितीय । 
ण हम्ममाणस्स उ होइ ताण, एगो सय॑ पच्चणुहोई दुक्डा ॥२२॥ 
ससस्‍्कत छाया 
एते स्पर्शा स्पृशन्ति वाल, निरन्तर तत्र चिरस्थितिक । 
ने हन्यमानस्य तु भवति त्राण एक स्वयं प्रत्यनुभवति दु खम २२॥। 
अन्वयार्थ 
(तत्थ) वहाँ नरक मे (चिरट्व्तीय) सिरकाल तक निवास करने वाले 
(बाल) अज्ञानी नारक को (एयाइ फासाइ) ये पूर्वोक्त स्पर्श यात्री दुख (निरतर) 
सदा सतत (फुसति) पीडित करते रहते है । (हम्ममाणस्स उ) पूर्वोक्त दु खो से 
आहत होते हुए नारकी जीव का (ताण ण होइ) वहाँ कोई त्राण--रक्षक नही 
होता । सच है, (एगो सय दुवख पच्चणहोइ) वह अकेला उक्त दुं खो को मोगता है। 
भावाथ 
पहले के दो उद्दं शको मे जिन कठोर ढु खो का वर्णन किया है, उन 
सब दु खो का स्पर्श अज्ञानी नारकी जीव को निरन्तर होता रहता है । उन 
मारकी जीवों की आयु भी लम्बी होती है, और उस दुख से उनकी रक्षा 
भी नही हो सकती । वह अकेला ही उन दु खो को भोगता है। उसकी 


सहायता या रक्षा दूसरा कोई नही कर सकता | 
व्याख्या 


अकेले ही दीर्घेकाल तक दुं खरूप फलभोग 
छत गाथा मे उ््द शक का उपसहार करते हुए शास्त्रकार कहते है---'एयाइ 


फासाइ.. पच्चणुहोई दुकख ॥ 
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इस गाथा में तीन बातो की ओर शास्नकार का सकेत है--- 
(१) पूर्वोक्त समस्त कठोर दुख नारकी जीवो को सतत्त भोगने पडते है । 
(२) नारकी की जायु बहुत लम्बी होती है, उसका रक्षक कोई नही बनता । 
(३) उन दु खो को वह अकेला ही भोगत। है, उसका सहभागी कोई नही 
होता । 
नारको को प्राप्त होने वाले दुख चाहे परमाधाभिको द्वारा प्राप्त होते हो, 
अथवा परस्पर नारको द्वारा हो या प्रकृतिकृत शीतोप्णादि दुख हो, सभी दुख 
अतिकदु हैं। ऐसे अतिदु सह रूप-रस-गन्ध-स्पर्श-शब्द पाकर अज्ञानी नारक बार-बार 
पीडित होते रहते हैं। कोई भी क्षण ऐसा खाली नहीं जाता, जब उन्हे दुख से 
छट्टी मिलती हो । सदैव सतत्त वु ख, दुंख और दु ख ही मिलता रहता है । 
फिर नारको की आयु (स्थिति) बहुत लबी होती है। सातो नरको की 
उत्कृष्ट स्थिति ऋरमश १, ३, ७, १०, १७, २९ और ३३ सागरोपम काल की हैं। 
ससारी जीवो में नारकी के सिवाय अन्य किसी प्राणी की इतनी उत्कृष्ट स्थिति 
भही होती । दुख भी उत्कट और उस पर अत्यन्त लम्बी आयु होती है। इसलिए 
चि+काल तक नरक मे पडे रहकर कठोर कारावास से भी वढकर दण्ड प्राप्त होता 
/ उसे भोगना पडता है। 
प्रश्न होता है, क्या उस नारक के इतने उत्कट दुख को सहने मे कोई 
टिस्मेदार (?धा067) नही होता, ताकि दुख का बेंटवारा होने से उसे कम दुख 
पहना पड़े ? शास्त्रकार कहते हैं--'एगो सथ पच्चणुहोद दुक्‍्ल” अर्थात्‌ जीव सदा 
स्वयं अकेला ही दुख का अनुभव करता है, उसके साथ दूसरा कोई साझीदार नही 
होता । वह बेचारा अफसोस करता है -- 
सया परिजनस्याथे कृत कम सुदारणम्‌ । 
एकाकी तेन दहां ह्ह गतास्ते फलभोगिन ॥॥ 
अर्थातू--हाय ! मैंने अपने परिवार के लिए अत्यन्त भयकर दुष्कर्म किये । 
परन्तु फल भोगने के समय मैं अकेला यहाँ जल सड रहा हैँ, फल भोगते समय चे 
सब भुझ छोडकर चले गए । 


सल पाठ 

ज॑ जारिस॑ पुृष्वमकासि कम्म॑, तमेव आगच्छति सपराए । 

एगतदूवर्ख भवमज्जणित्ता, वेदति दुक्खी तमणत दुक्‍ख ॥२३॥ 
ससस्‍्कत छाथा 


यद्‌ याहश पूर्वमकार्पीत्‌ कमें, तदेवागच्छतिसम्पराये 


| । 
एकान्तदु ख भवमर्जयित्वा, वेदयन्ति दु खिनस्तमनन 


न्तदु खम्‌ ॥२३॥। 


ध्र्८ 
बे सूत्रकृताग सत्र 


व्याल्या 
सदाजला नदी नारको को कष्टदायथिनी 
इस गाथा मे नरके की एक सदाजला नदी का चित्रण किया गया है । 
पदाजला यथानाम तथागुण” वाली हैं। इसका दूसरा रूप 'सदाज्वला' भी 
होता है, जिसका अथ होता है--सदाज्वचनशील । उसका जल लोहे को अत्यन्त 
गर्म करके पिघलाए हुए गर्म रस का-सा अत्यन्त गर्म एवं रक्त, मवाद तथा क्षार 
से मेला रहता है। रक्त से भरी होने वाली यह नदी बडी फिसलनी ।चिकनी) है। 
अथवा विस्तृत और गहरे जल वाली है । अथवा वह प्रदीप्तजला यानी सदा अत्युष्ण 
जल वाली है । ऐसी सदाजला नदी पर वरक के भयकर ताप से बचने हेतु नारक 
पहुँच जाते हैं, लेकिन वहाँ ठडक तो मिलत शई उनकी 
होता हे हा 232 बे नही । न कोई उनकी रक्षा करने वाला 
सूल पाठ 
एयाइ फासाइ फुसति बाल, निरतर तत्थ चिरटिठ्तीय । 
ण हम्ममाणस्स उ होइ ताण, एगो सय॑ पच्चणुहोई दुक्ख ॥२२॥ 
सस्कत छाया 
एते स्पर्शा स्पृशन्ति वाल, निरन्तर तत्र चिरस्थितिक | 
न हन्यमानस्य तु भवति त्राण एक स्वय प्रत्यनुभवति दु खम्‌ ॥२२॥। 
अच्वयार्थे 
(तत्य) वहाँ नरक मे (चिरट्ठ्तीय) चिरकाल तक निवास करने वाले 
(बाल) अज्ञानी नारक को (एयाइ फासाइ) ये पूर्वोक्त स्पर्श यानी दुख (मिरतर) 
सदा सतत (फुसति) पीडित करते रहते हैं। (हम्ममाणस्स उ) पूर्वोक्त दु खो से 
आहत होते हुए नारकी जीव का (ताण ण होइ) वहाँ कोई ज्ञाण--रक्षक नही 
होता । सच है, (एगो सथ दुबख पच्चणहोइ) वह अकेला उक्त दु खो को भोगता है । 
भावार्थ 
पहले के दो उद्द शक्तों मे जिन कठोर दु खो का वर्णन किया है, उन 
सब दु खो का स्पर्श अज्ञानी नारकी जीव को निरन्तर होता रहता है । उन 
नारकी जीवो की आयु भी लम्बी होती है, और उस दु ख से उनकी रक्षा 
भी नही हो सकती । वह अकेला ही उन दु खो को भोगता है। उसकी 


सहायता या रक्षा दूसरा कोई नही कर सकता । 
व्याख्या 


अकेले ही दीर्घकाल तक दुं ख्प फलमोग 
अत गाथा मे उ् शक का उपसहार करते हुए शास्त्रकार कहते है---'एयाइ 


फासाइ. पच्चणुहोइ दुब्ख 
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इस गाथा में तीन बाती की ओर शास्तकार का सकेत है--- 
(१) पूर्वोक्त समस्त कठोर दुख नारकी जीवो को सतत भोगने पड़ते हैं । 
(२) नारकी की आयु बहुत लम्बी होती है, उसका रक्षक कोई नही वनता । 
(३) उन दु खो को वह अकेला ही भोगत। है, उसका सहभागी कोई नहीं 
होता । 
नारको को प्राप्त होने वाले दुख चाहे परमाधाभिको द्वारा प्राप्त होते हो, 
अथवा परस्पर नारको द्वारा हो या प्रकृतिकृत शीतोप्णादि दुख हो, सभी दुख 
अतिकट्‌ हैं। ऐसे अतिदु सह रूप-रस-गन्ध-स्पर्श-शब्द पाकर अज्ञानी नारक बार-बार 
पीडित होते रहते हैं। कोई भी क्षण ऐसा खाली नही जाता, जब उन्हे दुख से 
छट्टी मिलती हो । सदैव सतत दुख, दुख और दुख ही मिलता रहता है। 
फिर नारको की आयु (स्थिति) बहुत लबी होती है। सातो नरको की 
उत्कृष्ट स्थिति क्रमश १, ३, ७, १०, १७, २२ और ३३ सागरोपम काल की है। 
ससारी जीवो मे नारकी के सिवाय अन्य किसी प्राणी की इतनी उत्कृष्ट स्थिति 
नही होती । दुख भी उत्कट और उस पर अत्यन्त लम्बी आयु होती है। इसलिए 
चि६काल तक नरक में पडे रहकर कठोर कारावास से भी बढकर. दण्ड प्राप्त होता 
है, उसे भोगना पडता है । 
प्रघन होता है, क्या उस नारक के इतने उत्कट दुख को सहने मे कोई 
हिस्मेदार (?ध70॥९7) नही होता, ताकि दुख का बेंटवारा होने से उसे कम दुख 
सहना पडे ? शास्त्रकार कहते हैं---'एगो सथ पष्चणुहोइ दुक्‍्ख” अर्थात्‌ जीव सदा 
स्वयं अकेला ही दुख का अनुभव करता है, उसके साथ दूसरा कोई साझीदार नही 
होता । वह बेचारा अफसोस करता है -- 
मया परिजनस्यार्थे कृत कमे सुदारुणम्‌ । 
एकाकी तेन दह्म 5ह गतास्ते फलभोगिन ॥। 
अर्थात्‌ू--हाय ! मैंने अपने परिवार के लिए अत्यन्त भयकर दुष्कर्म किये । 
परन्तु फल भोगने के समय मैं अकेला यहाँ जल सड रहा हैँ, फल भोगते समय वे 
सब मुझे छोडकर चले गए । 


सूल पाठ 
जे जारिस॑ पुव्वमकासि कम्मं, तमेव आगच्छति सपराए । 
एगतदूकख भवमज्जणित्ता, वेदति दुबखी तमणत दुक्ख ॥॥२३॥ 
सस्कृत छाया 
यद्‌ याहश पूर्वेमकार्पाीत्‌ कमें, तदेवागच्छतिसम्पराये । 
एकान्तदु ख भवमर्जयित्वा, वेदयन्ति दु खिनस्तमनन्तदु खम्‌ ॥२३॥ 


सूत्रकृताग सूत्र 


अन्वयाय॑ 
(ज) जो, (जारिस) जैसा (पुव्व॒) पूर्व मे पूर्वजन्म मे (कम्म) कर्म (अकासि) 
जीव ने किया है, (तमेव) वही (सपराए) ससार--दूसरे भव मे (आगच्छति) जाता 
है । (एगतदुक्ख भव अज्जणित्ता) जिसमे (नरक मे) एकान्त दु ख होता है, ऐसे मव 
(जन्म) को प्राप्त करके (दुक्‍्खी) एकान्तदु खी जीव (त अणतदुक्ख बवेदति) 
अनन्त दू खरूप उस नरकरूप फल को भोगते है । 
भावार्थ 
जिस जीव ने पूर्वजन्म या पूर्वकाल मे जैसे कर्म किये है, उसे दुसरे 
भव (ससार ) मे वही प्राप्त होता है । जिन्होने एकान्तदु खरूप नरकभव का 
कर्म क्या है, अनन्तर दु खर्प उस नरकरूप फल को भोयगते है। 
व्याख्या 
जंसे जिसके कर्म, वंसा ही फलभोग '! 
इस गाथा में यह स्पप्ट किया गया है कि नारकों को जो नरक मिला है, वह 
किसी ईश्वर या विसी शक्ति छ्ारा नही मिला है, अपितु जैसे जिस जीव ने कर्म किये 
थे, तदनुसार उसे अपना नया ससार मिलता है! इस दृष्टि से उन्हे पूर्वजन्म मे उपा 
जित एकान्त दु खजनक पापकर्मो के अनुसार एकान्त दु खरूप नरक मिला है। 
जैसी करणी, वैसी भरणी' की कहावत ही इस सम्बन्ध मे चरितार्थ होती है । कमे 
सिद्धान्त इतना प्रवल एवं अकादय सिद्धान्त है कि इसमे किसी भी पक्षपात, किसी भी 
ईश्वर या परम शक्ति के हस्तक्षेप अथवा किसी भी अन्य व्यक्ति को कहने की गुजाइश 
ही नही रहती । यही बात शास्त्रकार कहते हैं--'ज जारिस तमणत दुक्‍्ख ।* 
आशय यह है कि प्राणी पूर्वजन्म मे जैसी स्थिति और जैसे अनुभाव (रस) वाले जो 
कम करता है, वैसा ही अर्थात्‌ जघन्य, मध्यम एवं उत्कृष्ट स्थित्ति वाला त्या जघन्य- 
सध्यम-उत्क्ृष्ट अनुभव वाला उसी तरह का फल ससार (अगले जन्म) मे उसे प्राप्त 
होता है। अर्थात्‌ तीन्न, मन्दर और मध्यम जैसे अध्यवसायों (परिणामों से जो कर्म 
बाँवा गया है, वह तीन्न, मन्द और मध्यम विपाक (फल) उत्त्पन्न करता हुआ उदय मे 
आता है । जिस प्राणी ने सुख के लेश से भी रहित एकान्तरूप से दु खोत्पादक नरक- 
भव के कारणरूप कर्मो का उपाजंन किया है, वह एकान्त दुखी होकर पूर्वोक्त 
असातावेदनीय रूप अनन्त (जिसका चिरकाल तक अन्त न हो) अशान्तियोग्य एव 
अप्रतीकार्य दुखो को भोगता है, यानी वैसे दुखो का दीर्घधकाल तक अनुभव 


करता है । 
सूल पाठ 


एयाणि सोच्चा णरगाणि घीरे, न हिसए किचण सव्वलोए । 
एगंतदिट्ठी अपरिग्गह्े उ, बुज्किज्ज लोयस्स वसं न गच्छे ॥२४।। 
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नए 
ना 


संस्कृत छाया 
एतान्‌ श्र त्वा नरकान घीरो, न हिस्थात्‌ कचन सर्वेलोके । 
एकान्त दृष्टिरपरिग्रहस्तु बुध्येत लोकर्य वश न गच्छेत्‌ ॥२४॥। 
अन्वयार्थ 
(धीरे ) बुद्धिशील धीरपुरुष (्‌ एयाणि णरभाणि) इन नरको के वर्णंनको 
(सोच्चा) सुनकर (सब्वलोए) समग्र लोक मे (किचण) किसी प्राणी की (न हिंसए) 
हिंसा न करे। (एगतदिद॒ठी) किन्तु एकमात्र जीवादि तत्त्वोया आत्मतत्त्व या 
सिद्धा त पर दृष्टि (विश्वास) रखता हुआ (अपरिश्गहे 3) परिग्रहरहित होकर 
(लोयस्स चुज्िज्ज) अशुभकमं करने और उत्तका फल भोगने वाले लोक---जीव- 
लोक को समझे, अथवा कषायो का स्वरूप जाने तथा (बस न गच्छे) कदापि उनके 
वश में (अधीन) न हो, यात्ती उनके प्रवाह में न बहे । 
भावध्थे 
घीरपुरुष इत नरको का वर्णन सुनकर समस्त लोक से किसी भी 
प्राणी की हिसा न करे । साथ ही जीवादि तत्त्वों या एकमात्र आत्मतत्त्व पर 
सस्यक्‌ श्रद्धा (दृष्टि) रखता हुआ परिग्रहवृत्ति से रहित होकर अशुभकर्म 
और उनके फलस्वरूप मिलने वाले लोक या जीवलोक अथवा कृषायलोक 
का स्वष्प समझे और कदापि उत्के अधीन न हो । 
व्याख्या 
नरकविभक्ति से साधक शिक्षा या प्र रणा ले 
इस गाथा मे इस सारे अध्ययन को जान-सुनकर साधक को जो शिक्षा या 
प्रेरणा लेती चाहिए, वह सक्षेप मे बताई है---'एयाणि सोच्चा णरगाणि घोौरे ।' 
आशय यह है कि बुद्धि से सुशोभित विद्वान्‌ एवं हिताहित विव्रेकी धीरपुरुष, जिनका 
वेणन इस अध्ययन के दोनो उद्देशको मे किया गया है, उन नरको यानी नरक मे 
भाप्त होने वाले दु खो को सुनकर निम्नोक्त शिक्षा या प्रेरणा ले --(१) समग्र लोक 
में किसी की हिसा न करे, (२) परिग्रहरहित हो, (३ ) एकमात्र आत्मतत्त्व या 
पेत्सम्वद्ध जीवादि तत्त्वों मे अविचल हृष्टि या श्रद्धा रबे, (४) अशुभकर्म करने और 
उसका फल भोगने वाले जोवलोक या कघायलोक को स्वरूपत जाने, (५) किन्तु 
उनके प्रवाह मे न वह जाय, उनके अधीन न रहे । 
निष्कर्प यह है कि साधक नरक मे नारकों को मिलने वाले भयकर दु खो 
औौर उन दुस्ो के कारणो को जानकर वैसे कुकृत्य ने करे जिनसे नरक का 


पन्ध हो, तथ। अगर कोई कुकृत्य पहले अज्ञान या मोहवश हो गया हो तो उसके 


बे में आालोचना, प्रायश्चित्त, तप, जप आदि के द्वारा उस दुष्कमें की शुद्धि 
र ले। है 


६३२ सूत्रताग सूत्र 


यहाँ 'अपरिग्गहे उ' मे 'उ' (तु) शब्द से परिग्रह के अतिरिक्त मृषावाद, 
अदत्तादान और मैथुन के त्याग को मी समझ लेना चाहिए। मतलब यह है कि 
मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कपाय एवं योग ये पाँच जो कममंवन्ध के मुख्य कारण 
है, उनको छोडना नरकादि के बन्ध से बचने के लिए अनिवाय है। अगर इनका 
त्याग या पापकर्मों का त्याग नही किया जाए और भगवान, तीर्थंकर, मसीहा, 
पैगवर, खुदा, गॉड या ईश्वर किसी से केवल नरकादि से बचाने की प्रा्थना की 
जाएगी तो वह निष्फल होगी, कोई सी शक्ति घोरपापी को नरक से बचा नही 
सकती । इस गाथा के पीछे यह रहस्य भी निहित है । 

मूल पाठ 


एवं तिरिक्खें मणुयाम (सु) रेस, चतुरत5डणत'" तथणुब्विवाग | 


स सब्वमेयं इति वेदइत्ता, कर्खेज्ज काल धुयमायरेज्ज ॥२५॥। 
॥त्ति बेसि॥ 


सस्कृत छाया 
एवं तिय्यंक्षु मनुजाम (सु) रेषु चतुरन्तमनन्त तदनुविपाकम्‌ । 
स सर्वमेतदिति विदित्वा काडक्षेत काल शक्र्‌वमाचरेत ॥२५। 
| ॥ इति ब्वीमि ॥। 
अन्वयार्थ 
(एवं) इसी तरह (तिरिक्‍्खे मणुयामरे सु) तियंज्चो मे, मनुष्यो और देवो मे 
भी उपलक्षण से नरक में जो (चउरत5णत) चारगतिरूप तथा अनन्त स्सार है, 
तथा (तयणुव्विवाग) उन चारो गतियो या उनमे कृतकर्मो के अनुरूप जो विपाक 
(फल) है, (इति एय सज्व स वेदइत्ता) जैसा जिसका यथार्थ वस्तु स्वरूप है, इन सब 
बातो को वह बुद्धिमान पुरुष जानकर (काल कखेज्ज) अपने मरणकाल की प्रतीक्षा 
एवं समीक्षा करे, साथ ही (धुयमायरेज्ज) धर व-मोक्षमार्गय--सयस या धर्मपथ का भली 
भाँति आचरण करे। 
भावायथ॑ 
जैसे पापकर्मी पुरुष की पूर्वेंगाथाओ मे नरकगति बताई है, इसी प्रकार 
तियेंजच, मनुष्य या देवगति मे जो चातुर्गंतिक रूप तथा अनन्त ससार है. 
(जिसका अत बहुत ही कठिनता से होता है) तथा उन चारो गतियो या 
उनमे क़ृतकर्मो के अनुरूप जो विपाक (फल) प्राप्त होता है, इन सब बातो 
का पूर्वोक्त रीति से यथार्थ वस्तुस्वरूप वह बुद्धिमान्‌ पुरुष जानकर मरण- 
काल की प्रतीक्षा और समीक्षा करता हुआ श्न्‌ वर्ोक्ष या मोक्ष के कारणभ्रूत 
सयम का यथार्थ रूप से पालन करे । 
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व्याख्या 
चातुर्गंतिफकरूप अनन्त ससार का स्वरूप समझो 
इस गाथा में अध्ययन की परिसमाप्ति पर नरकगति ही नही, शेप तीनो 
गतिथो सहित चारो गतियो और उनके अनुरूप होने वाले कर्मफल के यथार्थ वस्तु- 
तत्तत को समझने और मृत्युपर्यन्त इनके चक्कर मेन आकर मोरक्षप्राप्ति के अनुरूप 
सयम पालन का उपदेश दिया हैँ । 
नरकविभक्ति अध्ययन के सन्दर्भ मे नरकगति के अतिरिक्त शेष तीन गतियो 
में गमन के कारणो और तदनुरूप होने वाले कर्मफलो के यथार्थ स्वरूप को समझने की 
गाते इसलिए कही गई है कि सनुष्य यह समझता है कि ऐसे घोर दुख तो नरकगति 
मे ही मिलते हैं, अन्यत्न नही, परन्तु उसकी यह भ्रान्ति है। अशुभकर्म उदय मे 
जाता है तो नरक के अतिरिक्त तिर्यचगति, मनुष्यगति एवं देवगति मे नरक के जैसे 
3 सर उतनी तीज मात्रा मे नही तो अल्पतीन्न मात्रा भी भोगने पडते हैं। तिर्यज्चगरति 
मे परवश होकर कितना दुख उठाना पडता है, यह स्ंविदित है। मनृष्यगति मे 
भी इष्टवियोग, रोग, शोक, पीडा, मानसिक वेदना, अपमान, निर्धनता, क्लेश, राज- 
इ7ड जादि भयकर दु खो का साम्राज्य देखा जाता है। और देवगति मे भी ईर्ष्या, 
लिह, ममत्वजनित दु ख, वियोग, नीच जाति के देवो मे उत्पत्ति आदि अनेको दुख 
हैं। इसीलिए शास्त्रकार का आशय यह है कि नरकगति मे जैसे नारकीय एव दु ख- 
भय वातावरण हो सकता है वैसे ही मनुष्यगति, तिर्यंचगति एवं देवगति में भी नार- 
कौय एवं दु खमय वातावरण हो सकता है, इसलिए उस भावनरक से बचो, उसके 
फारणो को समझो और चातुगंतिक रूप ससार और तदनुरूप मिलने वाले कर्मफल को 
भी जान लो । ससार का स्वरूप, उसके कारण और तदनुरूप फल के यथार्थ त्तत्त्व को 
समझकर जो ध्रूव --मोक्ष है, जहाँ जाने के बाद गमनागमन, जन्ममरण आदि नही होता, 
उसी दिशा मे मृत्युपर्यन्त प्रयत्नशील रहे, धर्म या सयम का मोक्षदृष्ठि से आचरण करे । 
सेसारहप्टि को छोड़े | चार गतियो मे से नरकगति के चार कारणो का उल्लेख पहले 
किया जा चुका है । देवगति के सरागसयम, सयमासयम, अकाम निर्जरा और बालतप 
ये ४ कारण हैं, मनुष्यगति के प्रकृतिभद्गता, प्रकृतिविनीतता, जीवदया और, किसी से 
ईर्ष्या न रखना ये ४ कारण हैं, तथा तिर्यचगति के माया, गृढमाया, असत्यभाषण 
और झूठा तोल-माप करना ये ४ कारण शास्त्रो मे बताए हैं | इन्हें जानकर साधक 
सयममाग भे आने वाले परीपहो और उपसर्गों को ५ 
ले होते इस अध्ययन मे नरकदर्शन (विभक्ति) के गिल्य कर बे 
छ्‌ 


हित ५ मर पंचम अध्ययन का ह्वित्तीय उद्देशक अमरसलखबोधिनी 
साहत सम्पूर्ण हुआ । कु क कक 


॥ नरकविभक्ति नामक पचस अध्ययन समाप्त ॥ 


छठा अध्ययन * वीरस्तुति 


पाँचवें नरकविभक्ति अध्ययन की व्याख्या की जा चुकी है । अब छठा 'बीर- 
स्तुति” अध्ययन प्रारम्भ कर रहे है । पूर्वोक्त पाँच अध्ययनों के साथ इस अध्ययन का 
सम्बन्ध यह है कि पहले से लेकर पाँचवें अध्ययन तक विभिन्न पहलुओ से कर्मवन्धन 
के कारणो तथा कमंबन्ध से होने वाले तीन्र दु खदायक फलो का निलपण किया 
गया है । कही मिथ्यात्व से होने वाले कमबन्धों का प्रतिपादन किया गया है, तो 
कही प्रमाव--उपसर्गों के सहन करने मे असावधानी से होने वाले कर्मबन्धन का 
विवेचन है, कही अविरति----हिसा, असत्य, परिग्रह, अन्नह्मचर्य (स्त्रीससर्ग) आदि से 
होने वाले कर्मबन्धनो और उनके परिणामो खासा अच्छा चित्रण किया गया है, तो 
कही घोर पापकर्मो के फलस्वरूप प्राप्त होने वाले नरक और तज्जनित दु खो का 
कच्चा' चिटठा खोलकर रख दिया है | अब इस छठे अध्ययन मे इन सब कर्मबन्ध नो, 
उनके करणो--मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, स्त्रीससर्ग आदि से दूर रहने वाले तथा 
उपसर्गों और परीषहो के समय चदट्टान-से हढ रहने वाले स्थिरप्रज्ञ, नरक वन्ध के ही 
नही, चारो गतियो के बन्घध के कारणो से स्वय दूर रहने वाले तथा जगत के सभी 
भव्य जीवो को उस सम्बन्ध मे प्रतिबोध देकर दूर रहने के लिए सावधान करने वाले 
शअ्रमणशिरोमणि भगवान्‌ महावीर के आदर्श जीवन की झाँकी वीरस्तुति के माध्यम 
से श्री सुधर्मास्वामी दे रहे हैं। इस अध्ययन को प्ररूपित करने का प्रयोजन यह है 
कि जो साधक कमेबन्धन के कारणो को समझकर उनसे द्वर रहना और कर्मफलो से 
बचना चाहता है, अपनी आत्मा को शुद्ध सयम या ज्ञानदर्शन-चारित्ररूप मोक्ष के 
पथ पर ले जाना चाहता है, उसके सामने एक आदशे होना चाहिए, ताकि वह 
उसके सहारे अपने जीवन के चित्र को सयम के विविध रगो से भर सके । पूर्णता के 
आदशं के बिना अपूर्ण साधक का आगे बढ्ना कठिन होता है । अत उस आदर्श 
जीवन की झाँकी वीरस्तुति के नाम से ग्रस्तुत की जा रही है । 
अध्ययन का सक्षिप्त परिचय---इस अध्ययन का नाम “वीरस्तुति' हैं। इसका 
सिर्फ एक उद्देशक ही है । इस अध्ययन मे भगवान्‌ महावीर स्वामी के ज्ञान, दर्शन, 
चारित्र, वीयें, धर्मेपुरुपार्थ आदि सद्गुणों के सम्बन्ध मे श्री जम्बूस्वामी द्वारा उठाए 
एक प्रश्च का श्री सुधमस्वामी दछारा श्रतिपादित सयोपाय उत्तर है। सग्रलान्‌ 
६३४ 


वीौरस्तुति छठा अध्ययन ६३५ 
महावीर की महत्ता एव आदर्श का एक वहुत ही सुन्दर एवं उज्ज्वल चित्र इसमे 
प्रस्तुत किया गया है, उन्हीं के ही एक महान्‌ ज्ञानी एवं सयमी शिष्य श्री गणधर 
सुधर्मास्वामों के द्वारा । भगवान्‌ महावीर स्वामी का अनुपम घर्म, ज्ञान, दर्शन, शील, 
कैसा था ? उन्होंने किस प्रकार ससार के प्राणियों के दुखो और उनके कारणों 
को जानकर अष्टविध कर्मो का क्षय करने के लिए पुछुषार्थ किया था ? उन्होने 
ससार के समस्त प्राणियों के स्वभाव, गति, आगति, जाति, शरीर, कर्म आदि 
के वास्तविक स्वरूप को कैसे जाना था ? वे कैसे अनन्तज्ञानदर्शेन से सम्पन्न बने ? 
जीवविज्ञान को उन्होने कैसे हस्तामलकवत्‌ कर लिया था ? अहिसाधमे की सिद्धि 
उन्होने अनेकान्तवाद द्वारा कैसे की थी ? उनकी अहिंसा कैसी थी ? अपरिग्रह 
कैसा था ? उनकी विहारचर्या, उसका आचरण, उनकी दिव्यहृष्टि आदि कैसी 
थी ? कषायो और विषयो से वे किस प्रकार निरलिप्त थे ? निर्वाणवरदियों मे, साधुओ 
मे, मुनियों में तपस्वियों मे, सुशानियों मे, शुक्लध्यातियो में, धर्मोपदेशको मे, 
अध्यात्मबिज्ञा के पारगामियों मै, चारित्रवानो मे, प्रभावशालियो आदि से भगवात्‌ 
महावीर किस अकार से श्रृष्ठ और अग्रणी थे ? श्रेष्ठता के लिए सुमेरु, 
सुदर्शन, स्वयभूरमण सागर, देवेन्द्र, च द्र, सूर्य, शख आदि ससार की सर्वश्रेष्ठ मानी 
जाने वाली वस्तुओ से उपमा दी गई है। साथ ही लोकोत्तम श्रमणश्रेप्ठ भगव तन 


महावीर की निश्चलता, क्षमा, दया, शील, श्र्‌ त, तप, ज्ञान, कपायविजय, पापमुक्तता, 
वाद-विजमित्व, त्याग » ममत्व कौर वासना पर चिजय आदि उत्तमोत्तम 


गुणो का 

निरूपण किया गया है । 
कई लोग पूछते है---मगवान्‌ की स्तुति करने से या नाम-स्मरण से वया 
लाभ है ? पापक्षय कैसे हो जाता है ? इसके उत्तर में यही कहा जा सकता है कि 
जिस समय किसी व्यक्ति का नाम लिया जाता है, उस समय फौरत उसकी आक्ृत्ति, 
प्रकृति, गुण, और विशेषता आदहि का भी स्मरण हो आता है। जिससे महापुरुषों की 
स्तुति करते ही व्यक्ति के सामते उनकी विशेषता, उनके विशिष्ट गुणी का 
अैकाश साकार-सा हो जाता है और व्यक्ति के अन्धकारसय जीवन मे प्रकाश 
की उज्ज्वल किरणे फैलती है । महापुरुषो की स्तुति चित्त की चिर मलिनता को 
घोकर साफ कर देती है । जैसे कसाई का नाम लेते ही व्यपित के मानसचक्षुओ मे एक 
ऐसे निम्नस्तरीय पापी व्यक्ति का चित्र अकित हो जाता है, जिसके लाल-लाल नेत्र 
' हाथ में छुरा है, कालाकलूटा शरीर है, भयकर निर्देय स्व॒भाव है। वेश्या का नाम 


लेते ही “मृतिपटल पर एक भोगी, विलासी कामिनी, नारी की प्रतिमृति अक्रित हो 
जाती है । किसी पविभ्र आत्मा, विशिष्ट त्थागी, सदुगुणी सन्त या सद्गृहस्थ का 
नाम लते ही मानस किन्‍्ही अलौक्कि साथो मे बहने लगता है। इसी प्रकार भगवान्‌ 
के यथार्थ गुणनिष्पन्न नाम के लेते ही या उनकी स्तुति या मुणानुवाद करते ही सहसा 
दईेय में उनके दिव्य रूप और लोकोत्तर गुणो को छवि अकित हो जाती है, उनकी 


६३६ सूत्रकृताय सूत्र 


विशेपताएँ स्मृतियथ पर आ जाती है| भगवान्‌ के नामस्मरण से भक्तहदय अनायास 
ही भगवान्‌ में तन्मय होने लगता है, साधक एवं भक्त को उपसर्गों, परीपहो, कप्टो 
एवं त्याग-तप में टिके रहने का अपूर्चे वल मिलता है। उनके आदर्श चरित्र से 
महान्‌ प्रेरणा मिलती है। भला प्रभुमय या भगवत्प्रेम से भरे निर्मेल हृदय मे पाप-ताप 
को टिकने का अवकाश ही कहाँ मिल सकता है ” जन्म-जन्मान्तर के पाप-तापो का 
शमन करने के लिए वीरस्तुति अमोधघ ओपधि है। वीरप्रभु की स्तुति एव 
308 साधक एव भक्त की सुपुप्त सदृवृत्ति-प्रवृत्तियो को सहमा उद्बुद्ध कर 
। 
हि इन्ही उद्देश्यो को लेकर वीरस्तुति की श्री सुघधर्मास्वामीकृत रचना 
शास्त्रकार ने छठे अध्ययन के रूप मे प्रस्तुत की है। '< 
वीर और स्तुति शब्द के निक्षेवार्थ -- वीर शब्द के द्रव्य, क्षेत्र, काल, और 
भाव के भेद से चार निक्षेप होते है । ज्शरीर और भव्यशरीर से व्यतिरिक्त द्रव्यवीर 
वह है, जो द्रव्य के लिए थुद्ध आदि मे अदुभुत कौजल दिखाता है। अथवा जो वीयेंवान्‌ 
द्रव्य हो, वह भी द्रव्यवीर के अन्तर्गत माना जाता है | जैसे तीर्थंकर अनन्तवल-वीय॑ 
से युक्त होते है, वे लोक को गेंद की तरह अलोक मे फैकने में समर्थ हैं। वे मन्दराचल 
को दण्ड बनाकर उस पर रत्नप्रमा पृथ्वी को छत्र के समान धारण कर सकते है । 
चक्रवर्ती भी बलवीय॑ मे सामान्य मनुष्यो या राजाओ से वढकर होते है इसलिए उन्हे 
भी द्रृब्यदीर कहा जा सकता है | क्षेत्रवीर वह है, जो अपने क्षेत्र मे अद्भुत पराक्रम 
दिखाता है या वीर कहलाता है, इसी प्रकार कालवीर वह है, जो अपने युग मे--- 
अपने समय मे अदभुत पराक्रमशाली होता । अथवा काल (मृत्यु) पर विजय पा लेता 
है, उसे भी कालवीर कहा जा सकता है। भाववीर वह है, जिसकी आत्मा क्रोध, मान, 
माया, लोभ, पचेन्द्रियविषयों, तथा परीपह, उपसर्ग आदि से पराजित नहीं हुई है । 
जेंसे कि आगमो मे कहा है -- 
कोह माण च माय च लोभ प्चेदियाणि य । 
दुज्जय चेव अप्पाण, सव्बमप्पे जिए जिय ॥। 
जो सहस्स सहस्साण, सगामे दुज्जए जिणें। 
एग जिणेज्ज अप्पाण एस से परमोजओ ॥। 
अर्थात्‌ क्रोध, मान, माया, लोभ और पाँचो इन्द्रियाँ, ये दुर्जय हैं। इसलिए 
एकमात्र आत्मा को जीत लेने पर सब जीत लिये जाते हैं । जो पुरुष अकेला ही युद्ध 
मे लाखो दुजय सुभटो को जीत लेता है, उससे भी वढकर विजयी वह है, जो एक 


अपनी आत्मा को जीत लेता है । और भी कहा है--- 
एक्को परिभमउ जए वियड जिणकेसरी सलीलाए 
कदप्पदुट्ठदाढी मयणो विड्डारियो जेण | 
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मर्थात्‌--इस जग्रत्‌ मे एकमात्र जिनर्सिह्‌ ही अपनी विकेट चाल से अमण 


कर सकते हैं, जिन्होते अपनी लीला से कामरूप तीक्षणदाढ वाले मदन (काम को) 
चीर डाला है । 


इस अध्ययन मे अनुकल-प्रतिकूल परीपहो और उपसर्गो से अपराजित तथा 
त्याग, तपस्या, चारित्र, ज्ञान, दर्शन मे अद्भुत पराक्रम के कारण भगवान्‌ महावीर 
स्वामी वी हो आध्यात्मिक दीरता के कारण यहाँ भाववीर से विवक्षित हैं । 
स्तुति के भी नाम, स्थापना, द्रव्य और भाव ये चार निक्षेप होते है। नाम, 
स्थापना सुगम है। ज्शरीर एवं भव्यशरीर से व्यतिरिकक्‍त द्रव्यस्तुति वह है जो कठक, 
केयर, पुष्पमाला, चन्दन आदि सचित्त-अचित्त द्वव्यो द्वारा की जाती है । भावस्तुति 
वह है-- जो विद्यमान, गुणो का (यानी जिसमे जो गुण मौजूद है, उनका) कीरततेन, 
गुणानुबाद किया जाता है। यहाँ वीरस्तुति में वीरप्रभु की भावस्तुति ही विवक्षित है । 
अत निक्षेप आदि के बाद अब दीरस्तुति की गाथाएँ क्रमश प्रारम्भ 
करते हैं-- 


मूल पाठ 
पुच्छिस्पु ण समणा माहणा य, अगारिणो या परतित्थिया य । 
से केइ णेंगत हिय धम्ममाहु, अणेलिस साहु-समिक्खयाएं ॥१॥ 


ससस्‍्कृत छाया 
अप्राक्षु श्रमणा ब्राह्मणाश्च, अगारिणो ये परततीथिकाश्च | 
स क्‌ एकान्तहित घर्मेमाह, अनीहश सब्धुसमी क्षया 
अन्वयायें 

(समणा ये साहण?) श्रमण और ब्राह्मण, (अगपरेणो) क्षत्रिय आदि_ सदु- 
गृहस्थ, (परततित्यिया घ) अन्यत्तीथिक शाक्‍्य आदि ने पूछा कि (स केइ) वह कौन 
है? जिसने (णेगरतहिंय) एकान्त हिंतरूप (अणेलिस) अनुपम (घम्म) धम्मे (साहु 

समिकक्‍्सयाए) अच्छी तरह विचार कर (आहु) कहा है । 


।।१॥। 


भावार्थ 

आये जम्दूस्वामी ने गुरुदेव सुधर्मास्थामी गणधर से पूछा--''भगवन्‌ । 
मुझसे प्राय श्रमण-साधु, ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि सद्गृहस्थ एवं बौद्ध आदि 
अन्य मतो के सानने वाले सज्जन प्रश्न किया करते हैं कि जिन्होने अपने 


निर्मल ज्ञान के द्वारा स्वतत्न रूप से अच्छी तरह निशत्तय कर विश्व का 
एफान्तरूप से कल्याण करने वाले अ 


पम्म॒ धर्म (भा 
किया है, वे महापुरुप कौन है ? कैसे हा म घर्मं (अहिंसा आदि) का कथन 


ईैरै८ सुत्रकृताग सूत्र 


व्याख्या 

विश्व हितकर अनुपम धर्म का प्ररृूपक कौन ? 

इस गाथा मे श्री जम्वस्वामी द्वारा अपने गुरु श्री सुधर्मा स्वामी से अनुपम 
घर्मं के प्रतिपादक के सम्बन्ध में पूछा गया प्रश्न अकित किया गया है । अथवा इस 
शास्त्र के प्रथम अध्ययन की प्रथम गाथा मे कहा गया है कि जीव को बोध प्राप्त 
करना चाहिए। पूर्व अध्ययनों मे उपसर्गपरिज्ञा, स्त्रीपरिज्ञा तथा नरकविभक्ति 
आदि का जो वर्णन है, उसे सुनकर जन्म-मरण के भय से उहिग्न पुरुषो ने श्री सुधर्मा 
स्वामी से पूुछा--इस अनुपम धर्म का बोध किसने दिया ? 

वास्तव मे जब श्री जम्बूस्वामी से श्रमण, ब्राह्मण आदि ने भगवान्‌ महावीर 
स्वामी की विशेषताओं के सम्बन्ध में पूछा होगा, तभी उन्होने सुधर्मास्वामी के 
सामने अपनी जिज्ञासा प्रस्तुत की होगी कि श्रमण निग्न॑न्थ आदि ब्राह्मण अर्थात्‌ 
ब्र॒ह्मचर्य आदि के अनुष्ठान मे तत्पर रहने वाले एवं आगारी अर्थात्‌ क्षत्रिय आदि 
सद्गृहस्थ तथा बौद्ध आदि परमतवादी कई सज्जनो ने मुझसे पूछा है कि यह महा- 
पुरुष कौन है, कंसे हैं, जिन्होंने ढुंगेति मे गिरते हुए जीव को धारण करने में समर्थ 
एकान्त विश्व हिंतकर अनुपम अहिसादि धर्म का प्रतिपादन पदार्थ के यथार्थ स्वरूप 


का निश्चय करके या समत्वहृष्टियूबंक किया है ? ५ 
इसी से सम्बन्धित अन्य प्रश्नमाला अग्रली गाथा मे प्रस्तुत की जाती है--- 


सूल पाठ 
कहं च णाण कह -दसणं से, सील कह नायसुतस्स आसी ?। 
जाणासि ण भिक्‍्खू जहातहेण, अहासुत बूहि जहा णिसत ॥२॥। 
संस्कृत छाया 
कथ च ज्ञान, कथ दर्शन तस्य शील कथ ज्ञातसुतस्य आसीतू 
जानासि खलु भिक्षो  याथातथ्येन, यथा श्र्‌ त न्र॒ हि यथा निशाच्तम्‌ ॥२॥ 
अन्वयायें 
(से नायसुतस्स) उन ज्ञातपुत्र भगवान्‌ भहावीर स्वामी का (णाण) ज्ञान 
(कह) कैसा था ? तथा (कह दसण) उनका दर्शन कैसा था ? (सील कह आसी १) 
तथा उनका शील यानी यम-नियम का आचरण कैसा था ? (भिक्‍खू) है मुनिवर के 
(जहातहेण जाणासि) आप इसे यथार्थरूप से जानते है, इसलिए (अहासुत) जेसा 
आपने सुना है, (जहा णिसत) जैसा निश्चय किया है, ( बृहि) वैसा हमे कहिए। 


भावार्थ &ु 
आयें जम्बूस्वामी ने गुरुदेव श्री सुधर्मास्वामी से पुत्त श्राथना की--- 
“गुरुदेव ! ज्ञातपुत्र भगवान्‌ महावीर के सम्बन्ध से आप खुब अच्छी तरह 


? 
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से जानते हैं। अत यह बताने का अनुग्रह कीजिए कि उन ज्ञात्पुत्र श्रमण 
भगवान्‌ महावीर का ज्ञान कैसा था) दर्शन कैसा था ? और शील- 
आचार कैसा था ? आपने जैसा सुना और जैसा निश्चय किया हो, तदलु- 
सार बताने की कृपा करे ।” 
व्याख्या 
भगवान्‌ महावीर के ज्ञान, दर्शन, शील के सम्बन्ध में पुन प्रश्त 

इस गाथा में पुर भगवान्‌ महावीर स्वामी के ग्रुणो के सम्बन्ध में प्रश्न 
उठाया गया है कि भगवान महावीर स्वामी ने इतना ज्ञान --विसुद्ध ज्ञान कहाँ से और 
केसे-कैसे प्राप्त किया था ? अथवा भगवान्‌ महावीर का ज्ञान यानी विशेष अर्थ को 
प्रकाशित करने वाला बोध कैसा था ? तथा उनका दर्शन--विश्व के समस्त चरा- 
चर सजीव-निर्जीव पदार्थों को देखने, उनकी यथार्थ वस्तुस्थिति पर विचार करने 
की उनकी दृष्टि कैसी थी ? अथवा सामान्य रूप से अर्थे को प्रकाशित करने वाला 
उनका दर्शन कैसा था ? यम-नियम या ब्रतनियम रूप उनका शील--सदाचार 
कैसा था ? ज्ञातृबशीय क्षत्रियपुत्र भगवान्‌ महावीर स्वामी के ये सब कंसे थे ? हे 
स्वामिन्‌ ! मैंने जो पूछा है, उस सम्बन्ध मे आप यथार्थरूप से जानते है। अत 
आपने जैसा भी सुना है, जो भी उनके बारे मे निर्णय किया है, वह सब मुझे विस्तार 
से कहिए, ताकि मैं तथा अन्य साधक भी उनके आदशे को जान सके । 


सल पाठ 
खोयज्नए से कुसले महेसी', अणंतनाणी य अणतदसी | 
जसंसिणो चक्खुपहे ठियस्स, जाणाहि धम्म च घिद च पेहि ॥३॥। 

संस्कृत छाया 
खेदज्ञ स कुदलो महाऋषि , अनन्तज्ञानी च अनन्तदर्शी । 
यशस्विनरचक्ष॒पथे स्थितस्य, जानासि धर्मे>च घृतिञ्च प्रेक्षस्व ।३।। 
अन्वयार्थ 

(से खेयज्नए) वे ज्ञातपुत्र भगवान्‌ महावीर स्वामी ससार के प्राणियो का 
दुख जानते थे। (कुसले) कर्मो को उखाड फैकने भे कुशल थे, (महेसी) महान्‌ 
ऋषि ये --सच्चिदानन्दमय सत्यस्वरूप के द्रष्टा थे अथवा (आसुपन्ने) उनका उपयोग 
सदा स्वेत्र लगा रहता था। (अणतनाणी य अणतदसी ) अनन्तज्ञानी--सर्वज्ष और 
अनस्त दर्शी---सर्वेदर्शी थे । (जम्सिणों) अक्षय यशवाले थे। (चकक्‍्खुपहे ठियरुस) 
उन जनता के नयनपथ मे स्थित अर्थात्‌ जनता की आँखो मे बसे हुए अथवा जिनका 








१ बही कही 'कुसले महेसी” के बदले 'कुसलासुपन्ने' पाठ भी मिलता है । 


दी सूत्रकृताग सूत्र 


व्याख्या 
विश्व हितकर अनुपम धर्म का प्ररहपक कौन ? 
इस गाथा मे श्री जम्बूस्वामी द्वारा अपने ग्रुरु श्री सुधर्मा स्वामी से अनुपम 
धर्म के प्रतिपादक के सम्बन्ध मे पूछा गया प्रश्न अकित किया गया हे । अथवा इस 
शास्त्र के प्रथम अध्ययन की प्रथम गाथा में कहा गया' है कि जीव को बीध प्राप्त 
करना चाहिए। पूर्व अध्ययनो मे उपसर्गपरिज्ञा, स्त्रीपरिज्ञा तथा नरकविभक्ति 
आदि का जो वर्णन है, उसे सुनकर जन्म-मरण के भय से उद्विग्न पुरुषों ने श्री सुधर्मा 
स्वामी से पृुछा---इस अनुपम धर्म का वोध किसने दिया ” 
वास्तव मे जब श्री जम्बस्वामी से श्रमण, ब्राह्मण आदि ने भगवान्‌ महावीर 
स्वामी की विशेपताओ के सम्बन्ध मे पूछा होगा, तभी उन्होने सुधर्मास्वामी के 
सामने अपनी जिज्ञासा प्रस्तुत की होगी कि श्रमण निग्नत्थ आदि ब्राह्मण अर्थात्‌ 
ब्रह्मचर्य आदि के अनुष्ठान मे तत्पर रहने वाले एवं आगारी अर्थात्‌ क्षत्रिय आदि 
सदुग्रहस्थ तथा बौद्ध आदि परमतवादी कई सज्जनो ने मुझसे पूछा है कि यह महा- 
पुरुष कौन है, कैसे है, जिन्होने दुर्गति मे गिरते हुए जीव को धारण करने मे समर्थ 
एकान्त विश्व हितकर अनुपम अहिंसादि धर्म का श्रतिपादन पदाथे के यथार्थ स्वरूप 
का निश्चय करके या समत्वहृष्टिपूर्वक किया है ? ३ 
इसी से सम्बन्धित अन्य प्रश्तमाला अगली गाथा मे प्रस्तुत की जाती है-- 
मल पाठ 
कहं चर णाण कह-दसण से, सील कह नायसुतस्स आसी ?। 
जाणासि ण भिक्‍खू जहातहेण, अहासुत बूहि जहा णिसत ॥२॥। 
सस्कृत छाया 
कथ च ज्ञान, कथ दर्शन तस्य शील कथ ज्ञातसुतस्यथ आसीत्‌ 
जानासि खलु भिक्षो ! याथातथ्येन, यथाश्र्‌ त त्रूहि यथा निशान्तम्‌ ॥।२॥ 
अन्वयाय्थे 
(से नायसुतस्स) उन ज्ञातपुत्र भगवान्‌ महावीर स्वामी का (णाण ) ज्ञान 
(कह) कैसा था ? तथा (कह दसण) उनका दर्शन कसा था ? (सील कह आसी ?) 
तथा उनका शील यानी यम-नियम का आचरण कैसा था ? (भिकक्‍लू) हे मुनिवर । 
(जह॒तहिण ज।णासि) आप इसे यथार्थरूप से जानते है, इसलिए (अहासुत) जेसा 
आपने सुना है, (जहा णिसत) जैसा निश्चय किया है, (बूहि) वैसा हमे कहिए | 
भावारथे ८ 
आये जम्बूस्वामी ने गुरुदेव श्री सुधमस्वामी से पुन श्रार्थना की-- 
“गुरुदेव ! ज्ञातपुत्र भगवान्‌ महावीर के सम्बन्ध मे आप खुब अच्छी तरह 


५ 
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से जानते हैं। अत यह बताने का अनुग्रह कीजिए कि उन ज्ञातपुत्र श्रमण 
भगवान्‌ महावीर का ज्ञात कैसा था? दशेन कैसा था ? ओर शील- 
आचार कैसा था ? आपने जैसा सुना और जैसा निश्चय किया हो, तदनु- 
सार बताने की कृपा करे ।” 
व्याख्या 
भगवान्‌ महादीर के ज्ञान, दर्शन, शोील के सम्बन्ध से पुन प्रश्न 

इस गाथा में पुन भगवान्‌ महावीर स्वामी के गुणो के सम्बन्ध में प्रश्न 
उठाया गया है कि भगवान महादीर स्वामी ने इतना ज्ञान --विसुद्ध ज्ञान कहाँ से और 
कैसे-कैसे प्राप्त किया था ? अथवा भगवान्‌ महावीर का ज्ञान यानी विशेष अर्थ को 
प्रकाशित करने वाला बोध कैसा था ? तथा उनका द शेन--विश्व के समस्त चरा- 
चर सजीव-निर्जीव पदार्थों को देखने, उनकी यथार्थ वस्तुस्थिति पर विचार करने 
की उनकी दृष्टि कैसी थी ? अथवा सामान्य रूप से अर्थ को प्रकाशित करने वाला 
उनका दशन कैसा था ? यम-नियम या ब्रतनियम रूप उनका शील--सदाचार 
कैसा था ? ज्ञातृवशीय क्षत्रियपुत्र भगवान्‌ महावीर स्वामी के ये सब कैसे थे ? हे 
स्वाभिन्‌ ! मैंने जो पूछा है, उस सम्बन्ध मे आप यथार्थरूप से जानते है। अत 
आपने जैसा भी सुना है, जो भी उनके बारे मे निर्णय किया है, वह सव मुझे विस्तार 
से कहिए, ताकि मैं तथा अन्य साधक भी उनके आदर्श को जान सकें । 


सल पाठ 
रोयन्नए से कुसले महेसी', अणतनाणी य अणत्तदंसी । 
जसंसिणो चक्खुपहे ठियस्स, जाणाहि धम्म च घिइ च पेहि ॥३॥। 
संस्कृत छाया 
खेदज्ञ स कुशलो महाऋषि , अनन्तज्ञानी च अनन्तदर्शी । 
यशस्विनदचक्ष्‌पथे स्थितस्य, जानासि धर्मेञ्च घृतिजत्र प्रेक्षस्व ॥३॥। 
अन्वयायें 

(से खेयज्नए) वे ज्ञातपुत्र भगवान्‌ महावीर स्वामी ससार के प्राणियो का 
दुख जानते थे। (कुसले) कर्मो को उखाड फैकने मे कुशल थे, (महेसी) महान्‌ 
ऋषि ये --सब्चिदानन्दमय सत्यस्वरूप के द्रष्टा थे अथवा (आसुपनने) उनका उपयोग 
सदा सर्वेत्र लगा रहता था। (अणतनाणी य अणतदसी) अनन्तज्ञानी--सर्वक्ष और 
अनन्त दर्शी--सर्वेदर्शी थे । (जन्॒सिणो) अक्षय यशवाले थे। (चक्‍सुपहे ठियस्स) 
उन जनता के नयनपथ मे स्थित अर्थात्‌ जनता की आँखो में बसे हुए अथवा जिनका 


०७०७-७७“ ७४० भा, 





१ कही कही 'कुसले महेसी” के बदले 'कुसलासुपन्ते” पाठ भी मिलता है। 
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डर 
भावकुशो को छेदन करने मे कुशल थे । भगवान्‌ प्राणियों के कर्मरूपी भावकुशो को 
काटने मे भी निपुण होने से कुशल थे । शीघ्रवुद्धि सम्पन्न व्यक्ति आशुप्रज्ञ कहलाता 
है। भगवान आशुभ्नज्ञ थे, क्योकि उनका उपयोग सदा-सवंदा सर्वत्र लगा रहता था, वे 
छदमस्थ की तरह सोचकर या उपयोग लगाकर नही जानते थे । भगवान्‌ महपि थे, 
भर्थात्‌ अत्यन्त उग्र तपश्चर्या करने से तथा अतुल परीपहो और उपसर्गमो को सहन करने 
के कारण महूषि थे | अथवा सच्चिदानन्दमय सत्यस्वरूप के या जीवन के अभ्युदय के 
मत्रो के द्रष्टा होने के कारण भी वे महपि थे । वे अनन्तज्ञानी इसलिए थे कि उनका 
विशेष ग्राहक ज्ञान अन्त (क्षय) रहित था। अथवा उनका ज्ञान अनन्तपदार्थों का 
निश्चय करने वाला होने से वे अनन्तज्ञानी थे । सामान्य अर्थ का नियय करने के 
कारण वे अनन्तदर्शी थे । भगवान्‌ का यश मनुष्य, देवता एवं असुरो से बढकर था, 


इसलिए ने यशस्वी थे । तथा भवस्थ केवली अवस्था मे वे जगत्‌ के नयनपथ में 


स्थित थे | अथवा जगत्‌ के सामने सूक्ष्म और व्यवहित पदार्थों को प्रकट करने के 
कारण वे जगत्‌ नेत्रस्वरूप थे | अथवा वे आँखो के समान हिताहित पथ को दिखाने 
में स्थित--सलस्न रहते थे । 
ऐसे भगवान्‌ के घ॒र्म को अर्थात्‌ ससार का उद्धार करने के स्वभाव को 
अथवा उसके द्वारा प्ररूपित श्रृत-चारित्ररू्प धर्म को जावो-समझो | उपसर्गो एव 
परीषहो के द्वारा पीडित किये जाने पर भी निष्कप चारित्र से अविचल स्वभावरूप 
उनकी धृति---हढता को या सयम मे प्रीति को देखो, अपनी पैनी वृद्धि से उस पर 
विचार करो । 
अथवा 'जाणाहि धम्म च घिइ चर पेहि' का यह अर्थ भी होता है कि उन्ही 
अमण इत्यादि सज्जनो ने श्रीसुधर्भास्वामी से पूछा कि 'धशस्वों और जगत्‌ की आँखो 
मे बसे हुए भगवान महावीर स्वामी के धर्म और धैयें को आप जानते है, अत हमसे 
इन सब के बारे मे कहें ।! 
सूल पाठ ] 
उड्‌ढ अहेय तिरियं दिसासु, तसा य जे थावर जे य पाणा । 
से णिज्चअुणिच्चेहि समिक्ख पंन्‍्ने, दीवे व धम्म समिय उदाहु ॥४।। 
सस्ऊकृत छाया 
ऊध्वेमध स्तियेग्दिशासू, चसाइच ये स्थावरा ये च प्राणा । 
स्‌ नित्यानित्यास्या समीक्षय प्रज्ञो, दीप इव घर्म समितम॒ुदाह रा 
अन्वयार्थे 
(उड्ढ) ऊपर, (अहेयं) नीची और (ततिरिय दिसासु) तिरछो दिशागरो मे 
रहने वाले (तसा य जे थावरा जे य पाणा) जो चस और स्थावर प्राणी रहते हैं, 


६४२ सूत्रकृताग सूत्र 


उन्हे (णिच्च5णिच्चेहि) जीवस्वरूप द्रन्य की द्रप्टि से नित्य और पर्याय--परिवतंन 
की दृष्टि से अनित्य दोनो प्रकार का (समिक्ख) जानकर (से पन्ने) उन महाप्राज्ञ 
केवलज्ञानी प्रभु ने (दीवे व समिय धम्म उदाहु) दीपक के समान सम्यकृधर्म का 
कथन किया था । 
भावार्थ - 

भगवान्‌ महावीर ने ऊपर, नीचे और तिरछे तीनो लोको मे जो भी 
ज्ञस और स्थावर जीव है, उन सबको द्रव्य को हृष्टि से नित्य और पर्याय 
(स्वगं, नरक और मनुष्य आदि रूप में परिवर्तन) की हृष्टि से अनित्य 
केवलज्ञान से सागोपाय जानकर ससार सागर से पार करने मे समर्थ श्र्‌ त- 
चारित्रूप धर्म को दीपक के समान पदार्थों को सम्यक्‌ प्रकाशित करने 
वाला बताया है । 

व्यास्या 

जीव के नित्यानित्य स्वरूप और धर्म का कथन 

श्री सुधर्मास्वामी इस गाथा से भगवान्‌ महावीर स्वामी के गुणों का वर्णन 
आरम्भ करते है---ऊपर, नीचे और तिरछे चौदह रज्जु ऊंचे इस समग्न लोक मे 
द्वीनि्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय और पचेन्द्रियकप जो च्स प्राणी है, तथा पृथ्वी, 
जल, तेज, वायु और वनस्पतिरूप जो एकेन्द्रिय स्थावर श्राणी है । भगवान्‌ केवल- 
ज्ञानी होने से समस्त प्राणियों को जानते हैं । प्रज्ञ यानी भ्राज्ञ है । अत केवलज्ञान के 
प्रकाश मे द्रव्यदष्टि और पर्यायद्ृष्टि दोनो का सापेक्षदप्टि--अनेकान्तवाद से 
आश्रय लेकर उन्हे नित्य और अनित्य” दोनो प्रकार का भलीभाति जानकर प्राणियो 
को समस्त पदार्थों का स्वरूप बताने के कारण दीपक की तरह अथवा ससार-समुद्र 
में पडे हुए जीवो को सदुपदेश देने से उनके लिए आश्वासन का कारण होने से 
भगवान द्वीप की तरह है। ऐसे भगवान्‌ ने श्रूतचारित्ररूप घमम को उत्तम अनुष्ठान- 
युक्त या रागद्वे षमुक्त होकर या समभाव के साथ कहा था अर्थात्‌ आचाराग सूत्र 
के जहा पुण्णस्स कत्थद _तहा तुच्छस्स कत्थइ वचन के अनुसार भगवान्‌ ने पुण्यवान्‌ 


१ जैनधर्म आत्मा को नित्य और अनित्य उभयात्मक मानता है। जीवस्वरूप 
द्रव्यहष्टि से आत्मा नित्य हैं क्योकि मूलस्वरूप से आत्मा का कभी नाश नहीं 
होता । लेकिन पर्याय -- परिवर्तन की दृष्टि से आत्मा अनित्य भी है। आत्मा 
मनुष्य पशु आदि के शरीर के नाश की दृष्टि से अनित्य है । यही जैनधर्म का 
अनेकान्तवाद है। इसलिए न तो वेदान्त या साख्य के अनुसार आत्मा को 
कूटस्थनित्य मानना चाहिए और न ही बौद्धद्शंन की तरह भात्मा को एकान्त, 
अनित्य, क्षणभगुर ही मानना चाहिए । 
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और अपुण्यवान्‌, सभी पर कृपा करके धर्म का कथन किया है, पूजासत्कार के लिए नही । 
अथवा धर्म ही द्वीप की तरह है, क्योकि वह ससार समुद्र से समान भाव से आश्रय देने 


वाला है । अथवा धमें दीप के समान है, क्योक्ति यह अज्ञानान्धकार मे भटकते हुए 
प्राणियों को दीपक के समान प्रकाश देता है । 


सूल पाठ 
से सव्वदसी अभिभूयनाणी, णिरामगंधें घिइम ठियप्पा । 
अणृत्तरे सव्वजगसि बिज्ज, गथा अतीते अभएु अणाऊ ॥४५॥| 


हि. 


ससकृत छाया 
स सर्वेदर्शी अभिभूयज्ञानी निरामगयो घृतिमास्थितात्मा । 
अनुत्तर सर्वेजगत्सु विद्वान, ग्रन्थादतीतोइ्भयोइतायु ॥५॥। 
अन्वयार्थे 
(से) वे भगवान महावीर स्वामी (सब्बदसी) समस्त पदार्थों को देखने 
वाले (अभिभूयनाणो) केवलज्ञानी, (णिरामगधे) भूल और उत्तर गुणों से विशुद्ध 
चारित्र के पालक (घिइस) घृतियुक्त, (ठिपप्पा) आत्मस्वरूप में स्थित थे। 
(सव्वजगसि) सारे जगत्‌ मे थे (अणत्तरे विज्ज) सर्वोत्तम विद्वान थे। (गथा जतीते 
अभए अणाऊ) वे बाह्य और असश्यस्तर दोनो प्रकार की ग्रम्थियो से रहित, निर्भेय 
और भायुरहित थे । 
भवाये 
भगवान्‌ महावीर त्रिकालवर्ती सब पदार्थों के ज्ञाता और ब्रष्टा थे। 
वे कामकोधादि अन्तरग शन्नुओ को जीतकर केवलज्ञानी बने थे । वे निर्दोष 
चारित्रपालक थे, अटल धीर पुरुष थे, अपने आत्मस्वरूप भे स्थिरभाव से 
लीन थे। अर्थात्‌ स्थितप्रज्ञ एव निविकार शुद्धात्मा थे। समग्र लोक मे 
अध्यात्मविद्या के सर्वोत्तम पारगत विद्वान थे। सर्वथा परिभ्रह के त्यागी 
थे, निर्भय थे, सदा के लिए जन्म-मृत्यु पर विजय पाने के कारण अजर-अमर 


अनायु हो गए थे। उन्होने पुनर्जेन्म के लिए फिर से आयुष्य का बन्ध नही 
किया था । 


व्यास्या 


निप्नेन्य ज्ञातपुत्रन को विशेषताएँ 

इस गाथा में भगवान्‌ महावीर की विशेषताओं का निरूपण विभिन्न पदो 

छारा किया गया है--सर्वदर्शी, अभिभूयज्ञानी, निरामगन्ध, धृतिमानू, स्थितात्मा' 
परेजगत्सु अनुत्तरों विद्यानू, ग्रस्यातीत, अभय और अनाथु । वे सर्वेदर्शी इसलिए थे 
कि स्वभाव से ही चराचर जगत्‌ के सामान्‍्यरूप से द्रष्टा थे ! मति आदि चार ज्ञाना 


४ सूचकृताग सूत्र 


को पराजित करके रहने वाला ज्ञान केवलज्ञान है । भगवान्‌ उससे युक्‍त थे, इसलिए 
उन्हें अभिभूय ज्ञानी कहा हू। भगवान्‌ के स्विशुद्धकोटि और अविशुद्ध-को टिरूप 
दोनो ही प्रकार के गन्ध--दोप हंट गए थे, इसलिए निराम गन्ध थे । अर्थात्‌ उन्होने 
पूल--ऊत्तर गुणो से शुद्ध चारित्रक्तरिया का पालम किया था। तथा असह्य परीपहो 
और उपसर्गों की पीडा प्राप्त होने पर श्री भगवान कम्परहित होकर चारित्र मे 
हंढ थे। तथा कर्मोपाधि हट जाने से वे कमेरहित शुद्ध आत्मस्वरुप मे स्थित थे । 
सारे ससार में भगवान्‌ से वबढकर हस्तामलकवत्‌ जगत के पदार्थों को जानने वाला 
और कोई विद्वान नहीं था। भगवान्‌ सचित्तादिस्प बाह्य ग्रन्य॒ और कमंरूप 
आम्यन्तर ग्रत्थ से भतीत--निर्ग्नृग्व थे । वे इहलोकभय आदि ७ प्रकार के भयो से 
रहित थे। भगवान्‌ के (वर्तमान आयु के सिवाय) चारो प्रकार की आयु नही थी, 
क्योकि कर्मरूपी बीज के जल जाने पर फिर उनकी उत्पत्ति अस्म्भव है। इसीलिए 
भगवान्‌ को यहाँ अनायु कहा गया है। उन्होने सदा-सदा के लिए जन्म, मृत्यु, जरा, 
व्याधि आदि पर विजय प्राप्त कर ली थी। इन सब विशेषताओं से युक्त ज्ञातपुत्र 
सगचान्‌ महावीर थे । 
मूल पाठ 
से भूइपण्णे अणिएअचारी ओहंतरे धीरे अगंतचक्ख । 
अणगुत्तरे तप्पइ सूरिए वा, वइरोयणिदे व तमं पगासे ॥६॥ 
सस्क्ृत छाया 

स भूतिप्रज्ञोडबनिकेतचारी (अनियताचारी) ओघन्तरो धीरोब्नल्तचक्षु। । 

अनुत्तर तपति सूर्य इव, वैरोचनेन्द्र इव तम प्रकाशयत्ति ॥६॥। 

अन्वयाथ॑ 

(से) वे भगवान्‌ महावीर स्वामी (भूइृपण्णे) अनस्तज्ञानी अथवा सर्वमगल- 

रूप प्रज्ञासम्पन्न, (अणिएअचारी) गृहप्रतिबन्वरहित या अश्रतिबद्धरूप विचरण करने 

वाले या अपनी इच्छानुसार स्वतन्त्र विचरणशील (ओहत्तरे) सस्तार समुद्र को पार 

करने वाले (घीरे) विशाल बुद्धि से सुशोभित, (अणतचक्ख) अनन्तदर्शी व अनन्त- 

ज्ञानी थे। (सुरिए वा) जैसे सूर्य (अणृत्तरे तप्पइ) सवसे अधिक तपता है, वैसे ही 

सबसे अगिक उत्कृष्ट तप करते थे, (बइरोयागिदे व तस पयासे) प्रकाशमान अग्नि 

जैसे अन्धकार को दूर करके प्रकाश करती है, वैसे ही भगवान्‌ अज्ञानान्धकार को 

दूर कर पदार्थों के यथार्थ स्वरूप को प्रकाशित करते थे | 
भावार्थ 
भगवान्‌ को प्रज्ञा विश्भगलकारिणी थी, उनका विहार सब प्रकार 
के गृह या सासारिक प्रतिबन्‍्धों से रहित था, वे ससार समुद्र को तैरने वाले 


वीरस्तुति छठा अध्ययन ६४५ 
थे, सब प्रकार के उपसर्गों ओर परीपहो को समभाव से सहन करने में धीर 
थे। सूर्य जैसे सबसे अधिक तपता है, वैसे ही वे उत्कृष्ट तप करने वाले थे, 
या सूर्य के समान अखण्ड तेजस्वी थे। वैरोचन इन्द्र या प्रचण्ड वरोचन 

अग्नि के समान अज्ञानास्धकार नष्ट करके ज्ञान का प्रकाश करते थे | 

व्याख्या 
भगवान्‌ महावीर के विशिष्ट मुण 
भगवान्‌ महावीर भूतिप्रज्ञ थे । भूत्ति शब्द दृद्धि, रक्षा और मगल अर्य मे 
प्रयुक्त होता है, इसलिए यहाँ भूतिप्रज्ञ के तीव अर्थ सम्भव है. (१) वढी हुई प्रज्ञा 
वाले--अनन्तज्ञानवान्‌, (२) जगत की रक्षा मे तत्पर प्रज्ञा से सम्पन्न तथा (३ )विश्व- 
मगलकारिणी प्रज्ञा से युक्त । सगवान्‌ अनिफेतचारी या अनियतचारी थे। अर्थात्‌ 
गृहादि प्रतिवन्‍्बो को छोडकर विचरण करते ये, अयवा समस्त सासारिक प्रतिबन्धो 
से रहित उनका गमन---विहार था यानी वे अप्रतिवद्धविहारी तथा अनियत स्थान 
प्र विचरणशील थे। ससार समुद्र के ओघष--अवाह को तैरने वाले थे। वे उत्तम 
बुद्धि से विभूषित थे या परीपहो और उपसप्त्गों को समभावपूर्वक सहन करने मे धीर 
थे। भगवान्‌ अनन्तचक्षु थे, अर्थात्‌ शय पदार्थों की अनन्तता होने के कारण अथवा 
ज्ञान की नित्यता के कारण उनका केवलज्ञान चक्षु था, अथवा भगवान्‌ का ज्ञान लोक 
के अनन्त पदार्थों का प्रकाशक होने के कारण चक्षुभूत होने से से अनन्तचक्षु थे । जैसे 
ससार[भे सूर्य सबसे अधिक तपता है, उसी प्रकार भगवान्‌ ससार मे सर्वाधिक या 
सर्वोत्कृष्ट तप करने वाले थे, अथवा ज्ञान मे सर्वोत्कृष्ट थे । जैसे प्रज्वलिव होने के 
कारण इन्द्रस्वहूप अग्नि झथदा चेरोचन नामक इन्द्र अन्धकार को मिटाकर प्रकाश 
फैलाता है, वैसे ही भगवान्‌ अज्ञानान्धकार को दूर करके पदार्थों के यथार्थ स्वरूप 
को प्रकाशित करते थे । 
इस प्रकार भगवान्‌ महावीर अनेक उत्तमोत्तम गुणों से विभूषित थे । 
घूल पाठ 
अणत्तर घम्मसिर्ण जिणाणं, णेया मुणी कासव आसुपन्‍्ने | 


इंदेव देवाण सहाणुश्नावे, सहस्सणेता दिवि णु विसिदके ॥७॥ 
सस्क्ृत छाया 
अनुत्तर धर्ममिम जिनाना, नेता सुनि काइयप आशुप्र्ञष । 


इन्द्र इव देवाना महानुभाव , सहस्तनेता दिवि खलु विशिष्ट ॥७॥। 
अन्वयार्थ 

(आसुपन्ते) सर्वत्र सर्वदा उपयोगसम्पन्न प्रज्ञावान, (कासव) काश्यपगोन्रीय 

(पघुणी) मननशील मुनि, श्री वद्धमान स्वामी (जिणाण) ऋपभ अधि जिनेश्वरो के 


रे 


६४६ सुत्रक्ूताग सूत्र 


(इण) इस (अणुत्तर) सबसे प्रधान (धस्म) धर्म के (णेया) नेता थे (दिवि) जसे देव- 
लोक मे (सहस्स देवाण) हजारो देवो का (इदेव) इन्द्र नेता (महाणुभावे विसिद्‌ठे) 
और अधिक विशिष्ट प्रभावशाली है, वैसे ही भगवान्‌ सारे जग्रत्‌ मे विशिष्ट प्रभाव- 
शाली थे । 
भावार्थ 

सव्वेत्र सदेंव सतत उपयोगसम्पन्न प्रज्ञावान काश्यप वश के तेजस्वी 
सूर्य, मननशील मुनि श्रमण भगवान्‌ महावीर ऋषभ आदि जिनवरो के द्वारा 
प्रचलित इस श्र प्ठ अहिसादि या सूत्रचारित्ररूप धर्म के महान्‌ नेता थे। 
स्वर्गलोक मे जिस प्रकार इन्द्र असख्य (सहस््नो) देवो पर नेतृत्व करता है, 
वैसे ही वीरप्रभु भी अपने युग के एक मात्र सर्वेप्रधान विशिष्ट प्रभावशाली 
घर्मनेता थे, अथवा धर्म साधना करने वाले साधको के पथप्रदर्शक नेता थे। 

व्याख्या 

भगवान्‌ महावीर धर्मनेता और सर्वश्रेष्ठ पुरुष थे 

इस गाथा मे भगवान्‌ महावीर कैसे धर्मनेता थे ? किस प्रकार के सर्वश्रेष्ठ 
प्रभावशाली पुरुष थे ” यह उपमाओ द्वारा समझाया गया है । भगवान्‌ महावीर के 
लिए यहाँ तीन विशेषणो का प्रयोग करके उनके धमंनेतृत्व गुण का औचित्य सिद्ध 
किया गया है। वे है--सुणी, कासव, आसुपन्न । जो तीनो लोकों के समस्त तत्त्वों पर 
मनन-चिन्तन-विचार करते है, वे मुनि होते है । इस प्रकार भगवान्‌ भुनिश्चेष्ठ थे । 
फिर वे काश्यपवश के उज्ज्वल सूर्य थे। काश्यप सूर्य को भी कहते है, सूयंसम नृवश 
को भी प्रबुद्ध करने वाले सूर्य थे। तीसरा विशेषण आशुम्नज्ञ है, जिसका यहाँ विव- 
क्षित अर्थ है--सदेव सर्वत्र सत्तत ज्ञानोपयोगसम्पन्न प्राज्ञ | धर्मनेता मे ये तीनो 
विशिष्ट गुण आवश्यक हैं। यही कारण है कि सुधर्मा स्वामी की दृष्टि में भगवान्‌ 
महावीर ऋषभ आदि पूर्वतीर्थंकरों द्वारा प्रचलित इस सर्वोत्तम अहिसादि या सूत्र- 
चारित्र रूप धम के नेता जच गए थे। कैसे नेता थे वे ” इसके लिए शास्त्रकार 
कहते है --“इदेव देवाण दिविण विसिद॒ठ” अर्थात्‌-- जैसे देवलोक मे इन्द्र हजारो 
देवो का नेता होता है, इसी प्रकार भगवान्‌ महावीर भी धर्मसाधको के विशिष्ट 
प्रभावशाली नेता थे। सक्षेप मे भगवान्‌ महांवीर घर्मनेता, रूप, बल, वश और 
वण आदि मे सर्वप्रधान, सबसे विशिष्ट, सबसे अधिक प्रभावशाली और सर्वेश्रे ष्ठ 
पुरुष थे । 

सूल पाठ 
से पतञ्चया अवखयसगगरे वा, महोदही वाबि अणतपारे। 
अणाइले वा अकसाइ मुक्‍्के, सक्‍्केव देवाहिवइ जुदइम |॥|८॥॥ 


वीरस्तृति ॥ छठा अध्ययन 


६४७ 
संस्क्षत छाया 
स्‌ प्रज्याउक्षयसागर इव महोद्धिरिवाइपि अनस्तपार । 
अनाविलो वा अकषायी मुक्त , शक्त इव देवाधिपतिञय त्तिमान्‌ ॥८।। 
अन्चयाथे 


(से) वे भगवान्‌ महावीर स्वामी (सागरे था) समुद्र के समान (पन्‍नया) प्रज्ञा 
से (अवखय) अक्षय थे । (महोदही वाधि अणतपारे) अथवा वे स्वयम्भ्रमण समुद्र 
के समान अपार प्रज्ञा वाले थे । (अणाइले वा) जैसे समुद्र का जल निर्मल होता है, 
उसी तरह भगवान्‌ की प्रज्ञा निर्मेल थी, (अकसाइ मुक्के) वे कपायो से रहित और 
पुक्त--रागढ् षमुक्त थे। (सक्‍्केव देवाहिबइ) जैसे देवो का अधिपति इन्द्र होता है, 


वह तेजस्वी होता है, वैसे ही भगवान्‌ महावीर भी दिव्यगुणसम्पन्न साधको के 
अधिपत्ति तथा बड़े तेजस्वी थे । 


व्याख्या 


अक्षय, अपार और निर्मल प्रज्ञा से सम्पन्न वीरप्रभु ! 
इस गाथा में बताया गया है कि भगवान्‌ समुद्र के समान अक्षय प्रजासम्पन्न 
थे। जिस प्रकार स्वयम्भ्रमण समुद्र अपार एवं निर्मल है, उसी प्रकार भगवान 
महावीर स्वामी की प्रज्ञा का भी कोई पार नही था, वह निर्मेल थी। जो पदार्थ 
जानने योग्य हैं, उसमे भगवान्‌ की बुद्धि कभी क्षय को प्राप्त नही होती थो, न वह 
किसी के द्वारा रोकी (प्रतिहत की) जा सकती थी | वस्तुत भगवान्‌ की इस प्रज्ञा 
का नत्ाम-केवलज्ञान है, जो काल से आदि अनन्त है । दव्य, क्षेत्र और भाव से भी ' 
अन्त एव अक्षय है। यह अच्त-रंहित है । वैसे तो भगवान्‌ अनुपम थे। ससार के 
किसी भी पदार्थ से उनकी उपभा नही दी जा सकती । सम्पूर्ण तुल्यता का दृष्टान्त , 
नही भिलता। फिर भी शास्त्रकार भगवान्‌ का परिचय देने की हृष्ट से एकदेशीय 
हेप्टान्त देकर समझाते है--'से पत्तया देवाहिचइ जुइस ४ अर्थात्‌ --जैसे' समुद्र 
अक्षय जल से युक्त होता है, वैसे ही भगवान्‌ भी प्रज्ञा (शान) से अक्षय थे । जैसे 
_अम्धूरमण समुद्र अपार, विस्तृत, गम्भीर जल वाला तथा अक्षोस्थ होता है, 
भगवान की भज्ञा भी अपार, विस्तृत उस समृद्र से भी अनन्तगुण गम्भीर और क्षुब्ध 
ने होने वाली थी । इस समुद्र का जल जैसे निर्मल होता है, वैसे ही भगवान्‌ का 
ज्ञान भी कम का लेश न होने के कारण निर्मल था । मगवान अकषायी थे, क्योकि 
वे चारो कपायों से सर्वथा रहित थे। मंगवान्‌ रागद्वेष या वासनाजन्य ज्ञाना+ 
वरणीय आदि घातीकर्मो के नष्ट हो जाने से मृक्त थे। कही-कही 'भिक्‍्खू' पाठ भी 
'मुक्के' के बदले मिलता है, उसका अर्थ यह है वि यद्यपि भगवान्‌ के सब अन्तराय 
नष्ट हो चुके थे, तथा वे समस्त जगत्‌ के पूज्य थे, तथापि थे भिक्षावृत्ति से ही 
अपना जीवन निर्वाह करते थे। के अक्षीणमहानसादि लब्धि का उपयोग नही 
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करते थे । तथा देवताओ के अधिपति इन्द्र की तरह वे साधको के अधिपति एवं 
तेजस्वी थे । 
मूल पाठ 
से वीरिएण पडिपुन्नवीरिए, सुदसणे वा णगसबव्वसेद्ठे । 
सुरालए वासिसुदागरे से, विरायए णेंगगरुणोववेए ॥6॥। 
संस्कृत छाया 
स वीर्येण प्रतिपूर्णवीयें सुदर्शन इव नगसवंश्रष्ठ । 
सुरालयो वांसिमुदाकर विराजतेश्नेकग्रुगोपपेत ॥6।॥। 
अन्वयार्थ 
(से) वे भगवान महावीर स्वामी (बीरिएण) वीर्य से (पडिपृुण्णवीरिए) 
पूर्ण वीय॑-सम्पन्न है (सुदसणेव नगसब्वसेट्ठे) तथा समस्त पर्वतो मे सुदर्शन--सुमेरु- 
पववेत के समान सर्वेश्न ष्ठ है। (वासिमुदागरे सुरालए) निवास करने वालो को हर्ष 
उत्पन्न करने वाले स्वर्ग के समान, (से) वे वीरप्रभु (णेंगगुणोववेर विरायए) अनेक 
गुणो से युक्त होकर सुशोभित हैं । 
भावर्थे 
वीर्यान्तराय कर्म का क्षय करने से वे भगवान्‌ महावीर परिपूर्ण वीय॑ 
(शक्ति) से सम्पन्न थे। जिस प्रकार सुदर्शन (सुमेरु) पर्वेत ससार के सत्र 
पर्वेतो मे श्रेष्ठ है, उसी प्रकार भगवान्‌ भी सर्वश्र॑ष्ठ है । जिस प्रकार स्वर्ग 
निवास करने वालो में मोद उत्पन्न करने वाला है, वैसे ही आप हर्षोत्पादक 
तथा अनेकानेक मनोहर गुंणो से युक्त होकर सुशोभित थे । 
व्याख्या 
पूर्ण शक्तिमान्‌, सर्वश्रेष्ठ, प्राणिसात्र के मोदकारी वौरप्भु 
इस गाथा मे पुन दूसरे पहलुओ से कई उपमाओ द्वारा वीरप्रभु की विशेष- 
ताएं बताई गई हैं। वे अनन्त शक्तिमान थे, क्योकि वीर्यान्तराय कमे के क्षय हो 
जाने से औरस बल, धृतिबल और सहनन बल आदि सब वलो से भगवान्‌ परिपूर्ण 
थे । तथा जम्बूहीप की नाभि के समान सुमेरु पर्वत जिसका दूसरा नाम सुदर्शन 
पर्वत भी है, जैसे समस्त पव॑तो मे श्रेष्ठ है, वैसे ही भगवान्‌ वीर्य तथा अन्य गुणों 
मे सर्वेश्नष्ठ थे । जैसे अपने पर निवास करने वाले देवताओ को आनन्द देने वाला 
स्वर्ग प्रशस्त वर्ण, गन्ध, रस, स्पशें और अभाव आदि गुणो से सुशो भित है, इसी 
तरह्‌ भगवान्‌ भी सत्य, शील, दया, क्षमा आदि अनन्त गुणो से सुशोमित थे । 
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धिडह 


साराश यह है कि भगवान्‌ महावीर ससार में सबसे श्रेष्ठ, प्राणिमात्र के लिए 


आनन्दकारी एवं सत्य, शील आदि अनेक गुणो के अक्षयनिधि थे । 
सल पाठ 

सय सहस्साण उ जोयणाण, तिकडगे पडगवेजयत्ते 

से जोयणे णवणवते सहस्से, उद्ध स्सितो हेदुसहस्समेग 


पुटठे णभे चिटठ्‌इ भूमिवद्ठिए, ज॑ सूरिया अणुपरिवट्टयति । 


से हेमवन्ने बहुनदण य, जसी रईं वेदयंति महिदा 
से पव्वए सहमहप्पगासे, विरायतो कचणमटठवन्ने 
अणुत्तरे गिरिसु य पव्वदुग्गे गिरिवरे से जलिएव भोमे 
महीद मज्क्मि ठिए ण्गिदे, पन्‍नायते सूरिय सुद्धलेसे 
एवं सिरिए उ स भूरिवन्ने, मणोरभे जोयइ अच्चिमालो 
सृुद्सणस्सेव जसो गिरिस्स, पव॒च्चई महतो पव्वयस्स 
एतोवमे समणे नाथपुत्तों जाती जसो दसणनाणसीले 
संस्कृत छाया 
शत सहसख्नाणा तु योजनाना, न्रिकण्डक पण्डकवैजयन्त 
स योजने नवतवत्ति सहस्नाणि ऊध्वेमुच्छितोष्य सहखमेकम्‌ 
स्पृष्टो नभस्तिष्ठति भुम्यवस्थितो य सूर्या अनुपरिवतेयन्ति 
स हेमवर्णो बहुनन्दनहच यस्सिन्‌ रति वेदयन्ति महेन्द्रा 
स पर्वेत शब्दमहाप्रकाशो, विराजते काञ्चनमष्टवर्ण 
अनुत्तरो गिरिषु च परव्वेदुर्गो, गिरिवरोश्सो ज्वलित इव भौम 
सह्मया मध्ये स्थितो नगेन्द्र , प्रज्ञायतते सुयेशुद्धलेश्य 
एवं श्रिया तु स भूरिवर्ण मनोरमो दयोत्तयत्याचिमाली 
सुदर्शनस्थेव यशो गिरे प्रोच्यते महत पर्व॑तस्य 
एतदुयपम श्रमणो ज्ञातपुत्र जातियशो दशंन ज्ञानशील 
अन्वयार्थ 


] 
१०॥॥ 


१ १॥। 
| 
१र]। 
। 
॥११३॥। 
| 
॥१४॥। 


| 
१०।॥॥। 
| 

।॥ १ १॥। 
| 
[।१२॥। 
| 
॥१ ३।। 
| 
(॥१४।॥ 


. .. '(सहस्साण जोयणाण सय उ) वह सुमेरु पर्वत सौ हजार (एक लाख) योजन 
ऊँचा है, (तिकडंगे) उसके लीन विभाग है। (पडणवेजयते) उस पर्वत पर सबसे 
ऊपर स्थित पण्डकबवन पताका की तरह, शोभा पाता है। (से) वह सुमेरु पर्वत 


(जोयणें णवणवत्ति स 
भेग) और एक हजार योजन भूमि मे गडा है ॥१०॥ 


हस्से उदघुस्सितो ) ६६ हजार योजन ऊपर उठा है, (हेदठसहस्स- 


कर सूत्रकृताग सुत्र 


(से) वह सुमेरु पर्वत (ण्रे पुद्ठे) आकाश को छूता हुआ, (भूमिवद्ठिए 
चिट्ठ्‌इ) पृथ्वी पर स्थित है, (ज) जिसकी (सुरिया) सूुर्यंगण (अणुपरिवट्ठयति ) 
परिक्रमा देते है। (हेमव-ने) वह सुनहरी रग वाला (बहुनदणे य) बहुत से नन्‍्दन- 
वनो से युक्त है, (जसी) जिस पर (महिंदा) महेन्द्रणण (रत वेदयति) आनन्द का 
अनुमव करते है ॥११॥ 

(से पव्चए) वह पर्वत (सहमहप्पगासे) अनेक नामों से अतिप्रसिद्ध है, (कचण- 
मट्ठवण्णे) तथा वह सोने की तरह शुद्ध वर्ण वाला (विरायती) सुशोभित है। 
(अणुत्तरे) वह सब पव॑तो मे श्रंष्ठ है। (गिरिसु य पव्वदुगे) वह सभी पवंतों मे 
उपपववतो के द्वारा दुर्गंम है (से गिरिवरे) वह पर्व॑तश्रेष्ठ (भोमे व जलिए) मणि और 
ओऔपधियो से प्रकाशित भू प्रदेश की तरह प्रकाश करता है ॥१२॥। ु 

(नगिदे) वह पर्वंतराज (महीइ मज्झ्मि) प्रथ्वी के मध्य मे (ठिए) स्थित 
है। (सूरिय सुद्धलेसिे) वह सूर्य के समान शुद्ध कान्ति वाला (पन्नायते) प्रतीत होता 
है, (एव) इसी तरह (सिरिए 3) वह अपनी शोभा से (भूरिवन्ने) अनेक वर्णवाला 
(मणोरमे) और मनोहर है (अच्चिभाली) वह सुर्य की तरह (जोयइ) सब दिशाओ 
को प्रकाशित करता है ।१३॥) 

(महतो पव्वयस्स) महान्‌ पर्वत (सुदसणस्स गिरिस्स) सुदर्शन गिरि का यश 
पूर्वोक्त प्रकार से कहा जाता है। (समण्ण नाय9त्त एतोवमे) ज्ञातपुत्र श्रमण भगवान्‌ 
महावीर को इसी पव॑त से उपमा दी जाती है। (जाती जसो दसणनाणसीले) 
भगवान्‌ जाति, यश, दर्शन, ज्ञान और शील मे सबसे श्रेष्ठ हैं ॥१४॥ 

भावार्थ 

वह सुमेरु पर्वेत एक लाख योजन ऊँचा है। वह निन्यानवे हजार 
योजन भूमि से ऊपर आकाश में है, और एक हजार योजन नीचे भूमि के 
गर्भ मे है । इसके तीन काण्ड (विभाग) है । सबसे ऊपर के काण्ड मे पण्डक- 
वन है जो ध्वजा के समान बहुत सुन्दर मालूम होता है ॥१०॥। 

वह सुमेरुपवेत्त ऊपर आकाश को और नीचे पृथ्वी को स्पर्श करके 
खडा हुआ है। सूर्य, चन्द्र आदि ग्रहण अविराभ गति से उसके चारो और 

प्रदक्षिणा करते रहने है। स्वर्ण के समान उसकी सुन्दर कान्ति और वर्ण हैं । 
वह अनेक नन्‍्दन आदि वनो से सुशोभित है। साधारण देवो की तो बात 
ही क्या, स्वय महेन्द्र भी सुमेरझ पर आकर विश्वान्ति का आनन्दानुभव 


करते हैं ।]१ १॥। 
सुमेरुपर्वत की कन्दराओ मे से देवो का कोमल सगीत स्वर दूर-दूर 
तक गूँजता रहता है । तपे हुए सोने-सी उज्ज्वल कान्ति से वह सुशोभित 
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है। सुमेरु सब पव॑तो मे श्रेष्ठ है, और ऊँची ऊँची मेखलाओ के कारण 
दुगंम है तथा मगल ग्रह के समान अतीव उज्ज्वल कान्ति वाला है ॥१२॥। 
सुभेश्पवंत भूमण्डल के ठीक बीच मे है, वह पर्वतराज सूर्य के समान 
अतीव दिव्य कान्तिवाला मालूम होता हे। नाना प्रकार के रत्नो के कारण 
विचिन्न वर्णो की मनोरम प्रभा से युक्त है। उप्तमे से चारो ओर उज्ज्वल 


किरणे निकलती रहती है, जो सूर्य की तरह दशो दिशाओ को अपने आलोक 
से प्रकाशित करती है ॥१३॥ 


जिस प्रकार ससार में पर्बेतो का राजा सुमेरु यशस्वी कहलाता है, 
उसी प्रकार भगवान महावीर स्वामी भी तीन लोक से महान्‌ यशस्वी थे। 
जैसे सुमेर अपने गुणो के हारा सब पवेंतो मे श्रेष्ठ है, इसी तरह घर्मेंसाधना 
में जत्तीव उम्र श्रम करने वाले ज्ञातपुत्र श्रमण महावीर जाति, यश, दर्शन, 
ज्ञान गौर शील आदि सदगुणो में सबसे श्र प्ठ थे ॥१४॥ 


व्यासपा 


पर्वंतराज सुमेर के समान गुणो मे सर्वेश्षेष्ठ महावीर 
दसवी गाथा से चौदहवी गाथा तक पवेतराज सुमेरु की विशेषत्ताएँ बता 
कर भगवात्‌ महावीर को उससे उपम देकर गुणो मे सर्वश्न षठ बताया गया है। 


सुमेरुपवेत की विशेषता बताते हुए शास्त्रकार कहते हैं--सुमेरुपर्वत एक 

लाख योजन ऊँचा है । वह भूमितल से लेकर ६६ हजार योजन ऊपर आकाश मे 
है और एक हजार योजन नीचे भूग्भ मे स्थित है । आशय यह है कि जैसे सुमेरुपवंत 
ऊध्वे, अध और मध्य तीनो लोको मे अवस्थित है, वैसे ही भगवान्‌ का प्रभाव भी 
तीनो लोको से व्याप्त था | सुमेरु के तीत काण्ड - विभाग है - भूमिमय, स्वर्णमय 
और बैडूयेंमय । इसी प्रकार भगवान्‌ भी सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप रत्मत्रय से 
सुशोमित थे । सुमेरुषवंत के मस्तक पर स्थित पण्डकवन उसकी पताका के समान 
शोभा पाता है, वैसे ही वीरप्रभु भी तीर्थकर नामक शीर्षस्थ पद से सुशोमित हैं । 
सुमेरुपवंत ऊपर गगनचुम्बी है, और नीचे भूमिस्पर्शी है। सुर्मेचन्द्र आदि ग्रहगण 
सदेव अविरत उसके चारो ओर प्रदक्षिणा देते रहते हैं। इसी प्रकार महामण्डलेश्वर 
सम्नाट तक भी भगवान्‌ के चारो ओर प्रदक्षिणा लगाया करते थे और उनका उपदेश 
सुनने के लिए सदा लालायित रहते थे। भगवान्‌ महावीर के अहिसा, सत्य आदि 
के सिद्धान्त सुमेढ के समान सदैव ऊध्वेगुखी थे | सुमेरु स्वर्ण की-सी सुन्दर कान्ति से 
पया ननन्‍्दनवन आदि अनेक वनो से सुशोभित है वैसे ही भगवान्‌ महावीर का 

दिव्यशरीर भी स्वर्ण जैसी कान्ति वाला एव पीत वर्ण का था । सुमेरु के मस्तक पर 

चार नन्दन आदि बन है--जैसे कि भूमिसय विभाग में भद्रशाल वन है, उससे 


६५२ सूत्रक्ताग सूत्र 


ऊण्र फिर ५०० योजन चढने के बाद मेखला प्रदेश मे नन्दनवन है, उससे ५६२ 
योजन चढने पर सौमतनस वन आता है | उससे ३६००० योजन ऊपर चढने के वाद 
सुमेरु के शिखर पर पण्डकवन है । इस प्रकार यह पर्वतराज चार नन्‍्दन वनो से 
युक्त विचित्र क्रीडा का स्थान है। अन्य देवो की तो बात ही कया, महेन्द्रगण भी 
स्वर्ग से भी अधिक रमणीय गुणों से युक्त होने के कारण वहाँ आकर उस पर क्रीडा 
करके आनन्द का अनुभव करते है, इसी प्रकार भगवान्‌ के चरणों मे भी प्राणिमात्र 
आध्यात्मिक आनन्द का अनुभव करते थे । अधिक क्‍या, स्वगंनिवासी देवों को भी 
भगवान्‌ की सेवा में आने से शान्ति मिलती थी । सचमुच भगवान्‌ महावीर अपने 
युग में विश्व शान्ति के एकमात्र आराधना केन्द्र थे । 
सुमेरुपर्वत मनन्‍्दर, मेरु, सुदर्शन और सुरग्रिरि आदि अनेक नामो से जगत 
में प्रसिद्ध है, वैसे ही मगवान वर्धभान स्वामी भी वीर, महावीर, सनन्‍्मति, त्रिशला- 
नन्‍्दन, ज्ञातपुत्र, वेशालिक आदि अनेक नामो से प्रसिद्ध थे। अथवा सुमेरु की 
कन्दरा से उठने वाली देवो की कोमल घ्वनि दूर-दूर तक गजती रहती है, वैसे 
ही भगवान्‌ महावीर की वाणी भी अत्तीव ओजस्वी, गभीर, सारगभित दिव्यध्वनि 
के रूप में प्रगट होती थी । जो दूर-दूर तक बठे श्रोताओ को सुनाई देती थी और 
उनके अन्तर्‌ पर अपना अमिट प्रमाव डाल देती थी। सुमेरु का वर्ण सोने की 
तरह शुद्ध एव चिकना है। भगवान्‌ के शरीर का वर्ण भी शुद्ध सोने-का-सा उज्ज्वल 
था। सुमेरु से बढ़कर ससार मे कोई पव॑त नही है, वैसे ही भगवान्‌ से बढकर उस 
युग में ग्रुणो मे श्रेष्ठ कोई नही था। सुमेरुपवंत अपनी ऊँची-नीची मेखलाओ के 
कारण दुर्गम है, वेसे भगवान्‌ महावीर भी नय, प्रमाण, निक्षेपष आदि की गहन 
भगावलियो के कारण तत्त्वचर्चा के क्षेत्र मे वादियो के द्वारा दुर्गंग एव दुर्जेय थे । 
अनेकान्तवाद का सिद्धान्त कही भी पराजित नही होता, वह अजेय दुर्ग है। भीम 
का अर्थ मगलग्रह है, यानी मगलग्रह के समान सुमेर अंतीव उज्ज्वल कान्ति वाला 
है, वैसे ही मगवान्‌ भी उज्ज्वल कान्ति से शोभायमान थे। भौम का दूसरा अर्थ 
भूमि सम्बन्धी परिणाम भी होता है । इस प्रसग मे भौम का अभिप्राय यह होगा 
कि जिस प्रकार पृथ्वी अनेक तेजोमय औषधियो से जाज्वल्यमान रहती है, वसे ही 
सुमेरुपवंत भी अनेक तेजोमय तरुसमृह से जाज्वल्यमान रहता है। भगवान्‌ भी 
सुमेरु के समान अनन्तानन्त गुणों से प्रकाशमान थे । 
जिस प्रकार सुमेरुपर्वंत ठीक भूमण्डल के बीचो-बीच है, उसी प्रकार 


भगवान्‌ महावीर भी धर्मसाधको की भावनाओं के मध्यविन्दु थे । 
आशय यह है कि रत्नप्रमा पृथ्वी के मध्य भाग मे जम्बूढ्वीप है। उसके 


बरावर मध्य भाग मे सौमनस, विद्यूत्प्रम, गन्धमादन और माल्यव्यन इन चार 
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द्र ष्ट्रा पवंतों से सुशोभित, समभूमाग में १० हजार योजन विस्तृत एवं प्रत्येक 
६० योजन पर एक योजन के ११वें भाग से कम विस्तार वाला, बाकी का योजन 
के दशभाग विस्तृत, ऐसा मेरुपवंत हैं। उसके सिर पर ४० योजन की ऊँची चोटी 
है। सुभेर पर्वंतो का राजा है। इसी तरह भगवान्‌ महावीर भी तपस्वी, त्यागी 
साधु-आवको के राजा यानी नेता थे । भगवान्‌ की अधिनायकता शे हजारो साधक 
वासना पर विजय पाकर बडे आनन्द से मोक्ष साम्राज्य के अधिकारी बने । 


सुभेर पर्वत नाना प्रकार के रत्नो की प्रभा के कारण रग-विरगा लगना 
है, इसी प्रकार भगवान्‌ महावीर भी सत्य, शील, क्षमा, ज्ञान, दर्गेन आदि अनेक 
गुणो के कारण अनन्त रूप थे । जैसे सुमेरुपवत मे से चारो ओर प्रकाश की उज्ज्वल 
किरणें निकलती रहती है जो दशो दिशाओ को अपने आलोकसे उद्भासित करती है, 
तथैव भगवान्‌ महावीर भी अपने ज्ञान का प्रकाश लोक-अलोक मे सवंत्र फंलाते थे । 
कोई भी ऐसा पदार्थ नही जो उनके अनन्तज्ञान से उद्भासित न होता हो * 


चौदहवी गाथा मे शास्त्रकार सुमेर पर्वत के वर्णन का उपसहार करते हुए 
कहते हैं--“एतोवसे समणे नायपुत्त जातिजसो दसणनाणशीले ।' अर्थात्‌ सुमेरु 
पर्वेत की उपसा भगवान्‌ महावीर को दी है। पर्वतराज सुमेरु जैसे लोक मे यशस्दी 
कहलाता है, वैसे ही भगवान्‌ महावीर भी तीनो लोको मे महायशस्वी थे । जिस 


प्रकार मेरु अपने गुणों के कारण श्रे 5० कहलाता है, वैसे ही मगवान्‌ भी अपनी जाति१, 
यश, दर्शेन, ज्ञान और शील आदि सदुगुणों भे सर्वश्रेष्ठ थे । 


मूल पाठ 


गिरिवरे वा निसहाञ्ययाण॑, रुयए व सेटठे वलयायताण । 
तथोवमे से जगभूइपस , सुणीण मज्के तमुदाहु पस्ने 





॥१४॥। 


९१ भगवान्‌ महावीर के राजवश के कारण उन्हे ज्ञातपुत्र कहा जाता था। क्षत्रियो 
की ज्ञात शाखा से उनका जन्म हुआ था। आजकल भी ज्ञात या ज्ञात जाति 
वेशाली नगरी (जिला मुजफ्फरपुर के अन्तर्गत बसाड) के आसपास जथरिया 
भूमिहर जाति के रूप मे विद्यमात है । जथरिया शब्द ज्ञातृ शब्द का ही अपभ्रश 
है, ज्ञातू--ज्ञातर---जातर---जतरिया---जथी रिया, यो रूप विगडता गया है । 
भगवान्‌ महावीर का गोत्र काश्यप था, जथरिया जाति का गोन्न भी काश्यप 
है। जथरिया जाति के सिंहान्त नाम क्षत्रिय होने के सूचक हैं। आज भी 
जयरिया जाति मे बहुत से जमीदार और राजा है । “ सम्पादक 


की सूत्रक्ृताग सूच 


सस्कृत छापा 
गिरिवर इव निषध आयताना, रुचक इव श्रष्ठो वलयायतानाम्‌ । 
तदुपम स जगदुभूतिप्रज्ञ , मुनीना मध्ये तमुदाहु भज्ञा १५॥। 
अन्चयार्थ 
(आययाण गिरिवरे निसहा वा) जैसे लम्बे पर्वतो मे श्रेष्ठ निपध प्रधान है 
तथा (चलयायताण रुयए व सेट्ठे) चूडी के समान ग्रोलाकार पर्वतों मे रुचक पर्वत 
श्रेष्ठ कहलाता है, इसी प्रकार (जगभूइपन्ने से) जगत में सवसे अधिक बुद्धिमान उन 
भगवान्‌ महावीर स्वामी की (त्तओवमे) वही उपमा है। (पन्ने) बुद्धिमान पुरुषों ने 
(मुणीण सज्झं तम्ुदाहु) मुनियों मे भगवान्‌ को श्रेष्ठ कहा । 
भावार्थ 
जिस प्रकार दीर्घाकार (लम्बे) पव॑तों मे निषधपवेत श्रेष्ठ है, तथा 
वलयाकार (चूडी के समान गोल) पर्वंतो मे रुचक पंत श्रेष्ठ है, वही 
उपमा ससार मे चराचर विदव के ज्ञाता अनन्तज्ञानी (सर्वाधिक प्रज्ञावान) 
भगवान्‌ महावीर स्वामी पर घटित होती है । बुद्धिमान पुरुषों ने विद्व के 
सभी त्यागी ऋषि मुनियो मे >मण महावीर को श्रेष्ठ बतलाया है । 
व्याख्या 
समस्त मुनियो से श्रेष्ठ महावीर केसे ? 
इस गाथा मे दो पर्वतों की उपमा देकर भगवान्‌ महावीर को सबसे अधिक 
बुद्धिमान एवं सर्वेश्रष्ठ बतलाया है। जैसे जस्बूद्ीप या अन्य द्वीपो मे समस्त लम्बे 
पर्वबेतों मे निषध परत श्रेष्ठ है, तथा वर्तुलाकार (चूडी की तरह गोल) पर्वतों में 
रुचकपवंत उत्तम है, क्योकि वह रुचक द्वीपान्तवर्ती मानुषोत्तर पर्वत की तरह गोल 
और लम्बा है, तथा असख्येय योजन विस्तृत है, इसी तरह भगवान्‌ भी हैं । अर्थात्‌ 
वे दो पर्वत जैसे लम्बाई और ग्ोलाई मे सबसे श्रष्ठ है, इसी प्रकार भगवान्‌ भी 
ससार मे सर्वाधिक भुतिप्रज्ञ है यानी श्रज्ञा मे सर्वश्रेष्ठ है। तथा उनके स्वरूप को 
जानने थाले बुद्धिमान्‌ कहते है कि वे त्यागी ऋषि-मुनियो मे सर्वश्रेष्ठ है, स्वपिरि हैं । 
सूल पाठ 
अणुत्तरं धम्ममुईरइत्ता, अणृत्तर फाणवर भियाइ | 
सुसुक्‍कसुक्क अपगंडसुक्कं, सखिदुएगतवदातसुक्क ॥१९६॥ 
सस्क्ृत छाया 


अनुत्तर धर्ममुदीरयित्वाथ्नुत्तर ध्यानवर ध्यायति ! 
सुश्युक्लशुक्लमपगण्डशुक्ल दलेन्दुवदेकान्तावदातशुक्लम्‌ ॥।१६॥।। 
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अन्वयाथ 
(अणुत्तर घम्मसुईरइत्ता) भगवान्‌ महावीर ने सर्वोत्तम धर्म का उपदेश देकर 
(अणुत्तर झाणवर झियाइ) सर्वोत्तम श्रेष्ठ ध्यान -शुक्लध्यान की साधना की। 
(सुसुबकसुबक) भगवान्‌ का ध्यान अत्यन्त शुक्ल वस्तुओं के समान शुक्ल था, 
(अपगडसुक्क) तथा वह दोपविर्वाजत शुक्ल था, (सर्खिदुएगततवदातसुबक) शख, 
चन्द्रमा आदि शुद्ध श्वेत वस्तुओ के समान एकान्त शुद्ध श्वेत था । 
भावाथ 
भगवान्‌ महावीर ससतारतारक सर्वोत्तम धर्म प्रकाशित करके 
सर्वोत्कृष्ठ श्रेष्ठ ध्यात--शुक्लध्यान मे स्थित हुए। भगवान्‌ का वह शुक्ल- 
ध्यान (आत्म-चिन्तन की विशुद्ध धारा) अत्यन्त शुक्तर वस्तुओं से शुक्ल 
था, दोषरहित शुक्ल था, और शख, चन्द्रमा आदि शुद्ध र्वेत वस्तुओ के 
समान पूर्णरूप से एकान्त निर्मल शुक्ल था । 
व्याख्या 
भगवान्‌ का सर्वे ष्ठ ध्यान शुक्लध्यान 
इस गाथा मे यह बताया गया है कि भगवान्‌ महावीर का सर्वेश्र ष्ठ शुक्ल 
ध्यान कसा था ? शुक्लध्यान की साधना उन्होने कब की थी ”? आशय यह है कि 
भगवान्‌ ने पहले ससार के सभक्ष अनुत्तर (जिससे श्रेष्ठ दूसरा नही है, ऐसे ) धर्म का 
भलीभाँति प्रतिपादन किया, तदनन्तर उत्तम ध्यान श्रेष्ठ --शुक्लध्यान की साधना 
में लीन हुए । अर्थात्‌ जब भगवान्‌ को केवलज्ञान-केवलदशन उत्पन्न हो गया, तव 
वे योग निरोधकाल के दौरान सूक्ष्षकाययोग को रोकते हुए सुक्ष्मक्तियाअप्रतिपाती 
नामक तृतीय शुक्लध्यात मे स्थित हो जाते थे, और जब उनके समरुत योगो का 
निरोध हो गया, तब वे व्युपरतक्रियअनिवृत्त नामक चतुर्थ शुक्लध्यान मे लीन हो 
जाते थे । यही शास्त्रकार बतलाते हैं--'सुसुक्कससुबक . बदातसुक्क ।' अर्थात्‌ जो 
ध्यान अत्यन्त शुक्ल (श्वेत वर्ण की तरह शुक्ल है, तथा जिससे दोष हट गया है, 
अर्थात्‌ जो निर्दोष शुक्ल ,है, अथवा अपगण्ड यानी जल के फेन के समान जो 
शुक्ल है, तथा शख और चन्द्र के समान जो एकान्‍्त व शुद्ध शुक्ल है, ऐसे द्विविध 
शुक्लध्यात की साधना प्रभु करते थे । 
सूल पाठ 
अणत्तरम्ग परम महेसी असेसकम्म स विसोहद्त्ता । 
सिद्धि गते साइमणतपत्त नाणेण सीलेण य दसणेण ॥१छा। 
ससस्‍्कृत छाया 
अनुत्तरात्र्या परमा सहर्षिरशेषकर्माणि स विज्ञोष्य वीर ॥ 
सिद्धि गत. सादिमनन्त प्राप्त , ज्ञानेन शीलेन च दशेनेन ।।१७॥॥ 
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अन्ययाथं 
(स महेसी) वे मह॒षि भगवान्‌ महावीर स्वामी (नाणेण सीलेण य दसणेण) 
ज्ञान, दर्शन और चारित्र के बल से (असेसकम्स) ज्ञानावरणीय आदि समस्त कमों 
का (विसोहइत्ता) शोधन करके क्षय करके (अगुत्तरग्ग परम सिद्धि गते) सर्वोत्तम 
अनुत्तर लोकाग्रमाग मे स्थित परम सिद्धि को प्राप्त हुए । (साइमणतपत्त ) जिस 
सिद्धि की आदि तो है, परन्तु अन्त नही हैं । 
भावार्थ 
उन महथि भगवान्‌ महावीर ने समस्त कर्मों को सदाकाल के लिए 
नष्ट करके लोक के अग्रभाग में स्थित, सर्वोत्कृष्ट सादि-अनन्तरूप सर्वेप्रधान 
सिद्धि (मोक्ष) गति को प्राप्त किया । भगवाब्‌ ने सिद्धि की प्राप्ति मे अन्य 
किसी पर भरोसा न करके अपने ही पुरुषार्थ पर भरोसा किया, फलत अपने 
ज्ञान एव शील (चारित्र) के द्वारा कमंबन्धन से मुक्ति प्राप्त की । 
व्याख्या 
वीरप्रभु ने सिद्धियति कसी और कंसे आप्त की ? 
इस गाथा में यह बताया है कि मह॒पि महावीर ने कैसे सिद्धिगति (मुक्ति) 
प्राप्त की, और वह सिद्धि कैसी है ? जनदर्शन का यह एक ठोस सिद्धान्त है कि सिद्धि 
(मुक्ति) किसी के देने से, किसी को प्रसन्न कर देने से या किसी विश्विप्ट मगवतृशक्ति 
की मनौती करने से कदापि प्राप्त नही हो सकती, कोई भी देव किसी को मुक्ति नही 
दे सकता, और न ही एक व्यक्ति को किसी दूसरे मानव ढारा चाधना करने से मुक्ति 
प्राप्त हो सकती है। इसीलिए भगवान्‌ महावीर ने सिद्धि प्राप्ति के हेतु किसी अन्य 
पर भरोसा न रखकर अपनी ही ज्ञान-दर्शन-चारित्र तप की साधना मे पुरुपार्थ के बल 
पर स्वय ज्ञानावरणीय आदि समस्त कर्मों का सदा-सदा के लिए समूल नाश करके, 
आत्मा को परम विशुद्ध बना कर शैलेशी अवस्था से उत्पन्न चतुर्थ शुक्लध्यान में 
स्थित होकर पचम सिद्धिगति प्राप्त की । 
सिद्धिगति कहे या मुक्ति कहे अथवा मोक्ष या निर्वाण कहे, वात एक ही है। 
परन्तु मोक्ष या निर्वाण के सम्बन्ध मे विभिन्‍न धर्मों और दर्शनों मे काफी मतभेद है। 
कोई सातवें आसमान पर मोक्ष बतलाता है, कोई (साख्यदर्शन) त्रिविध ढुखों से 
अत्यन्त निवृत्ति को मोक्ष कहते है, कोई (वैशेषिकदर्शन) सुख, दुख आदि नौ आत्म- 
गुणों के सर्वथा नष्ट हो जाने को मोक्ष कहते है, वौद्धवर्शन सर्वसल्कार क्षणिक हैं, इच् 
वात को सुहढतया हृदय मे जमा लेने को मोक्ष कहते हैं। इसीलिए इन सबको 
निराकरण करके जैनदर्शनसम्मत सर्वक्षप्ररूपित वास्तविक सिद्धि या मुक्ति का 
स्वरूप बताने हेतु यहाँ सिद्धिगति के लिए कई विशेषणो का प्रयोग किया गया है, जिसे 
भगवान्‌ महावीर ने प्राप्त किया था । सिद्धियति के यहाँ पाँच विशेषण हैं--अनुत्तरा, 
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अग्नया, प्रमा, अशेषकर्म विशुद्धि, सादि-अनन्ता । सिद्धिगति सब गतियी में थे प्ठ 
है, लोक के अग्रमाग मे स्थित होने के कारण वह अग्रया है, वह परमधाम होने के 
फारण परमा है। वहाँ जाने के पश्चात आवागमन नहीं होता, इसलिए सादि-अनन्त 
है, समस्त कर्मों का क्षय होने से तथा आत्मा विशुद्ध होने से वह प्राप्त होती है, 
इसलिए इसे अशेपकर्म विशुद्धि भी कहा है । 


सूल पाठ 


रुक्‍खेसु णाए जह सामली बा, जास्स रात वेययती सुचन्ना । 
वर्णेसु वा णदणमाहु सेट्5, नाणेण सीलेण य भूतिपस्ते ॥१८॥ 
त्तत्कत छाया 
वेक्षेषु ज्ञातो यथा शाल्मली वा, यस्मिन्‌ रति वेदयन्ति सुपर्णा । 
पनेषु चा नन्‍्दनमाहु श्रेष्ठ, ज्ञानेव शीजेन च भृतिप्रज् ॥ै८॥ 
अन्क्याय 
(जह) जैसे (रुक्लेसु) वृक्षों मे (पाएं सामलोी) प्रसिद्ध सेमर वृक्ष श्रेष्ठ है, 
(जत्सि) जिस पर (धुदल्ला) सुपर्णकुमार नामक भवनपति जाति के देव (रत 
वेबयति) आनन्द का अनुभव करते है। (बणेंसु वा णदणमाहु सेट्ठ) जैसे वनों मे 
"न्दनवन्र को श्रेष्ठ कहते है, इसी प्रकार (नाणेण सोलेण य॑ भूृतिपस्ते) ज्ञान और 
चारित्र के द्वारा उत्तम ज्ञानी भगवान्‌ सहावीर को श्रेष्ठ कहते हैं । 
भाषार्य 
जैसे वृक्षो मे शाल्मली (सेमर) वृक्ष श्रेष्ठ है, जिस पर सुपर्णकुमार 
जाति के भवनपति देव क्रीडा करके आमन्द का अनुभव करते है, तथा जैसे 
पसार के समस्त सुन्दर वनी मे नन्‍्दनवन श्रेष्ठ है, जो सुभेरुगिरि पर 
अवस्थित है, इसी प्रकार अनन्तज्ञानी भगव! नू महावीर भी ज्ञान और शील 
मे सर्वेश्रेष्ठ महापुरुष थे । 
व्याख्या 


ज्ञान ओर शील से सर्वर्थष्ठ सहापुरुष महावीर 
इस गाथा में शाल्मलीवृक्ष एवं नन्दनवन की उपमा देकर भगवान्‌ महावीर 
को ज्ञान और शील मे सर्वेश्रेष्ठ उप्प वाया गया है। जैसे देवकुरकेन् मे वृक्षों मे 
प्रसिद्ध शात्मली (सेमर) वृक्ष श्रे पठ है, जो सुपर्णजाति के भवनपति देवो का आतस्द- 
रीयक क्रीडास्यल है, जिस पर दुसरे स्थानों से आकर सुपर्णकुमार देव विशिष्ट 
अनन्‍्द का अनुभव करते हैं। तथव वनो मे देचो की क्रीडाभूमि सन्‍्दनवत प्रधान 

/ ऐसी प्रकार भगवान्‌ भी समस्त पदार्थों को प्रकट करने वाले केवलज्ञान और 
अवाज्यातचारित्र के द्वारा सबसे 


से प्रधान हैं। केवलज्ञानी के लि यहाँ 
(उत्कृष्ट शान चाले) शब्द भयुक्त किया गया है। 33 
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सल पाठ 
थणिय व सद्दाण अणुत्तरे उ, चदो व ताराण महाणुभावे । 
गधेसु वा चंदणमाहु सेटठड, एवं मुणीण अपडिन्नमाहु _॥१६॥ 
हे पस्कृत छाया 
स्तनितमिव शब्दानामनुत्तरस्तु चन्द्र इव ताराणा महानुभाव । 
गन्धेषु वा चन्दनमाहु श्रेष्ठमेव मुनीनामप्रतिज्ञमाहु ॥१६॥ 
अन्वयार्थे 
(सद्दाण) शब्दो मे (थणियं व) जैसे मेघगर्जन (अणुत्तरे) श्रधान है । (ताराण) 
और तारो मे (महाणुभावे चदो व) जैसे महाप्रभावशाली चन्द्रमा श्रेष्ठ है, (गर्ेसु 
चदण वा सेट्ठमाहु) सुगन्धो मे जैसे चन्दन को श्रेष्ठ कहा है, (एवं) इसी भ्रकार 
(मुणीण) मुनियो मे (अपडिन्नलमाहु) कामना <हित भगवान्‌ महावीर स्वामी को श्रेष्ठ 
कहा है । 
भावार्थ 
जिस प्रकार शब्दो मे मेघ की गम्भीर गर्जना का शब्द अनुपम है, 
तारामण्डल मे चन्द्र महानुभाव--महाप्रभावशाली है, सुगन्धित वस्तुओं मे 
मलय (बावना चन्दन) श्रंष्ठ कहा है, उसी प्रकार भूमण्डल के समस्त 
मुनियों मे लोक-परलोक की वासना से सर्वेथा मुक्त भगवान्‌ महावोर 
श्रेष्ठ थे । 
व्याख्या 
भुनियों मे अ्रष्ठ भहावीर क्यो और किस तरह डे 
इस गाथा में भगवान्‌ महावीर को तीन उपमाएँ देकर मुनियों मे श्रेष्ठ 
बताया गया है। पहली उपमा है मेघगर्जंन की, दूसरी है---तारामण्डल की और 
तीसरी है--चन्दन की । ये तीनो शब्द, रूप और गन्ध तीनो के प्रतीक है। इस 
भूमण्डल मे शब्दों मे जैसे मेघगजंन प्रधान है, नक्षत्रो मे सबको आनन्‍्ददायक कान्ति 
के द्वारा महानुभाव (महाप्रभावशील) चन्द्रमा प्रधान है, तथा गन्धो ( गन्धवाले 
पदार्थों) मे गोशीर्ष चन्दन (या मलय चन्दन) श्रेष्ठ है, इसी प्रकार सु नियो मे इस 
लोक-परलोक के सुख की कामना न करने वाले भगवान्‌ महावीर स्वामी श्रेष्ठ हैं । 
सूल' पाठ 
जहा सयभू उदहीण सेट्ठे, नागेसु वा घरणिदमाहु सेट्ठे । 
खोौओदए वा रस वेजयते, तवोवहाणे मुणिवेजयंते २०।। 
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६५६ 
संस्कृत छाया 
यथा स्वयम्भूरुदधीना श्रेष्ठ , नागेषु वा धरणेन्द्रमाहु श्षष्ठम्‌ । 
इक्षुरसोदको वा रसवैजयन्त , तप उपचाने मुनिवेजयन्तः ॥२०।। 
अन्वयार्थे 


(जहा) जैसे (उदहीण) समुद्रों मे (सथभू सेद्ठे) स्वयम्भूरमण समुद्र श्रेष्ठ 
है, (नागेसु था) तथा तागो (मवनपतिदेव विशषो) मे (घर्राणद सेट्ठे माहु) ५रणेन्द्र 
को श्रेष्ठ कहा है, (खोओदए वा रसवेजयते) इक्षुरसोदक समुद्र जेसे समस्त रस 
रस वालो मे प्रधान है, (तवोवहाणे घृणिवेजयते) इसी तरह प्रधान (विशिष्ट) त्तप 
के द्वारा भगवान महावीर सब मुनियो मे शिरोमणि हैं! 

भावाथ 

जिस प्रकार सब समुद्रो में स्वयम्भ्रमण समुद्र प्रधान है, नागक्रुमार 
जाति के भवनपतिदेवो मे उनका इन्द्र घरणेन्द्र प्रधान है, सब रसो मे ईख 
का मधुर रस प्रधान है, अथवा सब रस वाले सागरो मे इक्षुरसोदक समुद्र 


प्रधान है, इसी प्रकार विशिष्ट तप साधना के क्षेत्र में भगवान्‌ महावीर 
समस्त मुनियो मे प्रधान थे । 


व्याख्या 
तप साधना के क्षेत्र मे सर्वोपरि सुनिश्चेष्ठ भगवान्‌ महावीर 
इस गाथा मे भगवान्‌ महावीर को तपस्या के क्षेत्र मे समस्त लोक की पत्ताका 
के ससात्त सर्वोपरि मुनिदर तीन उपमाओ द्वारा बताया गया है--पहली उपमा दी 
गई है--स्वयम्भू रमण समुद्र से, दूसरी दी गई है-- धरणेन्द्र से, और तीसरी दी गई 
है--इक्षुरसोदक से । जो अपने आप उत्पन्न होते हैं, वे स्वयम्भू कहलाते हैं, देवो 
को स्वयस्भू कहा जाता है, वे (स्वयम्भू देव) जहाँ जाकर रमण---क्रीडा करते हैं, 
उसे स्वयम्भ्रमण समुद्र कहते हैं, वह एक विशिष्ट एव लोक भे समस्त दीप-समुद्रो के 
अन्त से विद्यमान है । उसे समस्त ससुद्रो में श्रेष्ठ समुद्र माना जाता है, तथा नाग- 
कुमारजाति के भवनपति देवो का इन्द्र धरणेन्द्र कहलाता है, वह नागजाति मे प्रधान 
(श्रे ८5) कहलाता है, इसी प्रकार समस्त रसो मे इक्षुरस श्रे षठ माना जाता है, अथवा 
ईंख के रस के समान जिसका जल मधुर है, वह इक्षुरसोदक समुद्र अपने माधुयँगुणो 
के कारण समस्त रस वालो---समस्त समुद्रों की पताका के समान प्रधान माना जाता 
है । इसी प्रकार अपनी विशिष्ट तपस्था के उपधान से जगत्‌ की तीनो अवस्थाओ को 
जानने वाले (मुनि) भगवान्‌ महावीर समग्रलोक की पताका के समान सर्वोपरि हैं। 


सूल पाठ 
हत्थीसु एरावणमाहु णाएं, सीहो मिगाण सलिलाण गगा | 
पक्खीसु वा गरुलेचेणुदेवों, निव्वाणवादीणिह णायपुत्ते ॥२१॥ 


5६० सूच्रकताग सूच 


संस्कृत छाया 
हस्तिष्वेरावणमाहुज्ञात, सिहो मृगाणा सलिलाना गगा । 
पक्षिषु वा गरुडो वेणुदेवो, निर्वाणवादिनमिह ज्ञातपुत्र ॥२१॥ 
अन्वयार्थे 
(हत्थीसु) हाथियो मे (गाए) जगत्प्रसिद्ध (एरावणमाहु) ऐरावण हाथी को 
प्रधान कहते है, (मिगाण सीहो) तथा मृगो मे सिंह--मृगेद्र प्रधान है, (सलिलाण 
गगा) जलो -- नदियो मे गया प्रध।न है, (पकक्‍्खीसु था गरुलेबेणुदेबो) पक्षियों मे 
वेणुदेव गरुड प्रधान है, इसी प्रकार (निव्वाणवादीनिह णाश्रपुन्त ) निर्वाणवादियो 
मे इस विश्व मे ज्ञातपुत्र भगवान महावीर स्वामी श्रप्ठ है ! 
भावार्थ 
जिस प्रकार हाथियो मे इन्द्र का प्रसिद्ध ऐरावत् हाथी मुख्य है, 
पशुओं (मृगो) मे सिंह सुख्य है, नदियों मे गगा नदी मुख्य है, पक्षियों मे 
वेणुदेव गरुड पक्षी मुख्य है, उसी प्रकार निर्वाणवादियो--मोक्षमार्ग के उप- 
देशको (नेताओ) में ज्ञातपुत्र भगवान्‌ महावीर सुख्य थे । 
व्याख्या 
निर्वाणमार्ग के उपदेशको से प्रधान ज्ञातपुत्र महावीर 
इस गाथा मे मगवान्‌ महावीर को चार लोकप्रसिद्ध उपमाओ से उपमित 
करके निर्वाणवादियो मे अग्रणी बताया गया है । प्रधान वस्तुओ के विशेषज्ञ बुद्धिमान 
बताते है कि हाथियो मे इन्द्र का जगत्प्रसिद्ध ऐरावत हाथी प्रधान होता हैँ । पशुओ 
मे वल आदि की दृष्टि से सिंह को मुख्य वताया जाता है, मरतक्षेत्र की अपेक्षा से 
समस्त नदियो मे पवित्रता, विशालता आदि की दृष्टि से गगानदी मुख्य मानी जाती 
है। इसी प्रकार पक्षियो मे आकाश मे सुदीर्घ मुक्त विहार की दृष्टि से गरूडपक्षी 
(वेणुदेव) मुख्य माना जाता है । इसी तरह निर्वाणवादियो मे ज्ञातपृत्र मगवान महावीर 
प्रधान' है । निर्वाण सिद्धि क्षेत्र को कहते हैं अथवा समस्त कमेक्षय का नाम निर्वाण 
(मोक्ष) है। निर्वाण के स्वरूप, उपाय, प्राप्ति तथा साधक-बाघक कारणो को जो 
बताते हैं, उन्हे निर्दाणवादी कहते है । ससार के विभिन्न निर्वाणवादियो (मोक्ष के महो- 
पदेशको ) मे ज्ञातपुत्र वीर वर्धमान स्वामी अग्रणी थे क्योकि उन्होने निर्वाण का यथार्थ 
स्वस्प बताया था। प्ूर्वोक्त उपमाएँ भगवान के मगलता, शुक्लता, पविचता और 
स्वतन्त्रता आदि सदुगुणो को अभिव्यक्त करती है 2 
सूल पाठ 
जोहेसु णाए जह वीससेणे, पुप्फेस वा जह अरबिदमाहु | 
खत्तीण सेट्ठे जह दतवक्‍्के, इसीण सेट्ठे तह बद्धमाणे ॥२२॥ 


पीरस्तृति ; छठा अध्ययन कप 


संस्कृत छाया 
योधेषु ज्ञातो यथा विश्वसेन , पुष्पेष वा यथा5रविन्दम हु ] 
क्षत्रियाणा श्र ष्ठो यथा दान्तवावय , ऋषीणा श्रष्ठस्तथा वर्धधान ॥२१॥ 
अन्वया्थ 
(जह) जैसे (णाए) विश्वविख्यात (वीससेणे) विश्वसेन (जोहेसु सेट्छे) योद्धाओ 
मे श्रेष्ठ है, (जह) जैसे (पुप्फेसु वा) फूलो मे (अर्रावदसाहु) अरविन्द--कमल प्रधान 
है, (जह) जैसे (ख्त्तीण) क्षत्रियों मे (दतवक्के सेट्ठे) दान्तवाक्य श्रेष्ठ है, (तह) 
इसी प्रकार (इसीण) ऋषियों मे (वद्घमाणे सेद्ठे) वर्धभान स्वामी श्रेष्ठ है । 
भावार्थ 
जिस प्रकार वीर योद्धाओं में वासुदेव महान्‌ है, फूलो मे अरविन्द 
केमल महान है, क्षत्रियों मे दान्तवाक्य (चक्रवर्ती) महान है, उसी प्रकार 
ऋषियो मे श्री वद्ध मान महावीर सबसे महान्‌ थे । 
व्याख्या 
ऋषियों में सर्वंतो महान ऋषिवर वर्द्ध मानस्वामी 
इस गाथा से वीरप्रभु को तीन उपमाओ से उपमित करके ऋषियो मे श्र ष्ठ 
बताया है। पहली उपमा यह है - जैसे हाथी, घोडे, रथ और पैदल इन चार अगो 
वाले बल के सहित चतुरणिणी सेना से सम्पन्न योद्धाओ में विश्वसेन --वासुदेव 
प्रधान है, तथा पुष्पो में अरधिन्द कमल का पुष्प श्रेष्ठ कहलाता है। क्षत्रिय का 
अर्थे है --क्षत (नाश) से जो प्राणियो का त्राण-रक्षण करता है। ऐसे क्षत्रियो मे दान्त- 
तावय प्रधान है। दान्तवाक्य चक्रवर्ती वह कहलाता है, जिसके एक वाक्य से ही शन्रु का 
दमन हो जाता है, इन सबकी तरह ऋषियो मे श्री वीर वर्धमान स्वामी श्र प्ठ है । 
ये उपमाएँ भगवान्‌ की श्रता, वीरता, हढता, सर्वेप्रियता, मनोहरता, 
हा और भवभय से रक्षकता आदि सदुगुणो की राशि को सूचित 
। 


मूल पाठ 
दाणाण सेट्ठ अभयप्पयाण, सच्चेसु वा अणवज्ज बयति | 
तवेसु वा उत्तम बंभचेर॑, लोगुत्तमे समणे नायपुत्ते.. ॥२ ३॥ 
सस्कृत छाया 
दानाना श्रेष्ठमभयप्रदात, सत्येष वाइनवद्य व॒दन्ति । 
तपस्सुवोत्तम ब्रह्मचर्य, लोकोत्तम श्रमणों ज्ञातपुत्र॒ ॥२३। 
अन्चयार्थ 
(दाणाण) दानो मे (अभयप्पयाण सेट्‌ड) 


अभयदान श्रेष्ठ हैं, (सच्चेसू वा) 
नैयवा सत्यो मे (अणवज्ज वयति) उस सत्य को 


श्रेष्ठ कहते है, जिससे किसी को 


६६२ सूत्रक्ृतांग सूत्र 


पीडा न हो । ऐसे निर्दोप सत्य को श्रेष्ठ कहा जाता है। (तवेसु व उत्तम बभचेर) 
तपस्थाओ मे ब्रह्मचयं उत्तम तप है, इसी प्रकार (समणे नायपुत्त लोगुत्तमे) श्रमण 
ज्ञातपुत्न महावीर स्वामी लोक मे उत्तम है। 
भावाय 

जिस प्रकार दानो मे अभयदाद उत्तम है, सत्यो मे पापरहित दयामय 
सत्य उत्तम है, तपो मे ब्रह्मचयं तप उत्तम है, उसी प्रकार तीन लोको में 
जातपुत्र श्रमण भगवान्‌ महावीर सबसे उत्तम थे ! 

व्याख्या 

त्रिलोक में सर्वोत्तम भ्रमण भगवान्‌ महावीर 

इस गाथा में दान, सत्य और तप इन तीनो मे उत्तम पदार्थ की उपमा देकर 
अमण भगवान्‌ महावीर को त्रिलोक मे सर्वोत्तम बताया गया है। 

सब प्रथम दानो में अभयदान को श्रेष्ठ बताया गया है। दान की परिभाषा 
यह हे--'स्वपरानुग्रहार्थ दीयते इति दानस्‌” अपने और दूसरे के अनुग्रह के लिए जो 
दिया जाता है, उसे दान कहते है। दान अनेक प्रकार का होता है। किन्तु उन 
सबमे अभयदांन ही श्रे प्ठ कहलाता है, यह अनुभव से भी सिद्ध है, और शास्त्र से 
भी । अभयदान का अर्थ है--जीवन की रक्षा या प्राणरक्षा चाहने वाले मरते हुए या 
भय खाते हुए प्राणी की प्राणरक्षा करना, उसे निर्भग बनाना, एक प्रकार का जीवन- 
दान (प्राणदान) देना है, जो शास्त्रीय परिभाषा मे अभयदान कहलाता है। अभय- 
दानव अन्य दानो की अपेक्षा क्‍यों श्रेष्ठ है? इसे बताने के लिए नीतिकारो का 
अनुभव भी देखिए 
दीयते ख्रियमाणस्थ, कोर्टि जीवितमेव वा। 

घनकोटि न गृह्लीयात्‌ सर्वो जीवितुमिच्छति ।। 

अर्थात्‌--मरते हुए प्राणी को एक ओर करोडो का घन दिया जाय, दूसरी 
ओर उसे जीवन दिया जाय तो वह दोनो मे से धन को लेना पसन्द नही करेगा, वह 
जीवन को लेना (प्राणरक्षा) ही पसन्द करेगा । क्योकि सभी प्राणी जीना 
चाहते है । 
इस सम्बन्ध मे एक लौकिक कथा भी प्रसिद्ध है। एक राजा ने एक चोर 
को चोरी के अपराध मे मृत्युदण्ड देने की आज्ञा दी! चौर को पकडकर चाण्डाल 
लोग एक खास तरह की वध्य की पोशाक पहनाकर वधस्थान की ओर ले 
जा रहे थे। राजा के चार रानियाँ थी। उन्होने महल के झरोखे से जब उस चोर 
को मृत्युदण्ड के लिये ले जाते देखा तो सिपाहियो से पुछने पर ज्ञात हुआ कि 
चोरी के अप घधध मे इसे मृत्युदण्ड दिया जा रहा है। एक रानी ने राजा से कह- 
सुनकर एक दिन के लिए उसकी मृत्यु स्थगित करके चोर के प्रति उपकार करने 
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के लिये माँग लिया । राजा ने वह चोर उक्त रानी को सौप दिया । फलत रानी ने 
उसे नहला-घुलाकर, उत्तम भोजन वस्त्रादि से उसका सत्कार किया, और एक 
हजार स्वर्णमुद्रायें उसे मनचाहा आमोद-प्रमोद करने के लिए दी । दूसरे दिन दूसरी 
रानी ने भी इसी प्रकार राजा से उस चोर को माँगकर पहली रानी की तरह 
सत्कृत किया, और एक लाख सोने की मुहर उसे यथेष्ट विपयोपभोग के लिए दी, 
तीसरे दिन तीसरी रानी ने भी चोर का इसी तरह सत्कार किया और एक करोड 
मुद्राएँ उसे अपनी मनचाही इच्छा पूरी करने के लिए दी। चौथे दिन चौयी रानी 
की बारी थी । उसने भी चोर को राजा से माँग लिया और कहा कि “मैं चाहती 
हैँ कि इसका मृत्युदण्ड माफ कर दिया जाय ।” 'शजा ने उक्त रानी की वात मान 
कर उसकी मृत्यु की सजा माफ कर दी। रानी ने उसका पूर्वोक्त तीनो रानियो की 
तरह कोई सत्कार नही किया और न उसे धन ही दिया, सिर्फ उसे बुलाकर कहा 
कि--“भाई ! मैंने तुम्हारा मृत्युदण्ड सदा के लिए माफ करवा दिया है, अब तुम 
निर्भय हो ।” चौथी रानी की यह प्रवृत्ति देख शेष तीनो रानियाँ उसकी मजाक 
करने लगी-- “वाह ! तुमने तो इसे कुछ नही दिया, बडी कजूस हो तुम !” उसने 
कहा---“मैंने अपनी समझ से इसका सबसे ज्यादा उपकार किया है।” इस पर 
रातियो मे परस्पर विवाद छिड गया । फैसले के लिए राजा ने चोर को ही बुलाकर 
एछा “सच-सच बताओ, तुम पर सबसे ज्यादा उपकार किस रानी से किया है ?” 
चोर ने उत्तर दिया---“महाराज मुझ पर सबसे अधिक उपकार चौथी रानीजी 
ने किया है, क्योकि स्नान, भोजन, धन आदि मिलने पर भी मैं तो मृत्यु के भय से 
काप रहा था। मुझे तो कुछ भो सुधवुध नही थी कि मैंने क्‍या खाया-पिया या 
पहना है ? भेरे सामने तो मौत नाच रही थी। इसलिए अन्य सुखो का तो मुझे 
भान ही नही रहा । जब मेरे कानो मे ये शब्द पड़े कि तुम्हारा मृत्युदण्ड सदा के 
लिए माफ कर दिया गया है, तुमने मरण से रक्षा पा सी-है, तो मेरे आनन्द का पार 
न रहा। मुझे जीवनदान देकर चौथी रादीमाता ने नया जन्म दिया है ।” राजा ने 
ठुर्त निर्णय दे दिया कि अमयदान देना ही सबसे श्रेष्ठ उपकार है। इस पर से 
यह नि सन्देह कहा जा सकता है कि अभयदान समस्त दानो मे श्रेष्ठ है। 
सत्यवाक्यों में आध्यात्मिक पुरुष उसे ही श्रेष्ठ कहते हैं, जो निरवद्य -- निष्पाप 
ही, दूसरो को पीडा उत्पत्न करने वाला न हो । सत्य का वास्तविक लक्षण ही यही 
है--'सद्भ्यो हित सत्यम्‌', जो प्राणियों के लिए हितकर हो, वह सत्य है। जो 
पैविय प्राणियों को पीडा पहुँचासे वाला हो, वह चाहे भाषा की हृष्टि से यथार्थ हो, 
वास्तव में सत्य नही है। जैसे कि दशवैकालिक सूत्र मे कहा है -- 
तहेव काण काणेत्ति पडग पडगत्ति वा | 
वाहिय वावि रोगित्ति, तेण चोरेत्ति नो वए ।। _ 


९६२ सून्कृताग सूत्र 


पीडा न हो । ऐसे निर्दोप सत्य को श्रेप्ठ कहा जाता है। (तवेसु व उत्तम बभचेर) 
तपस्याओ मे ब्रह्मचर्य उत्तम तप है, इसी प्रकार (समणे नायपुत्ते लोगुत्तमे) श्रमण 
ज्ञातवुत्र महावीर स्वामी लोक मे उत्तम हैं । 
भावाथे 

जिस प्रकार दानो मे अभयदान उत्तम है, सत्यो मे पापरहित दयामय 
सत्य उत्तम है, तपो में ब्रह्मचर्य तप उत्तम है, उसी प्रकार तीन लोको में 
ज्ञातपुत्र श्रमण भगवान्‌ महावीर सबसे उत्तम थे । 

व्याख्या 

त्रिलोक से सर्वोत्तम भ्रमण भगवान्‌ महावोर 

इस गाया में दान, सत्य और तप इन तीनो में उत्तम पदार्थ की उपमा देकर 
श्रमण भगवान्‌ महावीर को चत्रिलोक में सर्वोत्तम बताया गया है। 

सवंप्रथम दानो मे अभयदान को श्र ष्ठ बताया गया है। दान की परिभाषा 
यह है-- 'स्वपरानुप्रहार्थ दीयते इति दानस्‌' अपने और दूसरे के अनुग्रह के लिए जो 
दिया जाता है, उसे दान कहते है। दान अनेक प्रकार का होता है । किन्तु उन 
सबमे अभयदांन ही श्रे ष्ठ कहलाता है, यह अनुभव से भी सिद्ध है, और शास्त्र से 
भी । अभयदान का अर्थे है--जीवन की रक्षा या प्राणरक्षा चाहने वाले मरते हुए या 
भय खाते हुए प्राणी की प्राणरक्षा करना, उसे निर्भय बनाना, एक प्रकार का जीवन- 
दान [प्राणदान) देना है, जो शास्त्रीय परिभाषा मे असयदान कहलाता है । असय- 
दान अन्य दानो की अपेक्षा क्यो श्रेष्ठ है ? इसे बताने के लिए नौतिकारो का 
अनुभव भी देखिए 
दीयते त्रियमाणस्य, कोटि जीवितमेव वा । 

धनकोटि न गुह्लीयात्‌ सर्वो जीवितुमिच्छति ॥। 

अर्थात्‌-मरते हुए भ्राणी को एक ओर करोडो का धन दिया जाय, दूसरी 
ओर उसे जीवन दिया जाय तो वह दोनो मे से धन को लेना पसन्द नही करेगा, वह 
जीवन को लेना ([प्राणरक्षा) ही पसन्द करेगा । क्योकि सभी आणी जीना 


चाहते है । 
इस सम्बन्ध मे एक लौकिक कथा भी प्रसिद्ध है। एक राजा ने एक चोर 
को चोरी के अपराध मे मृत्युदण्ड देने की आज्ञा दी। चोर को पकड़कर चाण्डाल 
लोग एक खास तरह की वधष्य की पोशाक पहनाकर वधस्थान की ओर ले 
जा रहे थे । राजा के चार रानियाँ थी । उन्होंने महल के झरोखे से जब उस चोर 
को मृत्युदण्ड के लिये ले जाते देखा तो सिपाहियो से पूछने पर ज्ञात हुआ कि 
चोरी के अपराध मे इसे मृत्युदण्ड दिया जा रहा है। एक रानी ने राजा से कह- 
छुनकर एक दिन के लिए उसकी मृत्यु स्थग्रित करके चोर के श्रति उपकार करने 


वीरस्तुति छठा अध्यग्न ६६रे 
के लिये माँग लिया | राजा ने वह चोर उक्त रानी को सौप दिया। फलत रानी ने 
उसे नहला-धूलाकर, उत्तम भोजन वस्त्रादि से उसका सत्कार किया, और एक 
हजार स्वर्णमुद्रायें उसे मनचाहा आमोद-प्रमोद करने के लिए दी । दूसरे दिन दूसरी 
रानी ने भी इसी प्रकार राजा से उस त्रोर को माँगकर पहली रानी की तरह 
सत्कुंत किया, और एक लाख सोने की मुहर उसे यथेष्ट विषयोपभोग के लिए दी, 
तीसरे दिन तीसरी रानी ने भी चोर का इसी तरह सत्कार किया और एक करोड 
भुद्राएँ उसे अपनी मनचाही इच्छा पूरी करने के लिए दी। चौथे दिन चौथी रानी 
की बरी थी। उसने भी चोर को राजां से माँग लिया और कहा कि “मैं चाहती 
हैँ कि इसका मृत्युदण्ड माफ कर दिया जाय ।” राजा ने उक्त रानी की बात मान 
कर उसकी भृत्यु की सजा माफ कर दी । रानी ने उसका पूर्वोक्त तीनो रानियो की 
परह कोई सत्कार नही किया और ने उसे धन ही दिया, सिर्फ उसे बुलाकर कहा 
कि--भाई ! मैंते तुम्हारा मृन्युदण्ड सदा के लिए माफ करवा दिया है, अब तुम 
निर्भय हो ।” चौथी रानी की यह प्रवृत्ति देख शेष तीनो रानियाँ उसकी मजाक 
करने लगी-- “वाह ! तुमने तो इसे कुछ नही दिया, बडी कजूस हो तुम !” उसने 
कहा--“मैंने अपनी समझ से इसका सबसे ज्यादा उपकार किया है।” इस पर 
रातियों भे परस्पर विवाद छिड ग्रया । फ़ैमले के लिए राजा ने चोर को ही बुलाकर 
इछा “सच-सच बत्ताओ, तुम पर सबसे ज्यादा उपकार किस रानी ने किया है 7” 
चोर ने उत्तर दिया--'महाराज ! मुझ पर सबसे अधिक उपकार चौथी रानीजी 
ते किया है, क्योकि स्नान, भोजन, घन आदि मिलने पर भी मैं तो मृत्यु के भय से 
काँप रहा था। मुझे तो कुछ भी सुधवुध नही थी कि मैंते क्‍या खाया-पिया या 
पहना है ? मेरे सामने तो मौत नाच रही थी। इसलिए अन्य सुखो का तो मुझे 
भान हो नही रहा । जब मेरे कानो में ये शब्द पड़े कि तुम्हारा यृत्युदण्ड सदा के 
लिए माफ कर दिया गया है, तुमने मरण से रक्षा पा सी-है, तो मेरे आनन्द का पार 
ने रहा। मुझे जीवनदान देकर चौथी रानीमाता ने नया जन्म दिया है।” राजा ने 
तुर्त तिर्णेय दे दिया कि अभयदान देना ही सबसे श्रेष्ठ उपकार है। इस पर से 
यह नि सन्देह कहा जा सकता है कि अमयदान समस्त दानी मे श्रेष्ठ है । 
सत्यवाक्यों मे आध्यात्मिक पुरुष उसे ही श्रेष्ठ कहते है, जो निरवद्ध --निष्पाप 
हो, दूसरो को पीडा उत्पन्न करने वाला न हो। सत्य का वास्तविक लक्षण ही यही 
-- सद्भ्यो हित सत्यम्‌, जो प्राणियों के लिए हितकर हो, वह सत्य है। जो 
वाक्य प्राणियों को पीडा पहुँचाने वाला हो, वह चाहे भाषा की दृष्टि से यथार्थ हो, 
तास्तव में सत्य नही है। जैसे कि दशवैकालिक सूच मे कहा है -- 
तहेव काण का्ेत्ति पडग पडगत्ति वा। 
वाहिय बाबि रोगित्ति, तेण चोरेत्ति नो वए | 


द्रव सूत्रकृताग सूत्र 


अरथत्‌--इसी प्रकार सत्यवादी साधक काने (एक आँख वाले) को काना न 
कहे, नपुसक को नपुसक न कहे, तथा रोगिष्ठ को रुणण न कहे और चोर भी को चोर 
न कहे | मतलब यह कि किसी के दिल को दु खित करने की दृष्टि से चाहे सच्ची 
बात ही कही गई हो, फिर भी उसके पीछे हिसा का पुट होने से वह सत्य वास्तव मे 
सत्य नही कहलाता । कहा भी है -- 

लोके5पि श्र यते वादों, यथा सत्येन कौशिक । 
पतितो वधयुक्त न, नरके तीज्नवेदने ।। 

अर्थात्‌-- जगत्‌ में भी यह वात सुनी जाती है कि कौशिक मुनि ने सच्ची 
वात त्तो कही, किन्तु वह प्राणिवधकारक थी, इसलिए उस पापयुक्त वचन के फल 
स्वरूप वे मरकर तीब्रवेदना वाले नरक मे गए। 

तथैव नवविध ब्रह्मचर्यग्रुप्तियो से युक्त ब्रह्मचर्य तप ही समस्त तपो से बढकर है, 
यह वात भी अनुमवसिद्ध हे । अन्य शास्त्रो मे भी कहा है- ब्रह्मचर्य पर तप 
ब्रह्मचर्य उत्कृष्ट तप है । है 

इसी तरह श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी लोक मे सर्वोत्कष्ट दात (अभय- 
दान ), सर्वोत्क्ष्ठ सत्य (निरवद्य वचन) एव सर्वोत्कृष्ट तप (त्रह्मचर्य) तथा उत्तम 
रूपस म्पत्ति, सर्वोत्कष्ट शक्ति, एवं क्षायिक ज्ञान, दर्शन और शील से सम्पन्न होने के 
कारण लोकोत्तम है । 

सूल पाठ 
ठिईण सेटठा लवसत्तुमा वा, सभा सुहम्मा व सभाण सेट्ठा । 
निव्वाणसेट्ठा जह सव्वधम्मा, ण णायपुत्ता परसत्थि नाणी ॥२४॥ 
_.. सस्कृत छाया 
स्थितीना श्र॑ंप्ठा लव॒सप्तमा वा, सभा सुधर्मा वा सभाना श्रेष्ठा । 
निर्वाणश्र प्ठा यथा सर्वेधर्मा , न ज्ञातपुत्रात्परो5स्ति ज्ञानी ॥२४॥ 
अन्वयार्थे 

(ठिईण) ज॑ंसे स्थिति (आय) वालो मे (लवसत्तमा सेटठा) लवसप्तम अर्थात्‌ 

पाँच अनुत्तर विमानवासी देवता श्रेप्ठ है। (सुहम्मा सभा सभाण सेट्ठा) जैसे 
सुधर्मासभा समस्त सभाओ मे श्रेष्ठ है। (जह सव्वधम्मा निव्बाण सेद्ठा) सब धर्मों 
में जैसे निर्वाण श्रेष्ठ धर्म है, इसी तरह (ण णायपुत्ता परमत्थि नाणो) ज्ञातपुत्र 
भगवान्‌ महावीर से बढकर कोई ज्ञानी नही है, अर्थात्‌ महावीर स्वामी सब ज्ञानियो 


मे श्रष्ठ थे । 
भावषाय्थे 


जैसे सुखलमय जीवन की सबसे लम्बी आयु (स्थिति) मे सर्वार्थसिद्ध 


वीरस्तुति छठा अध्ययन ६६५ 
नामक २६वे देवलोक के देवो की आयु श्रेष्ठ है, सव सभाओ मे प्रथम देव- 
लोक के सौधमं इन्द्र की सुधर्मा सभा श्रेष्ठ है, सब धर्मो मे निर्वाण की ही 
श्रष्ठता है, उसी प्रकार ज्ञातपुत्र भगवान्‌ महावीर भी ज्ञानियों मे सबसे 
श्रेष्ठ थे, उनसे बढ़कर कोई ज्ञानी उस युग मे नही था। 
व्याख्या 
ज्ञानियों मे सवंर्नष्ठ ज्ञातपुत्र महावीर 
इस गाया मे तीन सर्वेश्र ष्ठ बातो की उपमा देकर श्रमण भगवान्‌ महावीर 
को ज्ञानियो मे सर्वेश्रे षठ बताया गया है । 

'लचसत्तमा' लवसप्तम पारिभाषिक शब्द है। शालिधान आदि की एक 
मुटृठी की लवन (काटने की) क्रिया मे जितना समय लगता है, उसे 'लव' कहते है । 
सात लवो के जितना समय लवसप्तम कहलाता है। अनुत्तर विमानवासी देवो की 
यह सज्ञा है। इसका कारण यह है कि यदि उन्हे सात लव की आयु अधिक मिल गईं 
होती तो वे अपने शुद्ध परिणामों से मोक्ष प्राप्त कर लेते, किन्तु आयु की इतनी 
च्यूनता होने से वे मोक्ष प्राप्त न कर सके और अनुत्तर विमानों मे देवरूप से उत्पन्न 
हुए। ससार के सुखमय जीवन की सर्वोत्कृष्ट दीघंतर स्थिति (आयु) में स्र्थि 
सिद्ध (लवस॒प्तम) नामक २६वें देवलोक के देवो की स्थिति (आयु) श्रेष्ठ है । 

सभाओ मे प्रथम देवलोक के सौधम इन्द्र की सुधर्मा सभा श्रेष्ठ है, क्योकि 
उसमे अनेक क्रीडा के स्थान बने हुए हैं। तथा सब धर्मो ने निर्वाण (मोक्ष) को 
श्रेष्ठ माना है, कुप्राववनिक तक भी अपने दर्शन का फल मोक्ष ही बताते है । जितने 
भी धर्म या दर्शन हैं सभी एक या दूसरे प्रकार से निर्वाण या मोक्ष को श्रेष्ठ पुरुपार्थ 
और जीवन का अन्तिम ध्येय मानते हैं। इसी तरह सर्वज्ञ श्री भगवान्‌ महावीर 


स्वामी ज्ञानियो मे सर्वश्रेष्ठ थे, उनसे बढकर और कोई ज्ञानी उस युग मे 
नही था। 


मूल पाठ 
पुढोवमे घुणइ विगयगेंही, न सण्णिहि कुव्वइ आसुपन्ने | 
तरिउ समुह व महाभवोघ, अभ्यकरे वोर अणतचकक्‍्ख ॥॥२५॥। 
५८ 
सस्क्तत्त छाया 
पृथिव्युपमो धुनाति विगतगृद्धि , न सन्निधि करोत्याशुप्रज्ञ । 
तरित्वा समुद्रमिव महाभवौघमभयकरो वीरोउनन्तचक्षू ॥२५॥। 
अन्वयाथ्थ 
की (पुढोवमे) भगवान्‌ महावीर स्वामी पृथ्वी के समान सब प्राणियों के लिए 
आजारभूत थे, (घुणइ) आउऊ प्रकार के कर्ममलो को दूर करने वाले थे, (बिगयगेही ) वे 


६६६ सूत्रक्ृताग सूत्र 


वाह्य और आम्यन्तर पदार्थों मे गृद्धि-आसक्ति से रहित ये। (आसुपन्ने) सदा सर्वत्र 
उपयोगवान ये, (न सर्णिणिह कुब्चइ) वे घन, धान्‍्य आदि पदार्थों का विलकुल 
सग्रह नही करते थे, अथवा वे क्रोधादि या परिजन, भक्ति आदि का साकह्निध्य-ससर्गे- 
आसक्ति नही करते थे । (महाभवोघ सम्प्ुद्‌ व तरिउ) महान्‌ ससार समुद्र के 
प्रवाह को समुद्र की तरह पार करके उन्होने मोक्ष प्राप्त किया था। (अभयकरे वौर 
अणतचबख्‌) भगवान्‌ सभी प्राणियो को अमय देने या करने वाले थे, कर्मो को 
विदारण करने के कारण वीर थे, अनन्तचक्षु (अनन्तज्ञानसम्पन्त) थे । 
भावार्थ 
भगवान्‌ महावीर पृथ्वी के समान सब जीवो के आधारसूत थे, 
अथवा पृथ्वी के समान भयकर उपसर्गों और परीषहो के कष्टो को समभाव 
से सहने वाले क्षमावीर थे । कर्मेमल का नाश करने वाले थे । आश्या, तृष्णा, 
मूचच्छा-ममता या आसक्ति से सर्वथा दूर थे। भगवान्‌ ने घन-धान्य आदि 
किसी भी वस्तु का कभी समग्रह न किया । उनका ज्ञान निरन्तर उपयोग 
सहित था। महाभयकर ससार समुद्र को समुद्रवत्‌ तैरकर वीरप्रभु अभयकर 
(सब प्राणियों को अभय करने वाले) बन गए थे और इसी प्रकार वे 
अनन्तचक्ष्‌ थे, चक्षु की तरह मार्गदर्शक थे, नेता थे, अथवा अनन्तज्ञानी 
बन गए थ । 
व्याख्या 
अनेक विशिष्ट ग़ुणो के निधि भगवान्‌ सहावीर 
इस गाथा मे मगवान्‌ महावीर को सर्वंसहिष्णु, स्वाधार, कर्ममुक्त, अना- 

सक्‍त, असग्रही, ससारसमुद्रपारगामी, अभयकर, वीर और अनन्तचक्ष्‌, बताकर उन्हे 
गुणों के भण्डार वताया है। जैसे पृथ्वी सब जीवो का आधार है, उसी तरह भगवान्‌ 
महावीर भी सबको अभय देने एवं उत्तम हितकर उपदेश देने से सब जीवो के 
आधार थे । अथवा पृथ्वी जैसे सर्वंसहा एवं क्षमा कहलाती है, बसे ही भगवान्‌ भी 
समस्त परीपहो और उपसर्गो को भली-माँति समभाव से सहते थे और क्षमाशील 
थे। भगवान्‌ आठो ही कर्मों को सर्वेथा नष्ट करने वाले थे, वे बाह्याभ्यन्तर 
वस्तुओ की गृद्धि आशा-तृष्णा से रहित थें। सच्चिधि सन्निधान या निरकेटता को 
कहते है । धन-घान्‍्य आदि तथा द्विपद-चतुष्पद आदि के सम्पर्क या सग्रह को द्रव्य- 
सन्निधि कहते हैं, और सामान्यरूप से सब कपायो या विकारों के सम्पर्क को भाव- 
सन्तिधि कहते है। मगवान्‌ दोनो प्रकार की सन्निधि नहीं करते थे। वे आशुम्न्ञ 
थे, अर्थात्‌ सर्वत्र सदैव उपयोगवान थे, छद्मस्थ की तरह मन से सोचकर पदार्थ का 
निश्चय नही करते थे । भगवान्‌ ने बहुत दु खो से भरे चार गति वाले ससार-सागर 
को पार करके सर्वोत्तम मोक्षपद को श्राप्त कर लिया था। वे अमयकर थे, अर्थात्‌ 
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प्राणियो का रक्षणरूप अमय स्वय देते थे और सदुपदेश देकर दूसरे से अभय दिलाते 
थे। तथा भगवान्‌ बीर थै--अर्थात्‌ आठ प्रकार के कर्मों को विशेपरूप से दूर करते 
थे । तथा जिसका अन्त (नाश) नही होता, यानी जो नित्य है अथवा जशंय वस्तु के 


अनन्त होने से जो अनन्त है, ऐसा केवलज्ञान जिनका नेत्र के समान है, वे वीरपभु 
अनन्तचक्षु हैं 


मूल पाठ 
कोहं च मार्ण च तहेव माय, लोभ चउत्थे अज्मत्थदोसा । 
एआणि वेता अरहा महेसी, ण कुव्वइ पाव ण कारवेइ ॥२६॥। 
संस्कृत छाया 
क्रोधण्च मान च तथैव माया, लोभ चतुर्थव्चाध्यात्मदोषान्‌ । 
एतान्‌ वान्त्वाईरहन्‌ मह॒षिनें करोति पाप न कारयति ॥२६॥। 
अन्वयार्थ 
(अरहा महैसी) अहंन्त मह॒पि श्री महावीर स्वामी (कोह चर माण च तहेच 
साथ) क्रोष, मान और माया (चउत्थ लोभ) तथा चौथा लोभ (एआणि) इन 
(अज्ञ्त्यदोसा) अध्यात्म (आत्मा के अन्दर के) दोषो का (बता) वमन त्याग 
करके (ण पाव कुब्घद ण कारबेइ) न तो स्वय पाप करते थें, और न ही दूसरो से 
कराते थे । 
भावाओे 
ससार के सर्वेश्नेष्ठ महर्षि भगवान्‌ महावीर क़ोध, मान, माया और 
लोभ आदि अध्यात्म दोषो (अन्तर्‌ के विकारो) का पूर्णतया त्याग करके 
ऊहुँन्‍्त (पूज्य, विश्ववस्य) बन गए थे। इसके पश्चात्‌ भगवान्‌ ने न कभी 
स्वय पापाचरण किया और न ही दूसरो से करवाया और न करने वालो 
का अनुमोदन ही किया । 
उ्याख्या 
अन्तरग दोषों एच पापों से सर्वेथा दूर अहेग्त महर्षि 
इस गाथा में महषि भगवान्‌ महावीर के द्वारा कषायत्याग तथा पापों के कृत- 
कारित-अनुमोदित रूप से स्वेथा त्याग करके अहंँत्‌पद प्राप्त करने का सारगर्भित 
निरूपण है। न्यायशास्त्र का यह एक माना हुआ तथ्य है कि 'कारण के नाश होने 
से कार्य का नाश हो जाता है'। इस हृष्टि से मह॒पि भगवान्‌ महावीर ने ससार वी 
उत्पत्ति के कारणभूत ऋरेध, मान, माया, लोम, राग, द्वप, मोह आदि आच्तरिक 
विवारो (अध्यात्म-दोपो) का त्याग करके अहंँत्पद प्राप्त किया। वीतराग्रता की 
प्राप्ति उन्हे किसी अ य शक्ति से वरदान के रूप मे नही हुईं, न उनके बदले किसी 


ददफ सुत्रकृताग सूत्र 


दूसरे के पुरुषार्थ से हुई । स्वय ही जब उन्होने पूर्वोक्त अध्यात्म-दोपो के निवारण 
के लिए पुरुषार्थ किया, और स्वय कपायो, राग प-मोह आदि पर विजय प्राप्त की, 
तब स्वत वीतराग तीर्थंकर एव मह॒पि बने । वस्तुत महपित्व भी तभी प्राप्त होता 
है, जब अध्यात्म-दोषो पर विजय प्राप्त करली जाती है, और पापो का कृत-कारित- 
अनुमोदित रूप तीन करण एवं मन-वचन-काया तीन योग से त्याग किया जाता है। 
भगवान्‌ ने दोनो प्रकार की आध्यात्मिक साधना करके आध्यात्मिक उपलब्धियाँ 
हस्तगत की । 


सल पाठ 
किरियांकिरिय वेणइयाणु॒वाय, अण्णाणियाण पडियच्च ठाण॑ । 
से सव्ववाय॑ इति वेयचइत्ता, उवदिठए संजमदीहराय. ॥२७।॥। 


संस्कृत छाया 
क्रिया$क्रिये वेनयिकानुवादमज्ञानिकाना प्रतीत्य स्थानम्‌ । 
स सर्वेवादमिति वेदयित्वा, उपस्थित सयमदीघेरात्रम ॥२७।॥। 


अन्नयाथ 


(किरियाकिरिय) क्रियावादी, अक़ियावादी तथा (वेणइयाणुवाय) विनय- 
वादी (वैनयिक) के कथन को एवं (अण्णाणियाण ठाण पडियच्च) अज्ञानवादियों 
(अज्ञानिको) के स्थान--मतपक्ष को जानकर [से इति सब्बंबाय वेयइत्ता) फिर 
इस प्रकार वे समस्तवादियों के मन्तव्य को समझाकर (सजमदीहराय) आजीवन' 
सयम मे (3बदिठ5ए) प्रवृत्त हुए, स्थिर रहे । 

भावार्थ 

भगवान्‌ महावीर ने क्रियावाद, अक्रियावाद, विनयवाद और अज्ञान- 
वाद आदि सब प्रकार के मत-मतान्तरो को पहले स्वय भली भाँति जाना, 
तत्पश्चात॒ जनता की समस्त वादियो का मन्तव्य तथा उनसे निहित सत्य 
का वास्तविक रहस्य समझाया । भगवान्‌ ज्ञान के साथ सयम के बड उत्कृष्ट 
साधक थे | अत बे जीवनपर्यन्त निर्दोष शुद्ध सयम मे स्थित रहे । 

व्याख्या 
मतमतान्तरों के बीच भी सत्य और सयम मे स्थिर 
इस गाथा मे भगवान्‌ महावीर की समता, अनेकान्तवादिता एवं सत्यता 
तथा सयमनिष्ठा का परिचय दिया भया है कि. किस प्रकार वे अनेकानेकः मत- 
मतान्तरो के बीच रहकर भी अपने को समता एवं अनेकान्तवाद की पगडडी पर 
स्थिर रखते थे | 
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क्रियावादियो का सिद्धान्त है कि क्रिया से ही मोक्ष मिलता है। अक्िया- 
वादी ज्ञानवादी होते है, वे कहते है कि वस्तु के यथार्थ ज्ञान मात्र से ही मोक्ष हो 
जाता है, क्रिया को आवश्यकता नही है । जैसे कि साख्यदर्शन की उक्ति है--- 


पर्चावशतितत्त्वज्ञो यत्र कुत्राश्रमे रत | 
जटी मुण्डी शिखी वाडपि मुच्यत्ते नाउत्र सशय ॥। 


अर्थात्‌---पच्चीस तत्त्वो का जानकार व्यक्ति चाहे जिस आश्रम मे हो, जटा- 

पारी हो, मु डित हो या शिखाधारी, वह अवश्य ही मोक्ष प्राप्त कर लेता है, इसमे 
गी प्रकार का सशय नही है। विनयवादी विनय से ही मोक्षप्राप्ति मानते है । 
कहते हँ--सबका विनय करो। गोशालक मतानुयायी वैनयिक कहलाते है, 
पेयोकि वे विनयाचार को ही महत्त्व देते हैं। चौथे अज्ञानवादी हैं, वे अज्ञान से ही 
मोक्ष मानते हैं । वे कहते हैं -ज्ञान से ही सब गडबडझाला पैदा होती है| वितण्डा- 
तोंद, अहकार आदि सव ज्ञान के कारण ही पैदा होते हैं । इसलिए अज्ञान ही 


श्रे ग्स्कर है। अनजाने मे किया हुआ पाप दोषापत्तिकारक नही माना जाता है; 
उसका फल भी नहीं मिलता आदि ।] 


भमतावादी भगवान्‌ महावीर ने इन सभी मतवादियो के मतो को भली भाँति 
पमझकर भव्यजीवो को इनमे निहित सत्य का रहस्य समझाते हुए स्वय ने ज्ञान के 
साथ-साथ सयम का आचरण भी आजीवन किया । आपने जो कुछ भी कहा, उसे पहले 
अपने जीवन मे आचरित करके बताया था। आप केवल वाणीशूर नही थे, अपितु 
आपने ज्ञान और क्रिया दोनो का सम्यक्‌ आचरण किया था। जैसा कि जेनाचायें 
भभ की स्तुति करते हुए कहते हैं--- 


यथा परेषा कथका चविदग्घा शास्त्राणि कृत्वा लधुतामुपेता । 
शिष्येरनुज्ञामलिनोपचारैर्‌ वक्‍तृत्वदोषास्त्वयि ते न सन्ति ॥। 


अर्थात्‌--हे प्रभो | दूसरे धर्म या दर्शन वाला विदरध (विद्वान) कथक (चघर्मो- 
पदेशक) शास्त्रों की रचना करके भी लघूता को प्राप्त हुए, क्योकि अपने शिष्य तथा 
वे जो दूसरो को उपदेश देते हैं, तदनुसार स्वय आचरण नही करते । इसलिए उनमे 
जो वकक्‍तृत्व (वाणी मे पूर्वापर या कथनी-करनी के विरोध रूप) दोष हैं, वे दोप आप 


में कतई नही है, क्योकि आपकी तो कथनी के अनुरूप करणी भी होती है । इसीलिए 
आस्त्रकार ने कहा--उवदिठए सयमदोहराय । अर्थात्‌ भगवान्‌ सयम मे दीर्घरात्च--- 
जीवन भर तक उद्यत रहे । 





३ क्रियावादी, अक्रियावादी, अज्ञानवादी औ 


र विनयवादी के ३ ६३ भेदो तथा उनके 
स्वत्प का विशेष विश्लेषण आगे यथा प्रसग 


संग करेगे। --सम्पादक 


पोज सृत्रकृृताग सूत्र 


मल पाठ 
से वारिया इत्थी सराइभत्त , उवहाणव दुक्खखयटठयाए । 
लोग विदित्ता आर॑ पर च, सव्व पभ्र्‌ वारिय सव्ववार ॥२८॥ 


सस्क्त छाया 
स वारयित्वा स्त्रिया सरात्रिभक्तामुपधानवान्‌ दु खक्षयाथाय । 
लोकेविदित्वा&र पर च, सर्व प्रभुर्वारितवान्‌ सर्ववारम ॥रदा। 
अन्वयार्थ 
(से पभ्‌) वे वीरप्रभु (सराइभत्त इत्थो वारिया) राधिमोजन और स्त्री 
(स्त्रीससर्ग) छोडकर (दुक्खखयद्‌ठयाए) दुख के कारणभूत कर्मों के क्षय करने के 
लिए (उवहाणव) सदा तप (विशिष्ट तप) मे प्रवृत्त रहते थे। (आर पर घ लोग 
विदित्ता) इहलोक और परलोक को जानकर (सब्ववार सव्व वारिय) भगवान ने 
समस्त प्रकार के सर्वपापो को छोड दिया था | 
भावार्थ 
वे भगवान महावीर प्रभु त्यागमार्ग के अतीव कठोर साधक थे। 
इसी लिए उन्होने रात्रिभोजन तथा स्थव्रीसम्वर्के दोनों का त्याग कर दिया ! 
सासारिक दु खो की परम्परा का समूल नाश करने के लिए भगवान्‌ ने उग्र 
लपदचर्या की थी । लोक और परलोक के रहस्य एवं कारणों को जानकर 
भगवान ने लोक-परलोक सम्बन्धी वासनाओ का सर्वेपापों का पूर्णरूप से 


व्याग कर दिया था। 
व्याच्या 


कठोर त्यागमार्ग के उत्कृष्ट साधक वौरप्रभु 

इस गाथा मे भगवान्‌ महावीर के द्वारा रातिमोजन, स्त्रीससर्ग तथा अन्य 
समस्त पापो का त्याय तथा तय क्यो किया गया था ? इन सबका सक्षेप में दिग्दशंन 
कराया गया है । 

वास्तव मे महावीर प्रभु कठोर त्यागमार्ग के साधक थे । इसीलिए उन्होने 
हिंसा और अब्रह्मचर्य मे कारण समझकर क्रमश रात्रिभोजन एवं स्वरीसम्पक का 
त्याग कर दिया था । यही नही, उन्होने अपने सघ के साधु-साध्वियो के लिए मी 
इसी प्रकार का त्याग करता अनिवाय॑ बताया था। उपलक्षण से ग्राणातिपात, 
समृषावाद आदि अन्य सभी पापो को भी छोड दिया था, यह भी इसके अन्तर्गेत समझ 
लेना चाहिए । भगवान्‌ ने अपने शरीर को तपश्चरण साधना से साध लिया था। 
ऐसा उन्होंने क्यो किया ? इसके उत्तर में शास्त्रकार ऋहते हैं---डुक्ख वयट्ठयाएं ।' 
अर्थात्‌ सभी प्राणियों को ढुख॒ देने वाले कर्मों का क्षय करने के लिए ही उन्होंने 


वीरस्तुति छठा अध्ययन ६७१ 
ऐसा किया था। प्राणियों को अष्टविध फर्म ही दुख देते है। इसके अतिरिक्त 
भगवान्‌ ने इहलोक और परलोक को भलीभॉति जानकर अथवा चार गति रूप ससार 
के विविध कारणो, चारो गतियो के स्वरूप तथा उनकी प्राप्ति के कारणों को जान 
कर उक्त सभी पापों को सर्वथा छोड दिया था । 


आशय यह है कि भगवान्‌ ने स्वयं हिसा आदि पापों का परित्याग करके 
दूसरों को भी इस धर्म मे स्थापित किया था । वस्तुत जो व्यक्ति अपने धर्म मे स्वय 


स्थित नहीं होता वह दूसरों को उस धर्म में स्थापित करने मे समर्थ नही हो 
सकेता | कहा भी है-- 


त्र वाणो5पि न्याय्य स्ववचनविरुद्ध व्यवहरन्‌, 
परान्नल कदिचद्‌ दमयितुमदान्त स्वयमिति। 
भवान्‌ निश्चित्यवः मनसि जगदाधाय सकल, 
स्वमात्मान तावद्‌ दमयितुमदान्त व्यवसित ॥। 


अर्थात्‌--जो मनुष्य कहता तो न्यायसगत बात है, परन्तु अपने कथन से 
आचरण करता है, वह स्वय अजितेन्द्रिय होकर दूसरो को जितेन्द्रिय नही बना 
पकता । इसलिए प्रभो! आप स्वय इस बात को जानकर तथा सारे ससार के स्वरूप 
का निश्चय करके सर्वप्रथम अपनी आत्मा का दमन करने के लिए प्रवृत्त हुए थे । 


पेथा देवो के पृज्य चार ज्ञान के घनी, तीर्थंकर भगवान्‌ (केवलज्ञान होने से पहले) 


मोक्षप्राप्ति के लिए अपने बलवीर्य का पूर्ण उपयोग करते हुए पूर्ण उत्साह के साथ 
उद्यम करते थे | 


विछ्द्ध 


मूल पाठ 
सोच्चा य धस्म अरहतभासिय, समाहिय अट्ठपओवसुद्ध । 
ते सहहांणा य जणा अणाऊ, इदा व देवाहिव आगमिस्सति ॥२६। 
॥ त्ति बेसि 0 
संस्कृत छापा 
अस्वा च धर्ममहंद्‌ भाषित समाहितमर्थपदोपशुद्ध ! 
ते श्रदृद्धानाइच जना अनायुष, इन्द्रइव देवाधिपा आगमिष्यन्ति । ।२९॥। 


0 इति ब्रवीसि ॥ 

अन्वयायर्थे 
(अरहतभासिय ) श्री अरिहन्तदेव द्वारा भाषित, 
युक्तियुकत और अर्थ तथा पदो से शुद्ध (घम्म सोच 
हाणा) उस पर श्रद्धा रखने वाले (जणा अणाऊ) 


(समाहिय अद्ठपओवसुद्ध ) 
चा) धर्मे को सुनकर (त सबृद- 
व्यक्ति आयुष्यकर्म से रहित---. 


न सूत्रकृताग सूत्र 


मूल पाठ 
से वारिया इत्थी सराइभत्त , उवहाणव दुष्खखयटठयाए । 
लोग विदित्ता आर॑ पर च, सव्व पभ्र वारिय सव्ववार ॥२८५॥। 


सस्कृत्त छाया 
स्‌ वारयित्वा स्त्रिया सरात्रिभक्तामुपधानवान्‌ दु खक्षयार्थाय | 
लोकेविदित्वा5र पर च, सर्व प्रभुवारितवान्‌ सर्वंवारम ॥२८)। 
अन्वयार्थ 
(से पभ) वे वीरप्रभु (सराइभत्त इत्थो वारिया) राजिभोजन और स्त्री 
(स्त्रीससर्ग) छोडकर (दुब्खखयट्ठयाए) दुख के कारणभूत कर्मो के क्षय करने के 
लिए (उबहाणव) सदा तप (विशिष्ट ठप) मे प्रवृत्त रहते थे । (आर पर च लोग 
विदित्ता) इहलोक और परलोक को जानकर (सव्ववार सब्व वारिय) भगवान ने 
समस्त प्रकार के सर्वपापो को छोड दिया था | 
भावार्थ 
वे भगवान महावीर प्रभु त्यागमार्ग के अतीव कठोर साधक थे। 
इसीलिए उन्होने राजिभोजन तथा स्त्रीसम्पक दोनो का त्याय कर दिया । 
सासारिक दु खो की परम्परा का समूल नाश करने के लिए भगवान्‌ ने उम्र 
तपदचर्या की थी । लोक और परलोक के रहस्य एव कारणो को जानकर 
भगवान ने लोक-परलोक सम्बन्धी वासनाओ का सर्वेपापो का पूर्णरूप से 


त्याग कर दिया था । 
व्यास्या 


कठोर त्पागमार्ग के उत्कृष्ट साधक वीरप्रभु 
इस गाथा में भगवान्‌ महावीर के द्वारा रात्रिभोजन, स्न्नीससर्ग तथा अन्य 
समस्त पापो का त्याग तथा तप क्‍यों किया गया था ? इन सबका सक्षेप मे दिग्दर्शन 


कराया गया है । 
वास्तव मे महावीर प्रभु कठोर त्यागमार्ग के साधक थे । इसीलिए उन्होंने 


हिंसा और अकन्नह्मचर्य मे कारण समझकर क्रमश रातचिमोजन एवं स्वीसम्पर्क का 
त्याग कर दिया था । यही नही, उन्होने अपने सघ के साधघु-साध्वियो के लिए भी 
इसी प्रकार का त्याग करना अनिवार्य बत्ताया था। उपलक्षण से प्राणातिपात, 
मृषावाद आदि अन्य सभी पापो को भी छोड दिया था, यह भी इसके अन्तर्गत। समझ 
लेना चाहिए । भगवान्‌ ने अपने शरीर को तपश्चरण साधना से साध लिया था। 


ऐसा उन्होंने क्यो किया ? इसके उत्तर में शास्त्रकार ऋहते है---डुक्ब॒ब्यद्ठयाए ।' 
अर्थात सभी प्राणियों को दुख देने वाले कर्मो का क्षय करने के लिए ही उन्होंने 


बोरस्तुति छठा अध्ययन ६७१ 
ऐसा किया था। प्राणियों को अष्टविध कम ही दुख देते है। इसके अतिरिक्त 
भगवान्‌ ने इहलोक और परलोक को भलीभाँति जानकर अथवा चार गति रुप ससार 


के विविध कारणो, चारो गतियो के स्वरूप तथा उनकी प्राप्ति के कारणो को जान 
कर उक्त सभी पापो को सर्वथा छोड दिया था । 


आशय यह है कि भगवान्‌ ने स्वयं हिंसा आदि पापो का परित्याग करके 
इसरो को भी इस धर्म मे स्थापित किया था । वस्तुत जो व्यक्ति अपने घम्म मे स्वय 


स्थित नहीं होता वह दूसरो को उस धर्म मे स्थापित करने मे समर्थ नही हो 
सकता । कहा भी है-- 


ब्र्‌ वाणो5पि न्‍्याय्य स्ववचनविरुद्ध व्यवहरन्‌, 

परान्नल कश्चिद्‌ दमयितुमदान्त स्वयमित्ति | 

भवान्‌ निश्चित्येव मनसि जगदाधाय सकल, 

स्व॒मात्मान तावद्‌ दमयितुमदान्त व्यवसित ॥। 
अर्थात--जो मनुष्य कहता तो न्यायसगत वात है, परन्तु अपने कथन से 
विरुद्ध आचरण करता है, वह स्वय अजितेन्द्रिय होकर दूसरो को जितेन्द्रिय नही बना 
सकता । इसलिए प्रभो! आप स्वय इस बात को जानकर तथा सारे ससार के स्वरूप 
का निश्चय करके सर्वेप्रथम अपनी आत्मा का दमन करने के लिए प्रवृत्त हुए थे । 
तथा देवो के पूज्य चार ज्ञान के धनी, तीर्थंकर भगवान्‌ (केवलज्ञान होने से पहले) 
मोक्षप्राप्ति के लिए अपने वलबीर्य का पूर्ण उपयोग करते हुए पूर्ण उत्साह के साथ 

उद्यम करते थे । 


सूल पाठ 
सोच्चा य धस्म गरहतभासिय, समाहिय अट्ठपओवसुद्ध । 
त सहृहांणा य जणा अणाऊ, इदा व देवाहिव आगमभिस्सति ॥॥ २९॥ 
॥ त्ति बेसि॥ 
संस्कृत छाया 
श्र्त्वा च घर्ममहेंद्‌ भाषित समाहितमर्थपदोपशुद्ध । 
ते श्रदृदधानाइच जना अनाशुष, इन्द्रइव देवाधिपा आगमिष्यन्ति ॥|२६॥ 


५ ॥ इति ब्रवीसि ॥ 
अन्वयार्थ 
(अरहतभातिय) श्री अरिहन्तदेव द्वारा भाषित, (समा हेय 
युक्तियुकत और अर्थ तथा पदो से शुद्ध (घम्प सोच्चा) का को बा ) 
हाणा) उस पर श्रद्धा रखने वाले (जणा अणाऊ) व्यक्ति आायुष्यकर्त से 
रहित-... 


६७२ सुत्रकृृताग सूत्र 


मुक्त हो जाते हैं। (इदा व देवाहिव आगमिल्सति) अथवा इन्द्रो की तरह देवताओं 
के अधिपति--स्वामी होते हैं । 
भावार्थ 

श्री सुधमास्वामी गणधर श्री जम्बूस्वामी से वीरस्तुति का उपसहार 
करते हुए कहते हैं--जो साधक रागद्वंष विजेता अरिहन्त भगवान महावीर 
द्वारा सम्यक्‌ प्रकार से कथित धर्म को सुनकर युक्तियुक्त, तथा शब्द और 
अर्थ दोनो ही दृष्टियो से सर्वेथा शुद्ध धर्म प्रवचन पर श्रद्धा रखेंगे वे व्यक्ति 
जन्ममरण के बन्धन (आयुष्य कर्मवन्धन) से रहित होकर सिद्ध-पद प्राप्त 
करेंगे, अथवा स्वगें मे देवताओ के अधिपति--स्वामी इन्द्र बनेंगे । 

व्याख्या 

जिनेन्द्रभाषित धर्म के आराघको की गति 

इस गाथा में इस वीरस्तुति अध्ययन का उपसहार करते हुए श्री सुधमस्वामी 
तीर्थकर वीरप्रभु के ग्रुणोत्कीतंत करने के पश्चात्‌ अपने शिष्यो से कहते है कि श्री 
तीर्थंकर द्वारा भाषित जो श्र्‌त-चारिन्ररूप अथवा दुगति मे गिरती हुईं आत्मा को 
धारण करके रखने वाले घम को, जो कि उत्तम युक्ति और हेतु से सगत हे, जो 
अर्थो और शब्दो की दृष्टि से शुद्ध है, सुनकर, श्रद्धा करते हैं तथा आचरण करते हैं, 
वे जीव आयुकर्म से रहित हो तो सिद्धि (मुक्ति) को प्राप्त करते हैं और यदि भायु 
के सहित हो तो इन्द्र आदि देवाधिपति होते है । यह इस गाथा का आशय है। 

साराश यह है कि इस अध्ययन मे भगवान्‌ महावीर की स्तुति उनके 
साधनामय जीवन के विविध पहलुओं को लेकर उत्तमोत्तम विविध ग्रुणो का विश्लेपण 
करके श्री सुधर्मास्वामी द्वारा की गई है । 

इति शब्द समाप्ति का सूचक है, ब्रवीमि का अर्थ पुर्वेबत्‌ है । 

इस प्रकार वीरस्तुति नामक छठा अध्ययत अमरसुखबोधिनी व्याख्यासहित 
सम्पुर्ण हुआ । 

॥ वीरस्तुत्ति नामक छठा अध्ययन समाप्त ।। 


सप्तस अध्ययन : कुशोल-परिभाषा 


इस अध्ययन का सक्षिप्त परिचय 
छठे अध्ययन की व्याय्या की जा चुकी है। अब सातवाँ अध्ययन प्रारम्भ 
किया जा रहा है। इसका पहले के अध्ययनों के साथ सम्बन्ध यह है कि प्रथम 
अध्ययन के प्रारम्भ मे बन्धन को जानकर उसे तोडने का निर्देश दिया था। कर्म- 
बन्धन के सन्दर्भ में उसके करणो और उनके निवारण का उपाय भी साथ-साथ 
प्रत्येक अध्ययन में शास्त्रकार बताते चले गय हैं |(बन्धन के मिथ्यात्व, अविरति, 
आदि पाँच कारणो मे से कुशील भी अविरति के अन्तर्गत आता है ॥क्योकि कुशील- 
सेवन से जो कर्मंबन्धन होता है, वह इतना गाढ्तर होता है कि थर्न्त मे दुर्गति भे जाने 
के सिवाय कोई चारा नही रहता | एक वार नरकादि दुर्गति भे जाने के बाद 
सिथ्यात्वसम्पन्न प्राणी के लिए भारी कर्मबन्धनो को काटने और पुन सम्पक्‍त्व प्राप्त 
करके ब्रताचरण या सुशील का आचरण करना अतीव दुष्कर है। इसलिए/शास्त्रकार 
ने इस अध्ययल का नाम कुशीलपरिभाषा देकर यह बताया हे कि कुशील जीव 
को कैसे-कैसे कर्मंबन्धन होते हैं और वह कैसे अपनी आत्मा को कर्मो से भारी कर 
लेता है ?) हे 
पूर्व अध्ययन वीरस्तुति मे शील के आदर्श श्रमण भगवान्‌ महावीर की चर्या, 
उनकी विशिष्ट गुणावली, उनके ध्यान, ज्ञान, तप, शोल, दर्शव आदि का वर्णन 
किया गया है, अब इसमे उससे विपरीत कुशील के सम्बन्ध मे बताया गया है, जो 
सुशील के आदर्शो मौर आचारविचारों से बिलकुल विपरीत है। इसी कारण इस 
अध्ययन का नाम कुशीलपरिभाषा रख गया है। इसका सिर्फ एक ही उद्दे शक है। 
इस अध्ययन का अर्थाधिकार यह है कि परतीर्थी, स्वयूथिक पाश्वेस्थ आदि को, 
जिनका कि आचार-विचार अहिसा, सत्य, सयम, ब्रह्मचें, या अपरिस्रहवृत्ति के 
अनुकूल नही है, जो सरलभाव से अपने दोपो और अपराधो को स्वीकार न करके, 
जैयवा भूलो का परिमार्जेन न करके अपने पूर्वाग्रहो पर ही हढ रहते हैं, शिथिल या 
विपरीत विचार-आचार को सुशील बताते हैं, वे सब चाहे स्वतीाथिक हो, परतीर्थिक 
है, कुशील जनो मे परिगणित किये जाते हैं | इस अध्ययन' मे उक्त कुशील जनो के 
आचार-विचार, उनका फल तथा उनके फलस्वरूप दुर्गेतिगमन आदि का वर्णन है । 


९७३३ हर 


कोड सूत्रकृताग सूत्र 


वीच-बीच मे कही-कही इनसे विपरीत सुशील जनो के आचार-विचार का भी वर्णन 
किया गया हे । अत कुशीलपरिभाषा" का अर्थ हुआ--क्रुशील जनों के सम्बन्ध में 
विस्तृत रूप से सभी पहलुओ से किया गया भापण---कथन या निरूुपण । 
शील, अशील ओर कुशील का निश्षिप हृष्टि से अर्थ 

सामान्यतया शील का अथ स्वभाव, सदाचार, ब्रह्मचयं एव आचार-विचार 
होता है| शील के सम्बन्ध मे चार निक्षेप किये गये है--नामशील, स्थापनाशील, द्रव्य- 
शील और भावशील। नाम-स्थापना सुगम है । द्रव्यशील वस्त्र, भोजन, आभूषण आदि 
के विपय में इस प्रकार है -जो मनुप्य फल की अपेक्षा (परगह ) न करके स्वाभाविक 
रूप से या स्वभाव से ही जिस द्रव्य का या जिस क्रिया का सेवन करता है, अथवा 
जिस वस्त्र, भोजन आदि के सेवन करने की आवश्यकता जिस समय नहीं है, उसको 
परवाह न करके जो स्वभाव से उस पदार्थ का सेवन करता है अथवा उसी में अपने 
चित्त को सलग्न रखता है, यह द्रव्यशील हैं। अथवा चेतन और अचेतन जिस द्रव्य 
का जो रवरूप है, उसे भो द्रव्यशील कहते है । 

भावशील दो प्रकार का है--ओघशील और आभीक्ष्सेवनाशील । ओष 
कहते हैं--सामान्य को । जो व्यक्ति सामान्यतया सावद्ययोगों से विरत (निवृत्त) है, 
अथवा जो विश्ताविरत है, वह शीलवान है या ओघ से भावशील है | जो इसके 
विपरीत है, वह अशीलवान या भाव-अशील है। आभीक्ष्यसेवना अर्थात्‌ निरन्तर या 
बार-बार सेवन करने की अपेक्षा से धर्म के सम्बन्ध में प्रणणा, आचार या विचार 
का अनुप्ठान करना भावशील है। सतत अपूर्वे ज्ञान का उपार्जन करते रहना, 
दर्शन को पुप्ट करते रहना, उपशमप्रधान चारित्र की आराधना करते रहना, 
विशिष्ट तप था अभिग्रह आदि करते रहना भावशील है।(भाव-अशील और 
भाव कुशील में अन्तर यह है कि अशील न तो शील-पालन या शौल मे अवृत्त होने 
वा सवलल्‍प करता है, न छिसी धर्म सम्बन्धी विचार-आचार का अनुष्ठान करता है । 
जबकि कुशील शीलपालन या शील मे प्रवृत्त तो होता है, लेकिन होता है अशुद्ध 
रूप से, विपरीतरूप से ।)अप्रशस्त भावशील धर्म की ओट मे अधर्म मे प्रवृत्ति करवा 
है, क्रेधादि कषायो, चोरी, परनिन्दा, फलह, आक्षेप, मिथ्यादोपारोपण, दम्म आदि 
मे प्रवृत्त होता है। इस प्रकार जो उपशमप्रधान चारित्र के विपरीत चलते है, वे भाव 
दु शील या कुशील कहलाते है * वैसे तो कुशील के अगणित श्रकार हो सकते है, 


किन्तु यहाँ उन सभी की विचक्षा नही है, ने उन सभी के वर्णन का अवकाश है । 

इस अध्ययन मे सक्षेप में नपे-तुले शब्दो में कुछेक विवक्षित कुशीलज नो के सम्बन्ध मे 

१ परि-समन्तातू्‌ भाष्यन्ते निरूप्यन्ते प्रतिपादन्ते तदनुष्ठानतस्तद्विपाकदुर्गततिगमसन- 
तश्चेति परिभाषा, कुशीलाना परिभाषा---कुशीलपरिभापा । 


कुशील-परिभाषा सप्तम अध्ययन ६७५ 


निरूपण किया गया है। नियु क्तिकार के शब्दों मे इस अध्ययन में विवक्षित कुशील- 
वर्णन देखिए -- 
अफासुयपडिसेविय णास भुज्जो य सीलवादी य । 
फासु वयत्ति सोल अफासुया मो अभु जता ॥५९॥ 
जइ णाम गोयमा चडीदेवगा वारिभदहगा चेव । 
जे अग्गिहोत्तवादी जलसोय जे य इच्छति. ॥8०॥ 
कृत्सित-निन्दित या बुरे शील वाले परतीथिक और पाश्वेस्थ आदि तथा अन्य 
जो भी अविरत हैं, उनका इस कुशील-परिभापा नामक अध्ययन मे वर्णन है । 
इस लोक में धर्मध्यान, अध्ययन, सदनुप्ठान आदि को छोडकर तथा धर्म 
के आधारभूत अपने शरीर के पालन के लिए आहार की प्रवृत्ति को छोडकर अन्य 
सासारिक प्रवृत्ति करते हैं, ने कुशील या दुशील है। सुशील-कुशील की इसी 
परिभाषा को लेकर इस अध्ययन मे विचार किया गया है । 
इस दृष्टि से जो कुतीथिक, तथा स्वयूथिक स्वच्छन्दाचारी, पाश्वंस्थ आदि 
सचित्त वस्तु (पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति या द्वीन्द्रिय से लेकर पचेन्द्रिय जीव 
था जसजीव निष्पन्न सजीव पदार्थ) का सेवन करते हैं, वे अप्रासुकप्रतिसेवी हैं, 
फिर भी वे घृष्टतापुर्वेक अपने आपको सुशीलवान्‌ कहते है, मगर वे सुशीलवान 
नही हैं, क्योकि विद्वान्‌ पुरुष अचित्त वस्तु-सेवन को ही शील कहते हैं। आशय यह 
है कि प्रासुक और उद्यम आदि दोपरहित आहार सेवन करने वाले साधु 
शीलवान कहलाते हैं, अन्य नही | इस विपय मे नियु क्तिकार कुछ नाम लेकर 
बताते हैं--गोन्नतिक, चण्डी-उपासक, वारिभद्वक, अग्निहो त्रवादी, जलशौचिक, 
भागवत्त, पाश्वेसथ, अवसन्न, अपछन्द आदि स्वयूथिक जो उदुगामादि 
आहारभोजी हैं, ये, और इस प्रकार के व्यक्तियो की गणना कुशील मे की जाती है। 
गोन्नतिक वे लोग हैं, जो प्रशिक्षित (सिखाये हुए) छोटे से बैल को लेकर अन्त आदि 
के लिए घर-घर घूमते हैं-। दूसरे चण्डी-उपासक हैं, जो हाथ मे चक्र धारण करते हैं, 
चण्डी की उपासना करते हैं, पशुबलि देते या दिलाते हैं। तीसरे हैं--4रिभद्रक, जो 


सचित्त जल पीकर रहते हैं अथवा शैवाल खाकर जीते है, प्रतिदिन कई बार स्नान 
तथा बार-बार हाथ-परो के घोने आदि से रत रहते 


हते हैं । चौथे हैं “अग्निहोत्रवादी, 
जो अग्नि मे होम करने से ही स्वगंप्राप्ति बताते हैं, इसके बाद भागवत आदि है, 


जो रातदिन जलशौच आदि मे ही सलग्न रहते हैं, ये और इस प्रकार के अन्य जो 
भी सचित्त (सजीव ) पदार्थसेवी हैं, यानी धर्म या साधना के नाम पर एकेन्द्रियादि 
जीवो का उपमर्दन करते हैं, इसलिए कुशील मे परिगणित होते हैं । इनके अतिरिक्त 


स्वयूथिक भी पाश्वेस्थ, अवसन्न, कुशील, अपछन्द, आदि जो उद्गमादि दोषयुक्त 
भाहार-सेवन करते है, वे भी कुशील मे गिने जाते हैँ । 


दोषयुक्त 


६७४ सृत्रक्ृ॒ताग सूत्र 


बीच-बीच में कही-कही इनसे विपरीत सुशील जनो के आचार-विचार का भी वर्णन 
किया गया है । अत कुशीलपरिभाषा” का अर्थ हुआ--क्रुशील जनो के सम्बन्ध मे 
विस्तृत रूप से सभी पहलुओ से किया गया भापण--कथन या निरूपण । 
शील, अशील और कुशील का निष्षेष दृष्टि से अर्थ 

सामान्यतया शील का अथ स्वभाव, सदाचार, ब्रह्म॑ंचर्य एव आवचार-विचार 
होता है । शील के सम्बन्ध मे चार निक्षेप किये गये हे-- नामशील, स्थापनाशील, द्रव्य- 
शील और भावशील | नाम-स्थापना सुगम है । द्र०्पशील वस्त्र, भोजन, आभूषण आदि 
के विषय मे इस प्रकार है --जो मनुष्य फल की अपेक्षा (परवाह) न करके स्वामाविक 
रूप से या स्वभाव से ही जिस द्रव्य का या जिस क्रिया का सेवन करता है, अथवा 
जिस वस्त्र, भोजन आदि के सेवत करने की आवश्यकता जिस समय नही है, उस्तको 
परवाह न करके जो स्वभाव से उस पदाथ का सेवन करता है अयवा उसी मे अपने 
चित्त को सलग्न रखता है, यह द्रव्यशील है। अथवा चेतन और अचेतन जिस द्रव्य 
का जो रबरूप है, उसे भी द्रव्यशील कहते हैं । 

भावशील दो प्रकार का है--ओघशील और आभीक्ष्सेवनाशील । ओघ 
कहते हैं--सामान्य को | जो व्यक्ति सामान्यतया सावत्ययोगो से विरत (निवृत्त) हे, 
अथवा जो विरताविरत है, वह शीलवान है या ओघ से भावशील है | जो इसके 
विपरीत है, वह अशीलवान या माव-अशील है। आभीक्ष्यसेवना अर्थात्‌ निरन्तर या 
बार-बार सेवन करने की अपेक्षा से धर्म के सम्बन्ध में प्रशसला, आचार या विचार 
का अनुप्ठान करना भावशील है। सतत अपूबवे ज्ञान का उपार्जतन करते रहना, 
दर्शन को पुष्ट करते रहना, उपशमप्रधान चारित्र की आराधना करते रहना, 
विशिष्ट तप या अभिग्रह आदि करते रहना भावशील है। भाव-अशील और 
भाव कुशील में अन्तर यह है कि अशील न तो शील-पालन या शील मे प्रवृत्त होने 
वा सक्‍ल्‍प करता है, न किसी धर्म सम्बन्धी विचार-आचार का अनुष्ठान करता है । 
जबकि कुशील शीलपालन या शील मे प्रवृत्त तो होता है, लेकिन होता है अशुद्ध 
रूप से, विपरीतरूप से । अप्रशस्त भावशील धर्म की ओट मे अधर्म मे प्रवृत्ति करता 
है, क्रोधादि कपायो, चोरी, परनिन्‍्दा, कलह, आक्षेप, मिथ्यादोपारोपण, दम्भ आदि 
मे प्रवृत्त होता है। इस प्रकार जो उपशमप्रधान चएरित्र के विपरीत चलते हैं, वे भाव 
दु शील या कुशील कहलाते है. वैसे तो कुशील के अगणित प्रकार हो सकते हैं, 
किन्तु यहाँ उन सभी की विवक्षा नहीं है, न उन सभी के वर्णन का अवकाश है | 
इस अध्ययन मे सक्षेप में नपे-तुले शब्दो मे कुछेक विवक्षित कुशीलजनों के सम्बन्ध मे 


-4+>_-_--्याज्गक, 


१ परि-समन्तात्‌ भाष्यन्ते निरूप्यन्ते प्रतिपाचन्ते तदनुष्ठानतस्तद्विपाकदुर्गतिगरमन- 
तश्चेति परिभाषा, कुशीलाना परिभाषा--कुशीलपरिभाषा । 
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निरूपण किया गया है । नियु क्तिकार के शब्शे मे इस अध्ययन में विवक्षित कुशील- 
वर्णन देखिए -- 
अफासुयपडिसेविय णाम भुज्जो य सीलचादी य । 
फासू वयत्ति सील अफासुया मो अभु जता ॥षछ॥। 
जइ णाम गोयमा चडीदेवगा वारिभदंगा चेव । 
जे अग्गिहोत्तवादी जलसोय जे य इच्छत्ति ॥६०॥ 
क्त्सित-निन्दित या बुरे शील वाले परतीथिक और पाएवंस्थ आदि तथा अन्य 
जो भी अविरत हैं, उनका इस वृशील-परिभाषा नामक अध्ययन मे वर्णन है। 
इस लोक में धरंध्यान, अध्ययन, सदनुप्ठान आदि को छोडकर तथा धरम 
के आधारभूत अपने शरीर के पालन के लिए आहार की प्रवृत्ति को छोडकर अन्य 
सासारिक प्रवृत्ति करते हैं, वे कुशील या द्ुशील है। सुशील-कुशील की इसी 
परिभाषा को लेकर इस अध्ययन मे विचार किया गया है। 
इस दृष्टि से जो कुतीथिक, तथा स्वय थिक स्वच्छन्दाचारी, पाश्वेस्थ आदि 
सचित्त वस्तु (पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति या द्वीन्द्रिय से लेकर पचेन्द्रिय जीव 
या जसजीव निष्पन्त सजीव पदार्थ) का सेवन करते हैं, वे अप्रासुकप्र तिसेवी हैं, 
फिर भी वे घुष्टतापूवेंक अपने आपको सुशीलवान्‌ कहते है, मगर वे सुशीलवान 
नही है, क्योकि विद्वान्‌ पुरुष अचित्त वस्तु-सेवन को ही शील कहते है । आशय यह 
है कि प्रासुक और उद्गम आदि दोपरहित आहार सेवन करने वाले साधु 
शीलवान कहलाते हैं, अन्य नहीं । इस विपय मे नियुं क्तकार कुछ नाम लेकर 
बताते हैं--गोत्रतिक, चण्डी-उपासक, वारिमिद्रक, अग्निहोत्रवादी, जलशौचिक, 
भागवत, पाश्वेस्थ, अवसन्त, अपछलद आदि स्वयूथिक जो उद्गामादि दोपयुक्त 
जाहारभोजी हैं, थे, और इस प्रकार के व्यक्तियो की गणना कुशील मे की जाती है। 


गोब्रतिक वे लोग हैं, जो प्रशिक्षित (सिखाये हुए) छोटे से बैल को लेकर अन्न आदि 


के लिए घर-घर धूमते हैं>। दूसरे चण्डी-ठपासक हैं, जो हाथ से चक्र धारण करते है, 
चण्डी की उपासना करते हैं, पशुबलि देते या दिलाते हैं। तीसरे हैं--वारिभद्रक, जो 
सचित्त जल पीकर रहते हैं अथवा शैवाल खाकर जीते हैं, प्रतिदिन कई बार स्नान 
तथा बार-वार हाथ-पेरो के धोने आदि मे रत रहते है । चौथ हैं -“अग्निहोत्वादी, 
जो अग्नि मे होम करने से ही स्वगंप्राप्ति बताते है, इसके बाद भागवत आदि हैं, 
जो रातदिन जलशौच आदि मे ही सलग्न रहते हैं, ये और इस प्रकार के अन्य जो 
भी सचित्त (सजीव ) पदार्थंसेवी है, यानी धर्म या साधना के नाम पर एकेन्द्रियादि 
जीवो का उपमर्दत करते हैं, 


इसलिए कुशील मे परिगणित होते हैं । इनके अतिरिक्त 
स्वयूथिक मी पाएवेस्थ, अवसन्त, कुशील, अपछन्द, आदि 


दि जो उद्गमादि दोषयुक्त 
जाहार-सेवन करते हैँ, वे भी कुशील मे गिने जाते हैँ । 


६७६ सूत्रकृंताग सूत्र 


कुशील विपयक वर्णन के सन्दर्भ में क्रमप्राप्त गाथाएँ इस प्रकार प्रकार हैं-- 
मूल पाठ 
पुढवी य आऊ अगणी य वाऊ, तण रुक्‍्ख बीया य तसा य पाणा । 
जे अडया जे य जराउ पाणा, ससेयया जे रसयाभिहाणा ॥१॥ 


एयाड कायाइ प्रेदयाइ, एएस जाणे पडिलेह साय | 
एएण काएण य आयदडे, एएस या विप्परियासविति ॥४२॥ 


ससकत छाया 

पृथिवी चापश्चार्निश्व वायु तृणवृक्षवीजाइच त्रसाइच ब्राणा । 

येउण्डजा ये च जरायुजा प्राणा , सस्वेदजा ये रसजाभिधाना ॥१॥ 

एते काया. प्रवेदिता , एतेपु जावीहि प्रत्युपेक्षल्व सातम्‌ । 

एते कायेयें आत्मदण्डा , एतेषु च विपर्यासम्ुपयान्ति (२॥। 

अन्वयार्थ 
(पुढवी थ आऊ अगणो य बाऊ) प्रृथ्वी, जल, अग्नि और वायु (त्ण रुवख बीवा 
य तसाय पाणा) तृण, थृक्ष, बीज, और चस प्राणी (जे अडया) तथा जो अण्डज हैं, 
(जे य जराड पाणा) तथा जो जरायुज प्राणी है (ससेयया जे रसयाभिहाणा) जो 
स्वेदज (पसीने से पैदा होने वाले) है तथा जो रसज सज्ञक (जो विक्ृति वाले रस 
से उत्पन्न होते) है। (एयाइ कायाइ पवेइयाइ ) इन सबको सर्वज्ञो ने जीव का पिण्ड 
कहा है। (एएसु) इन प्रृथ्वीकाय आदि मे (साथ जाणें) सुख की इच्छा जानो 
(पडिलेह) इस पर सूक्ष्म दृष्टि से विचार करो (एएण काएण थ आयवडे) जो उक्त 
प्राणियों का नाश करके अपनी आत्मा को दण्डित करते है, वे (एएसु वा विप्परिया- 
स॒विति) इन्ही प्राणियो मे जन्म धारण करते है । 
भसावाथ 
प॒थ्वी, जल, अग्ति, वायु, तृण, वृक्ष, बीज, और जो चस्त प्राणी तथा 

अण्डज (पक्षी आदि), जरासुज (मनुष्य गाय आदि), स्वेदज (ज॑ लीख आदि) 
और रसज (दृूघ, दही आदि मे उत्पन्न होने वाले) हैं, इन्हे सर्वेज्ञो ने जीव 
के शरीर (काय) कष्टा है। इन पृथ्वीकायिक आदि जीबो मे सुख की इच्छा 
रहती है, इसे समझ लो और इस पर बारीकी से विचार करो । जो जीव 
इन शरीरधारी प्राणियों का नाश करके उक्त पाप से अपनी आत्मा को 
दृण्डित करते है, वे बार-बार इन्ही प्राणियों में जन्म भ्रहण करते हैं । 


व्याख्या 
जीधो के प्रकार तथा उनके नाश से अपनी महाहानि 


इस दो गायाओ मे शास्त्रकार ने आहार आदि के निमित्त से जीवहिंसा 
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करने चाले व्यक्तियों को कुशील मे परिगणित करने के लिए जीतो के मुस्य-मुख्य 
प्रकार बताकर उनके उपमर्दन-- प्राणनाश से हिसाक़ता की कितनी बडी हाति 
होती है ? इसे सक्षेप मे वत्ताया है ॥ 

पुढवी -- पृथ्वी को शरीर बनाकर रहते वाले जीव, अर्थात्‌ जिनका शरीर 
ही पृथ्वी है। यहाँ 'य' शब्द इसके अन्तर्गत भेदों यो सूचित करता है। पृथ्वी- 
कायिको के सक्ष्म और बादर दो भेद होते है, फिर इन दोनों के पर्योप्तक और 
अपर्याप्तक ये वो-दो प्रेद होते हे । इस प्रकार पृथ्वीकायिक जीवो के ४ भेद 
होते हैं । 


इसी प्रकार अपूकायिक (जलकाबिक), तेजस्कायिक और वायुकायरिक जीवो 
के भी चार-चार भेद समझ लेने चाहिए ! 


वतस्पतिकाधिक जीवो के कितने भेद होते है ? इसे शास्त्रकार वत्तात्ते है-- 
तृण अर्थात्‌ घास, कुश, तिनका आदि, वृक्ष यावी आम, नीम, जामुन आदि, त्रीज 
का अर्थ है---विविध प्रकार के गेहूँ, जौ, चना, मूंग, मोठ आदि जनाज तंया फला 
के बीज आदि । बीच-बीच मे पडे हुए 'या शब्द अन्य भेदो को सूचित करते है । 
अर्थात्‌ लता, गुर्म, गुच्छ आदि भेदो को भी वनस्पतिकाय मे समझ लेना चाहिए। 

तसा ये पाणा--जो प्राणी त्रास (उद्वेग या भय) का अनुभव करके एक 
स्थान से दूसरे स्थान में जाते हैं, हल-चल करते दिखाई देते हैं, वे चस कहलाते 
हैं। त्रस जीवो मे दो इन्द्रियो वाले जीवो से लेकर पाँचो इचखियो वाले जीवो तक 
का समावेश हो जाता है। दीन्द्रिय मे वे जीव जाते है, जिसके स्पर्शेन्द्रिय (शरीर) 
जौर रसनेन्द्रिय (जीम) हो । जैसे लट, गिडोला, अलसिया, शख, कीडी, जोफ 
आदि। चीनरिद्रिय भे वे जोव गिमे जाते हैं, जिसके स्परशेन, रसन और क्राणेचद्धिय 
(नाक) हो ५ जँसे चीटी, मकोडा, जू, लीख, चीचण, खटमल, गजाई, खजरे, दीमक, 
धनेरिया आदि जीव । चतुरिन्द्रिय मे वे प्राणी माने जाते है, जिनके स्पर्शन, रसन, 
प्राण और चक्ष्रिन्द्रिय, ये ४ इन्द्रियाँ हो। जैसे 'ि 


ड्डी, पतगा, मवश्ली, भच्छर, 
भौरा, बिच्छू, भूगारी आदि जीव। इसके बाद पचचेन्द्रिय लीवो मे उनकी गणना 


होती है, जिनके स्पशेन; रसन, त्राण, च कु और श्रोन्न न्द्रिय (कान) ये पाँचो इ्न्द्रियाँ 
हो | इनके मुख्यतया ४ भेद है-- नारकी, तिर्यच, मनुष्य और देव । तिर्यत्न पच्चेनद्धिय 
मे जलचर, खे (आकाश) चर, स्थलचर (जमीन पर चलने वाद) उरपरिसर्प (छाती 
के वल पर चलने वाले) भुजपरिसपे (भुजा के वल पर चलने वाले) । इनके सज्ञी, 
जक्षज्ञी, पर्याप्तक-अपर्याप्तक, गर्भेज-समूच्छिम आदि अनेक अवान्तर भेद होते है । 
यहाँ शास्त्रकार ते चस जीवो के अण्डज, जरायुज, पसस्वेदज एवं रप्तज ये 
है प्रकार प्रदशित किये हैं। अण्डज वे कहलाते है जो अण्डे मे से फटकार बाहर 
निकलते हैं--..जत्म लेते है, जैसे पक्षी, सपे, गिलहरी आदि । जरायुज वे कहलाते है, 


६७८ सूत्रकृताग सूत्र 


जो जरायू चमडे की झिल्ली मे लिपटे हुए जन्म लेते है, जैसे मनुष्य, गाय, भस 
आदि | सस्वेदज वे कहलाते है, जो पसीने से उत्पन्न होते है, जैसे जू, लीख, खटमल, 
चीचड आदि । रसज वे कहलाते है, जो दही, काजी, आदि रसो के विकृृत हो जाने 
पर उत्पन्न होते है, जैसे बिगडा हुआ अत्यन्त खट्टा, रसचलित तथा सडा हुआ दही, 
काजी, अथवा शराब आदि । ये सव त्रस जीवो के प्रकार है। 
पथ्वीकायिक आदि स्थावर एव द्वीन्द्रिय आदि च्रसरूप मे जीवो के मोटे तौर 
से भेद बताकर शास्त्रकार उनके उपमर्देन--हिसा मे क्या-क्या दोप होते हैं ” क्या- 
क्या हानियाँ है ” इसे बताते है - 'एयाइ कायाइ एएसु य विप्परियासुरविति ।' 
आशय यह है कि सर्वेज्ञ तीर्थकरो ने स्थावर जीवो के ५ एवं चसजीवो का 
एक यो पट (छह) जीवनिकाप बताये है। उन्होने अपने केवलज्ञान के महाप्रकाश 
मे पृथ्वी आदि में जीवो वी सत्ता देखकर ससार को बताई है । उन्होने यह भी कहा 
कि इन सभी (चाहे छोटे हो या वड) जीवो मे सुख की इच्छा होती है, यह समझ 
लेना चाहिए | आशय यह है कि प्रत्येक प्राणी सुख से जीना चाहता है, कोई भी 
प्राणी दुख नही चाहता । दुख से सभी को नफरत होती है। यह जानकर फिर 
सूक्ष्मबुद्धि से विचार करो कि जैसे मुझे कोई किसी भी प्रकार से पीडा देता है तो मुझे 
दुख होता है, वैसे ही इनको पीडा देने पर इन्हें भी दुख होगा । साथ ही क्रिया की 
प्रतिक्रिया भी होती है, किसी भी प्राणी को पीडा देने, उसका घात करने या क्षति 
पहुँचाने से उसे दु ख होने के साथ-साथ पीडा आदि पहुँचामे बाले (हिंसक) की 
आत्मा भी पापकर्मबन्धन से भारी हो जाती है, और उसके परिणामस्वरूप भमयकर 
दण्ड दूभरे जन्म मे भोगना पडता है । निष्कर्ष यह है कि दूसरो को पीडित करना 
अपनी आत्मा को पीडित या दण्डित करना है। इनकी हिंसा करने से हिंसाकर्ता को 
भयकर कप्ठट के रूप मे उसका मूल्य चुकाना पडता है । अथवा जो जीव इन प्राणियों 
को चिरकाल तक दण्ड देते है, पीडा पहुँचाते हैं, उनकी क्या दशा होती है, वह 
शास्त्रकार के शब्दों मे सुनिये---'एएसु य विप्परियासुविति ।* 
अर्थात्‌ - पूर्वोक्त पृथ्वीकाय आदि जीवो को पीडा देने वाले जीव, इन्ही 
पृथ्वीकाय आदि योनियो मे बार-बार जन्म लेते हैं ॥। अथवा 'विपर्यास को प्राप्त होते 
है' इसका अर्थ यह भी है कि जो जीव सुख की प्राप्ति के लिए जीवो का आरम्भ 
(हिंसा) ररते हैं, उन्हे उससे सुख के बदले उलटा दुख ही मिलता है, सुख कदापि 
नही मिलता । अथवा कुतीर्थीगण मोक्ष के लिए इन प्राणियों का उपमर्दन करके 
जो क्रिया करते हैं, उन्हे मोक्ष के बदले ससार---जन्ममरण के चक्र--की ही प्रांप्ति 
ती है। 
घ उक्त प्राणियों को दण्ड देकर मोक्ष की अभिलाषा रखने चाले जीव मोक्ष के 
बदले ससार को कंसे प्राप्त करते है ? यह अगली गाथाओ मे बताते है--- 
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सल पाठ 
जाईपह अणपरिवट्टमाणे, तसथावरेंहि विणिधायमेति । 
से जाइजाई बहुकरकम्मे, ज कुव्बइ मिज्जइ तेण बाले ॥३॥| 
अस्सि च लोए अदुवा परत्था, सयग्गसो वा तह अन्नहा वा | 
ससारमावन्न पर पर ते, बधति वेदंति य दुच्चियाणि |॥४।। 
सस्कृत छाया 
जातिपथमनुपरिवत्तेमानस्त्रसस्थावरेषु विनिधातमेति । 
स जातिजाति बहुक्र रकर्मा, यत्करोति खज्रियते तेन बाल ॥३॥। 
अस्मिश्च लोके अथवा परस्तात शताग्रशो वा तथाउन्यथया वा । 
ससारम।पन्ना पर पर त, वध्नन्ति वेदयन्ति च दुर्नीततानि ॥४॥ 
अन्वयार्थ 
(जाइपह ) एकेन्द्रिय आदि जातियो मे (अणुपरिवद्टमाणे) वार-ब्रार जन्मता 
और मरता हुआ (से) वह्‌ जीव (तसथावरेहि) च्स और स्थावर जीवो मे उत्पन्न 
होकर (विणिघायमेति) बार-बार नाश होता है, (जाइ-जाइ बहुकूरकम्मे) वार- 
बार जन्म लेकर बहुत क्रुर कर्म करने वाला वह (बाले) वाल---अज्ञानीजीव (ज 
कुच्इ) जो कमे करता है (त्ेण सिज्जइ) उसी से मृत्यु को प्राप्त होता है ॥३॥ 
(ऑस्सि च लोए) इस लोक में (अदुबा परत्था) अथवा परलोक मे वे कर्म 
अपना फल देते हैं । (सपग्गसो वा तह अन्नहर बा) वे एक जन्म में अथवा सैकडो 
जन्‍मो से फल देते हैं। जिस प्रकार वे कर्म किये गए है, उसी तरह अपना फल देते 
हैं अथवा दूसरी तरह भी देते हैं। (ससारमावज्न ते) ससार मे परिभ्रमण करते हुए 
वे कुशील-जीव (पर पर) बडे से बडा दुख भोगते हैं । (बधति वेदत्ति य दुन्निधाणि) 
वे आत्तंध्यान करके फिर कर्म बाँधते हैं और अपने दुर्नीतियुक्त पापकर्मों का फल 
मोगते हैं ॥४॥ 
भावार्थ 
एकेन्द्रिय आदि पूर्वोक्त प्राणियों को दण्ड देने (उपमर्दन करने) वाला 
जीव बार-वार उन्ही एकेन्द्रिय आदि योनियों मे जन्मता और मरता है। 
वह उन जअस स्थावर योनियो में उत्पन्त होकर घात को प्राप्त होता है । 
एक जाति से दूसरी जाति मे जन्म ग्रहण करके वह अत्यन्त क्र रकर्मा 
अज्ञानी जीव अपने ही किये हुए पापकर्मो के करण मारा जाता है, जन्म 
मरण करता है | 


कोई कर्म इसी जन्म मे अपना फल कर्ता को दे देता है, जबकि कोई 
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कर्म दूसरे जन्म मे फल देता है। कोई एक्र ही जन्म मे फल दे देता है, तो 
कोई कर्म सेकडो जन्मों मे जाकर फल देता है | कोई कर्म जिस तरह किया 
किया गया है, उसी तरह फल दे देता है, तो कोई कर्म दूसरी तरह 
से फल देता है । कुशील पुरुष सदा ससार में परिभ्रमण करते रहते है और 
वे एक कर्म का दु खरूप फल भोगते हुए फिर आतंव्यान करते हुए दूसरा 
कर्म बाँधते है। इस प्रकार वे अपने दुष्कृत्यो के फलस्वरूप सदा कम बाँघते 
रहते है और भोगत्ते रहते है । 
व्याख्या 


प्राणियों का विनाशकर्ता स्वयं विनष्ट होता है 

इस तीसरी गाथा मे बताया गया है कि पूव॑गाथा मे उक्त प्राणियो को 
दण्डित करने वाला प्राणी किस प्रकार जन्म-जन्म मे दण्डित होता है, और अन्त में 
केसे अपना विनाश कर लेता है ? 

एकेन्द्रिय आदि जातियो के पथ को “'जातिपथ' कहते है । अथवा जाति जन्म 
को कहते है | 'वह' का 'वह' रूप होकर 'वध' शब्द धन जाता है, उसका अर्थ होता 
हे--मरण । अर्थात एकेन्द्रिय आदि जातियो मे जन्म-मरण करता हुआ जीव अथवा 
बार-बार जन्म-मरण का अनुभव करता हुआ वह जीव द्वीन्द्रिय आदि त्रस जीवो मे, 
एव पृथ्वी, जल आदि स्थावर जीवो मे उत्पन्त होकर जीवो को उसने पूर्वजन्म मे जिस 
प्रकार का दण्ड दिया था, तदनुरूप कमेंविपाक से बार-बार नाश को प्राप्त होता 
है । प्राणियों को अत्यन्त दण्ड देने वाला तथा बार-बार जन्म पाकर उनमे अतिकुर- 
कर्म करने वाला वह जीव सद-असद-विवेक से रहित होने के कारण बालक के समान 
अज्ञानी है । वह जिस एकेन्द्रिय आदि जाति के प्राणियो की हिंसारूप जो कर्म करता 
है, उसी कर्म से वह मर जाता है अयवा उसी कम से वह मारा जाता है, 
अथवा 'सिज्जई! का सस्कृत रूप 'मीयते' भी होता है जिसका अर्थ होता है- वह 
अतिक़्रकर्मा पुरुष लोक मे 'यह चोर है, गुण्डा है, हत्यारा है, इत्यादि रूप से 
उसी करे के द्वारा बदनाम किया जाता है । 
कर्म कदापि और कहीं भो नहों छो्ते 

चौथी गाथा मे पूर्वंगाथा के सन्दर्भ मे बताया गया हे कि कुशील पुरुष को 
अपने कर्मों का फल कहाँ-कहाँ, कब और किस प्रकार से भोगना पडता है। जो कर्म 
शीक्ष फल देने वाले हैं वे इसी जन्म मे कर्ता को फल दे देते हैं। अथवा दूसरे 
जन्म--नरक आदि में वे अपना फल देते हैं | वे कर्म या तो एक ही जन्म मे अपना 
तीज् विपाक उत्पन्न करते हैं, या फिर अनेक जन्मों मे उत्पन्न करते है । प्राणी जिस 
प्रकार से अशुभ कर्म करता है, कर्म उसे उसी प्रकार से फल देता है, अथवा दूसरी 
तरह से भी देता है । मृगापुत्र की तरह कोई कम दूसरे भव मे अपना फल देता है । 
तथा जिसकी दीघरालिक स्थिति है, वह कम अन्य जन्मो मे अपना फल देता है । एव 
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जिस प्रकार वह कम किया गया है, उसी प्रकार वह अपने कर्ता को एक बार या 
अनेक बार फल देता है। अथवा वह दूसरी तरह से एक बार या हजारो वार सिर 
का या हाथ-पैरो का छेदनरूप फल कर्ता को देता है। इस प्रकार प्राणियों को बहुत 
दण्ड देने वाले वे कुशील-जीव चातुर्गतिक ससप्तार में पड हुए भरह॒ट यत्र की तरह 
बार-बार ससार में श्रमण करते रहते है और तीत्र से तीन्न दुख भोगते *हते है । 
पूवेजन्म के एक कर्म का फल भोगते हुए वे आत्त ध्यान करके फिर दूमरा कर्म बाँघते 
हैं और अपने पापकमे का फल भोगते है। अपने किये हुए कर्म का फल भोगे बिना 
कोई छुटकारा नही । कृतकर्मे का फल भोग अनिवार्य है। ज्ञानी पुरुष कहते है -- 
मा होहि रे विसन्नो जीव ! तुम विमणदुम्मणों दीणो 
णहु चितिएण फिट्टइ त दुबख ज पुरा रइय 
जद पविससि पायाल अडवि व दररि गुह समुद्द वा । 
पृव्वकयाउ न चुक्कसि, अप्पाण घायसे जइ वि ॥२।॥ ४ 
अर्थात्‌--रे जीव ! तू उदास, दीन और दु खित्चित्त मत हो, क्योकि जो 
दुख तूने पहले पैदा किया है, वह्‌ चिन्ता करने से मिट नहीं सकता है। चाहे तू 
पाताल से प्रविष्ट हो जाय, अथवा किसी गहन जगल में जाकर छिप जाय, या पर्वत 


की गुफा मे जाकर छिप जाय अथवा तू अपनी आत्महत्या करले, परल्तु पूर्वजन्म 
कृतकर्म से तू बच नहीं सकता ।) 


निष्कर्ष यह है कि कुशील व्यक्ति, चाहे जितना छिपकर एकान्त गुप्त स्थान 
मे कुकर्म करले, वह उसके फल से कदापि बच नही सकता | 


मूल पाठ 
जे मायर वा पियरं च हिच्चा समणव्वए अर्गाण समारभिज्जा | 
अहाहु से लोए कुसीलधम्मे भूयाइ जे हिसति आयसाते 


| 
॥१॥ ४ 


॥५॥। 
ससस्‍्कृत छाया! 
यो मातर वा पितर च हित्वा, श्रमणव्रतेईरिंन समारभेत । 
अथाहु स कुशीलघधर्मा भूत्तानि यो हिनस्त्यात्मताते. ॥५॥ 


अन्चयाथ 

(जे) जो व्यक्ति (सायर चा पियर च) माता और पिता को (हिच्चा) छोड 
कर (समणव्वए) श्रमणत्रत को धारण करके (अर्गाग समारमिज्जा ) अग्निकाय का 
आरम्भ करता है, (जे आयसाते भयाइ हिसति ) तथा जो अपनी सुख-सुविधा के 


लिए प्राणियों की हिंसा करता है, (से लोए कुसीलघस्मे) वह व्यक्ति लोक मे कुशील- 
धमम वाला है, (जहाहु) ऐसा सर्वेज्ञपुरुपो ने कहा है। 
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सावाथ 
जो व्यक्ति माता-पिता को छोडकर श्रमणब्रत को धारण करके 
अग्निकाय का आरम्भ करता है, तथा जो अपनी सुख-सुविधा के लिए 
प्राणियों की हिसा करता है, वह कुशीलधर्म-युक्त है, यह सर्वज्ञ पुरुपो ने 
कहा है । 
व्याख्या 
अग्निकाय समारम्भौ कुशीलधर्मा है 
पूर्वंगाथाओ मे तथा इस अध्ययन की भूमिका मे सामान्य रूप से कुशील 
का निरूपण किया गया है, अब इस गाथा मे शास्त्रकार एक विशिष्ट कुशील, जिसे 
पापण्डी कहा जा सकता है, उसके विषय मे कहते हैं । 
जो व्यक्ति श्रमणचर्या के तत्त्व को तथा श्रमणतृत्ति के परमार्थ को नहीं 
जानता, किन्तु किसी आवेश मे या सनक से आकर अथवा देखा-देखी या फिर घर 
मे किसी के द्वारा ताना मारे जाने पर अथवा सुख-सुविधाओ के या पूजा-प्रतिष्ठा 
के प्रलोभमन मे आकर माता-पिता तथा उपलक्षण से भाई-बहन, स्त्री-पुत्र आदि 
परिवार को छोडकर सहसा श्रमणन्नत की दीक्षा अग्रीकार कर लेता है, श्रमणवेष 
पहन लेता है, सिर मु डा लेता है, लेकिन अपने धर्म की मर्यादा को भूलकर, अहिसा 
का पृर्णझप से पालन करने की प्रतिज्ञा को ठुकराकर अग्तिकाय का आरम्भ करने 
लगता है! अर्थात्‌ वह पचन-पाचन आदि करने-कराने अनुमति देने एवं उदिष्ट 
आहार-सेवन करने इत्यादि के रूप मे अग्निकाय का आरम्भ करता है। वह 
पाषण्डी -- द्रव्यश्रमण अथवा तथाकथित श्रमणब्रतधारी अग्निकाय का आरम्भ करने 
से कुशील है। जिसके धर्म (श्रमणधर्म) का स्वभाव कुत्सित है--विगड गया है, उसे 
कुशीलधर्मा कहते है। ऐसा तीर्थंकर, गणधर आदि ने कहा है । ऐमा व्यक्ति कुशील 
कैसे है ? शास्त्रकार इसी का समाधान करते हुए कहते है--'भूयाइ जे हिंसति 
आयसाते ।' अर्थात्‌- भूतो-- प्राणियो का वध जो अपनी सुखसुविधा के लिए 
अथवा परलोक मे सुख मिलेगा या स्वगं--मोक्ष के सुख के लिए सस्क्ृति या धर्म 
की ओट में था रूढिपरम्परा या रीति-रिवाजो के पालन करने हेतु करते हैं, वे 
कुशील हैं। अथवा स्वगरेत्राप्ति की इच्छा से जो पचाग्निसिवन तप करते है, 
अग्निहोम आदि क्रियाएँ करते है या लौकिक पुरुष पचन पाचन आदि के द्वारा 
अग्निकाय-समा रम्भ करके सुख चाहते हैं, वे सब कुशील है । 
सूल पाठ 
उज्जालओ पाण निवायएज्जा, निव्त्रावओ अगणि निवायवेज्जा । 
तम्हा उ भेह्ावि समिक्ख धम्म, ण पंडिए अगणि समारभिज्जा | ६॥।। 


कुशील-परिभापा सप्तम अध्ययन दषरे 
सस्कृत छाया 
उज्ज्वालक प्राणान्‌ निपातयेत्‌, निर्वापकोर्श्न निपातयेत्‌ ॥ 
तस्मात्त मेघावी समीक्ष्य धर्म, न पण्डित्तोईग्नि समारभंत्‌ ॥६॥ 
हु अस्चयार्थ 
(उज्जालओ) आग जलाने वाला पुरुष (पाण निवायएज्जा) प्राणियों का 
घात करता है, और (निव्वाचओ) आग बुझाने वाला पुरुष (अगणि निवायवेज्जा) 
अग्निकाय के जीव का घात करता है। (तम्हा उ) इसलिए (भेहाथि) बवुद्धिमान्‌ 
(पडिए) पण्डित पुरुष (धम्स समिकख) श्रुत-चारित्र॒रूप धर्मको देखकर (अगणिण 
समारभिज्जा) अग्निकाय का समारम्भ (हिसाजनक प्रवृत्ति) न करे । 
भावधए्थ 
आग जलाने वाला व्यक्ति प्राणिायो का घात करता हुँ और आग 
बुझाने वाला पुरुष भी अग्तिकाय के जीवो का वध करता है, इसलिए बुद्धि- 
शील पण्डित पुरुष को चाहिए कि वढ अपने धर्म का विचार करके अग्नि- 
काय का आरम्भ न्‌ करे | 
व्यास्या 


साधक के लिए अग्निकाय-समारम्भ का निषेध 
अग्नि मे जीव हैं, यह बात कई प्रमाणों से सिद्ध है। जो साधक तपने-तपाने, 
प्चन-पाचन एव प्रकाश आदि कार्यो के लिए लकडी या अन्य ई घन डालकर आग 
जलाता है, दचह्‌ अग्निकायिक जीवो का तो घात करता ही है, अपितु पृथ्वी आदि के 
जाश्रित रहे हुए स्थावर और चस जीवो का घात भी करता है । अयवा यह व्यक्ति 
प्राणियों को मन-वचन-काया से आयु बल एवं इन्द्रियो से विनष्ठ करता है। तथा 
जो व्यक्ति पानी आदि के द्वारा जलती जाग को बुझाता है, वह भी अग्निकाय के 
एच तदाश्नित जीवो के प्राणो का नाश करता है। 
प्रश्न होता है---एक भाग को जलाता है, और दूसरा आग को बुझातः है, 
इन दोनो में से कौन-सा व्यक्ति दूसरे काय के जीवों का अधिक चिनाश करता है? 
2 उत्तर मे यहाँ मगवतीसूच का प्रमाण प्रस्तुत है, उसी से पाठक निर्णय कर 
स्‌ 


“दो भत्ते । पुरित्ता अन्नमन्नण सद्धि अगणिकाय समारभति, तत्थ ण 
एगे पुरिसे अगणिकाय उज्जालेइ, एगे ण पुरिसे अगणिकाय निव्वाचेइ । तेसि 
भते ! पुरिसाण कयरे वा पुरिसे महाकम्मतराए, कयथरे वा पुरिसे अप्प- 
कस्मतराए ? जे वा से पुरिसे अगणिकाय उज्जाले इ, जे वा से पुरिसे अगणि- 
काय निव्वावेइ २” “कालोदाई | तत्थ ण जे से पुरिसे अगणिकाय उज्जालेइ, 
से ण पुरिसे महाकम्मतराएं चेव, जाव महावेयणतराए चेव, तत्थ ण जे 
से पुरिसि अगणिकाय निव्वावेइ, से ण पुरिसे अप्पकम्मतराए चेव, जाव 


६प४ सूत्रकृताग सूत्र 


अप्पवेषणतराए चेव । कालोदाई ! तत्थ ण जे से परिसे अगणिकाय 
उज्जालंइ, से ण पूरिसे वहुतराग पुढविकाय समारभइ, बहुतराग आउक्काय 
समारभइ, अप्पतराग तेउकाय समार भेद, बहुतराग बाउक्राय समारभइ, 
वबेहतराग वणस्सइकाय समारभइ, बहुतराग तसकाय समारभइई | तत्थ ण 
जै से पुरिसे अगणिकाय निव्वाबेइ से ण पुरिसे अप्पतराग पुढविक्राय 
समारभइ, अप्पतराग आउवकाय समारभइ, बहुतराग तेउकाय समारभइ, 
अप्पतराग वाउकाय समारभइ, अप्पत्तराग वणस्सइकाय समारभइ, अप्पत- 
राग तसकाय समारभइई 7 

अर्थात्‌--“कालोदायी पूछते है--मगवन्‌ ! एक सरीखे भाण्डपात्रादि साधन 
वाले दो पुरुष अग्निकाय का समारम्भ करते है, दोनो मे से एक अग्निकाय को 
प्रजजलित करता है, और दूसरा उसे बुझाता है, तो भते ! इन दोनो में से कौन-सा 
व्यक्ति महाकरमेयुक्त है और कौन-सा अल्पकमंयुकत है ” जो आग जलाता है, वह 
या जो आग वुझाता है, वह ”” इसके उत्तर में भगवान्‌ फरमाते है--“कालोदायी ! 
इन दोनो में से जो व्यक्ति अग्नि प्रज्वलित करता है, वह महाकर्मयुक्त है, यावत्‌ 
महावेदना युवत है, तथा जो व्यक्ति आग वुझाता है, वह अल्पकर्मयुक्त है। कारण 
यह है कि जो व्यक्ति आग जलाता है, वह प्ृथ्वीकाय, अपूकाय, वायुकाय, वनस्पति 
काय तथा त्रसकाय का बहुत आरम्भ करता है, सिर्फ अग्निकाय का अल्प आरभ 
करता है, किन्तु जो व्यक्ति आग बुझाता है, वह प्रथ्वीकाय, अपूकाय, वायुकाय, 
वनस्पतिकाय, तथा त्रसकाय का अल्प आरम्म करता है, लेकिन अग्निकाय का बहुत 
आरम्भ करता है। कालोदायी ! इसी दृष्टि से आग जलाने वाले को महाकमयुक्‍त 
और जो आग बुझाता है, उसे अल्पकर्मयुकत कहा है ।” और भी कहा है - 'भूयाण 
एसमाघाओ हब्ववाहों ण ससओ' निसन्देह अग्नि का आरम्भ जीवो का नाशक 
है । इस दृष्टि से सदु-अस्द्‌ विवेकी विद्वात साधक अपने धर्म (साथधुधमम या गृहस्थधर्म) 
का विचार करके अग्निकाय का समारम्भ न करे । यहाँ 'पण्डित” शब्द का अर्थ पाप 
से निवृत्त है | अर्थात्‌ अग्निकाय के समारम्भ करने से अन्य प्राणियों का वध होता 
है, उससे जो निवृत्त है, वस्तुत वही पण्डित है। 

अग्निकाय के समारम्म से अन्य प्राणिवध कैसे हो सकता है। इसे अग्रली 
गाथा मे बताने हैं--- 


सूल पाठ 


पुढवी वि जीवा आऊ वि जीवा, पाणा य सपाइम सपयति | 
ससेयसा कट्ठसमस्सिया य, एते दे अगणि समारभते ॥७ा। 


कुशील-परिभाषा सप्तम अध्ययन ६८५ 


सस्कत छाया 
पृथिव्यपि जीवा आपोड$पिजीबा , प्राणाइच सम्पातिमा सम्पत्ति । 
सस्वेदजा काष्ठसमाश्रिताइचे एतान्‌ दहेदग्नि समारभमाण: ॥छ। 
अन्वयाथ 
(पुटची वि जीवा) पृथ्वी भी जीव है, (आऊ वि जीवा) जल सी जीव है, 
(सपाइम पाणा य सपयति) तथा सम्पात्तिम (उडने वाले पतगे आदि) जीव आग में 
पडकर मर जाते है, (ससेयया) पसीने से पैदा होने वाले प्राणी, (कट्ठसमस्सिया) 
तथा लकडी के आश्चित रहने वाले जीव होते है। (अर्गाण समारभत्ते एते दहे) जो 
अग्नि का समारम्भ करता है, वह व्यक्ति इन जीवो को जला देता है । 
सावाथ 
जो जीव अग्नि को प्रज्वलित करता है, वह पृथ्वीकायिक जीवो को, 
जलकायिक जीवो को, पतगे आदि उडने वाले जीवो को तथा इंधन के 
आश्रित रहने वाले जीवो को भस्म कर देता है। 


व्याख्या 
अग्नि दा आरम्स अनेक जीवो के वध का कारण 
इस गाथा में उन लोगो का सामाघान किया गया है, जो लोग यह मानते हैं 
कि पृथ्वी मे जीव नही है, जल मे जीव नही हैं, तया कंडे, लकडी आदि भे कौन से 
जीव हैं, जिनका नाश हो जाता है ? आग जब जलती है तो किसी न किसी जमीन 
पर ही जलाई जाती है, किन्तु जब आग की अत्यन्त तेज गर्म आँच उस मिट्टी को 
लगती है तो मिट्टी के जो जीव है, जिनका शरीर ही मिट्टी का है, थे तो सष्ट हो ही 
जते हैं, मिट्टो के आश्वित रहने एवं रेंगने वाले कई बारीक त्रस॒ जीव भी तेज आँच 
से मर जाते है । साथ ही मिट्टी मे पानी भी मिला रहता है, जब आग जलती है 
तो पानी के जीव भी समाप्त हो जाते हैं, अथवा जब आग जिस पानी, सिट्टी आदि 
से बुझ्ाई जाती है, तव उनके जीव भी मर जाते है । इसी तरह जब आग जलती 


है तो बहुत्त-छली दफा कई पत्तगे आदि उडने वाले जन्तु या कीड तथा पसीने से पैदा 
होने वाले जूं, लीख, खटमल आदि भी उसमे गिर पडते है । इसके अतिरिक्त कडे, 


लकडी आदि आग जलाने के सपधधनो मे कई जीव बैड रहते है, कई बार साप, 
विच्छू, कीडे, भकोडे, घुण, दीमक आदि वहाँ आकर बस्ेरा ले लेते है । अग्नि जलाने 
वाला अविवेकी व्यक्ति इन सब जीवो को फूँकः देता है । अत मानना होगा कि 
अग्निकाय का समारम्भ अनेक जीवो के विनाश का कारण 


रण है । 
सूल पाठ 
हरियाणि भूयाणि विलबगाणि, आहार देहा य पुढो सियाई । 
छिंदतो आयसुह पड॒च्च, पागछ्भि पाणे बहुण तिवाई शा 


५ सूत्रकृताग सूत्र 


अप्पवेयणतराएं चेव । कालोदाई ! तत्थ ण जे से पुरिसे अगणिकाय 
उज्जालंडइ, से ण पुरिसे वहुतराग पृढविकाय समारभइ, बहुतराग आउक्काय 
समारभइ, अप्पत्तराग तेउकाय समारभइ, बहुततराग वाउक्राय समारभइ, 
बहुतराग वणस्सइकाय समारभड़, बहुतराग तसकाय समारभइ ॥तत्थ ण 
जे से पुरिसे अगणिकाय निव्वावेइ से ण पुरिसे अप्पतराग पुढ़विकराय 
समारभइ, अप्पतराग आउक्काय समारभ३, वहुतराग तेउकाय समारभ३, 
अप्पतराग वाउकाय समारभइ, अप्पतराग वणस्सइकाय समारभइ, अप्पत- 
राग तसकाय समारभइ ।” 

अर्थात्‌--“कालोदायी पूछते हैं--भगवन्‌ ! एक सरीखे भाण्डपात्रादि साधन 
वाले दो पुरुष अग्निकाय का समारम्भ करते है, दोनों मे से एक अग्निकाय को 
प्रज्जलित करता है, और दूसरा उसे बुझाता है, तो भते ! इन दोनो मे से कौन-सा 
व्यक्ति महाकर्मयुक्त है और कौन-सा अल्पकर्मयुक्त है ? जो आग जलाता है, वह 
या जो आग बुझाता है, वह 7” इसके उत्तर मे भगवान्‌ फरमाते है-“' 'कालोदायी । 
इन दोनो मे से जो व्यक्ति अग्नि प्रज्वलित करता है, वह महाकर्मयुक्त है, यावत्‌ 
महावेदना युवत है, तथा जो व्यवित आग बुझाता है, वह अल्पकर्मय्ुक्त है। कारण 
यह है कि जो व्यक्ति आग जलाता है, वह पृथ्वीकाय, अपूकाय, वाथुकाय, वनस्पति 
काय तथा चसकाय का बहुत आरम्भ करता है, सिर्फ अग्निकाय का अल्प आरम 
करता है, किन्तु जो व्यक्ति आग बुझाता है, वह प्रृथ्वीकाय, अपूकाय, वाथुकाय, 
वनस्पतिकाय, तथा तच्रसकाय का अल्प आरम्म करता है, लेकिन अग्निकाय का बहुत 
आरम्भ करता हे | कालोदायी ! इसी दृष्टि से आग जलाने वाले को महाकमयुक्त 
और जो आग चुझाता है, उसे अल्पकर्मयुक्त कहा है ।” और भी कहा है - भूषाण 
एससाघाओ हृव्ववाहों ण ससओ” निसनन्‍्देह अग्नि का आरम्भ जीवो का नाशक 
है । इस हृष्टि से सदु-असद्‌ विवेकी विद्वान साधक अपने धर्म (साधुधर्म या गृहस्थधर्म) 
का विचार करके अग्निका्य का समारम्भ न करे। यहाँ 'पण्डित” शब्द का अर्थ पाप 
से निवृत्त है। अर्थात्‌ अग्निकाय के समारम्भ करने से अन्य प्राणियों का वध होता 
है, उससे जो निवृत्त है, वस्तुत वही पण्डित है । 

अग्निकाय के समारम्भ से अन्य प्राणिवध कैसे हो सकता है । इसे अगली 
गाथा मे बताने है--- 


सल पाठ 


पुढवी वि जीवा आऊ वि जीवा, पाणा य सपाइम सपयति | 
ससेयसा कट्ठसमस्सिया य, एते दहे अगणि समारभते ॥७॥ 
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के आश्रित मूल, स्कन्‍्ध, शाखा, पत्ते , फूल, फल अदि विभिन्‍न अवयवो के रूप में 
पृथक्‌ पृथक्‌ स्थान मे रहते हैं । अर्थात्‌ मूल से लेकर पत्ते, फूल आदि तक में एक 
ही जीव नही, अपितु अनेक जीव है । वनस्पतिकाय मे रहने वाते इन जीवो के ससख्येय, 
असख्येय और अनन्त प्रकार है । अत जो व्यक्ति (अग्निकाय-समारम्मक तापस तथा 
स्वयपाकी शावय आदि साध्रक तथा अन्यमतीय जो व्यक्ति वनस्पतिकाय के आरम्म 
से निवत्त नहीं है, वह) इन जीवो को अपने सुख-साधनो के लिए, अपने पेट भरने 
या आश्रय लेने अथवा अपने शरीर के पोपषणवर्धन के लिए, या देह पे हुए घाव को 
भरने के हेतु जो व्यक्ति काठता है, कचलता है, खाता है, मसलता है, तोडता है, या 
चूर्ण बनाता है, पकाता है, छप्पर आदि छाता है, वह धुष्टता करके इनका तथा 
पैनके आश्रित अनेक जीवो का धुष्टतापूवेंक विनाश करता है। इन जीवों के विनाश 
सन तो धर्म होता है, और न ही आत्मा को सुख मिलता है, वल्कि जीवहिसा 
अनेक घोर पापकर्मो का वन्धन करके तत्फलस्वरूप नरकादि गति का मेहमान 
बनता है, जहाँ दुख ही दु ख मिलता है । 
सूल पाठ 
जाइ च चुडिढ च विणासयते, बीयाइ अस्संजय आयदडे | 
अहाहु से लोए अणज्जधम्मे, बीयाइ जे हिसइ आयसाए ॥६॥। 
ससस्‍कृत छाया 
जाति च वृद्धि च विनाशयन्‌ बीजान्यसयत आत्मदण्ड | 
अथाहु स लोकेश्नायेंधर्मा, बीजानि यो हिनस्त्यात्मसाताय ॥॥8॥ 
य अन्वयाये 
(जे असजय) जो असयमी पुरुष (आयसाए) अपने सुख के लिए (बीयाइ 
हिसइ) वीजो का नाश करता है, वह (जाइ च॑ बुंडिठ च विणासयते) अकुर की 
उत्पत्ति और वृद्धि का विनाश करता है। (आयदड) बास्तव मे वह हिसा के उक्त 
पाप के द्वारा अपनी ही आत्मा को दण्डित करता है (लोए से अणज्जधम्मे आह) 
पीर्थकरों ने उसे इस लोक से अनाये कहा है, अथवा ससार मे लोग उसे अनार्य 
(अनाडी) कहते हैं । 
भावधथे 
जो असयमी पुरुष अपने सुख के लिए बीज का नाश करता है, वह 
उस बीज से होने वाले अकूर, शाखा, पत्ते, फूल, फल आदि की उत्पत्ति और 


बुद्धि का नाश करता है । वास्तव मे देखा जाय तो वह उस हिंसा के पाप 
के द्वारा अपनी आत्मा को ही दण्डित करता है। ससार मे तीर्थंकर अथवा 
भत्यक्षदर्शी लोग उसे अनायंधर्मी कहते है ! 


४ सूत्रकताग सूत्र 


सस्क्षत छाया 
हरितानि भूतानि विलम्बकानि, आहारदेहाय पथक श्रितानि । 
यच्छिनत्त्यात्मसुख प्रतीत्य, प्रागल्म्यात्य्राणाना बहुनामतिपाती ॥८॥ 


अन्वयार्थ 
(हरियाणि) हरी दूबव और अकुर आदि भी (भ्ूयाणि) जीव है, (बिलब- 
ग्राणि) वे भी जीव का आकार धारण करते है, (प्रढ्ों सियाई) वे मूल, स्कन्ध, 
शाखा और पत्र आदि के रूप मे पृथक्‌ू-पृथक्‌ रहते है। (जे आयसुह पड़च्च) जो 
व्यक्ति अपने युख की अपेक्षा से (आहार देहा य) तथा अपने आहार या आधारभूत 
झोपडी मकान आदि अपने शरीर की पुष्टि के लिए (छिदती) इनका छेदन करता है, 
(पागब्भि पाण बहुण तिवाई) वह धुष्ट पुरुष बहुत-से जीवो का विनाश करता हे । 
भावार्थ 
हूरो दूब, तृण, अकुर आदि भी वनस्पतिकायिक जीव है, वे भी जीव 
की विभिन्‍न अवस्थाओ को धारण करते हैं और वृक्ष के आश्नित मूल, 
स्कन्ध, शाखा, पत्ते, फल, फूल आदि अवयवों के रूप मे अलग-अलग रहते 
है। इन जीवो का अपने सूख के लिए तथा अपने आहार या आधार 
(आवास ) एवं शरोर-पोषण के लिए जो छेंदन-भेदन करता है, वह धृष्टपुरुप 
अनेक प्राणियों का घात करता है । 
व्याख्या 
वनस्पति के विभिन्न अग्रो का छेदन * उनका विनाश है 
इस गाथा में वनस्पतिकाय के विभिन्‍न अवयवो मे जीव का अस्तित्व सिद्ध 
करके उनके छेदन भेदन का निषेध सूचित किया है । शास्त्रकार का आशय यह है 
कि हरी दूब, हरी घास, या हरे अकुर आदि जितनी भी हरित वनस्पति है, सब म 
जीव है, क्योंकि आहार आदि से इनकी वृद्धि देखी जाती है, तथा वे जीव के 
आकार को घारण करते हैं, इनमे अन्तश्चेतना, सुषुप्त चेतना होती है | जैसे मनुष्य 
कलल (वीये), बबुद (शुक्राणु या डिम्ब), मासपेशी, गर्भे, प्रसव, बाल, कुमार 
युवा, मध्यम (प्रौढ) और बृद्ध आदि शारीरिक अवस्थाएँ धारण करता है, इसी 
प्रकार हरे शाली धान्‍्य आदि जात (उत्पत्न), अभिनव (नवीन), सजात रस (जिसमे 
रस पैदा हो गया है) युवा, परिपक्व (पका हुआ) और सूखा हुआ तथा मृत 
(जीवच्युत) आदि अवस्थाओ को घारण करते है। वृक्ष आदि भी जब वे पैदा 
होते हैं तो अब ये अकुरित हुए हैं, अब इनके कोपले लगी हैं, अब इनके पत्ते, 
फल, स्कन्ध, शाखा, फल आदि लगे है, इसके पश्चात्‌ जब वे स्केन्ध शाखा-प्रशाखा 
आदि के रूप मे बढने लगते हैं, तब युवा या पोत (पौधे) कहलाने लगते हैं । इसी 
प्रकार उनकी अन्य अवस्थाएँ भी होती है, जिन्हे सभी देखते है । तथा वे जीव वृक्ष 
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के आश्रित मुल, स्कन्ध, शाखा, पत्त, फूल, फल अदि चिभिन्‍न अवयवो के रूप मे 
पृथक्‌ पृथक्‌ स्थान मे रहते हैं । अर्थात्‌ मूल से लेकर पत्त, फूल आदि तक में एक 
ही जीव नही, अपितु अनेक जीव हैं । वनस्पतिकाय मे रहने वार इन जीवो के सप्येय, 
असख्येय और अनन्त प्रकार है। अत जो व्यक्ति (अग्निकाय-समारम्भक तापस तथा 
स्वयपाकी शाक्य जादि साधक तथा अन्यमतीय जो व्यक्ति वनस्पत्तिकाय के आरम्भ 
से निवत्त नही है, वह) इन जीवो को अपने सुख-साधनो के लिए, अपने पेट भरने 
या आश्रय लेने अथवा अपने शरीर के पोपणवर्धन के लिए, या देह थे हुए घाव को 
भरने के हेतु जो व्यक्ति काटता है, कुचलता है, खाता है, मसलता है, तोडता है, या 
चूर्ण वनाता है, पकाता है, छप्पर आदि छाता हे, वह घृप्टता करके इनका तथा 
पेनके आश्चित अनेक जीवो का धुृष्टतापुर्वक विनाश करता है। इन जीवो के विनाश 
जैनतो धर्म होता है, और नही आत्मा को सुख मिलता है, वल्कि जीवहिसा 
/ अनेक घोर पावकर्मो का वस्धन करके तत्फलस्वरूप नरकादि गति का मेहमान 
वनता है, जहाँ दुख ही दु ख मिलता है । 
सूल पाठ 
जाइ च बुडिढ च विणासयते, बीयाइ अस्संजय आयदडे | 
अहाहु से लोए अणज्जधम्मे, बीयाइ जे हिसइ आयसाए || ९।। 
सस्कृत छाया 
जाति च वृद्धि च विनाशयन्‌ बीजान्यसयत आत्मदण्ड | 
अथाहु स लोकेअनायेंधर्मा, बीजानि यो हिनस्त्यात्मसाताय ॥8॥ 
डे अन्वयार्थ 
(जै असजय) जो असयमी पुरुष (आयसाए) अपने सुख के लिए (बीयाइ 
हिसइ) बीजो का नाश करता है, वह (जाइ च बुडड च विणासयते) अकुर को 
उत्पत्ति और वृद्धि का विनाश करता है। (आयदडें) वास्तव मे वह हिंसा के उक्त 


पाप के द्वारा अपनी ही आत्मा को दण्डित करता हैं (लोए से अणज्जधम्मे आह) 
तीर्थकरो ने उसे इस लोक भे अनाय॑ कहा है, अथवा ससार मे लोग उसे अनायें 
(अनाडी) कहते है । 


भावार्थ 
जो असयमी पुरुष अपने सुख के लिए बीज का नाश करता है, वह 
उस बीज से होने वाले अकुर, शाखा, पत्ते, फूल, फल आदि की उत्पत्ति और 
वृद्धि का नाश करता है । वास्तव मे देखा जाय तो वह उस हिसा के पाप 


हारा अपनी आत्मा को ही दण्डित करता है। ससार मे तीर्थंकर अथवा 
भत्यक्षदर्शी लोग उसे अनायेधर्मी कहते है। 


६प८ सूत्रकृताग सूत्र 


व्याख्या 
बीजो का नाश उनकी सतान वृद्धि फा नाश, आत्मनाश 
इस गाथा मे बताया गया हे कि हरी (सचित्त) वनस्पति की उत्पत्ति के आदि 
कारण--बीज का जो व्यक्ति नाश करता है, वह एक तरह से अकुर से लेकर प्रशाखा, 
फूल, फल आदि तक के रूप मे उससे होने वाली वृद्धि का विनाश करता हे। वास्तव 
मे बीज का विनाण सतानवृद्धि का विनाश है । ऐसा करने वाला चाहे प्रन्नज्याधारी 
हो, या सन्‍्यास वेशधारी हो, तापस हो, वास्तव मे वह ग्रहस्थ-सा ही है । अपने इस 
अपकृत्य के द्वारा वह अपनी आत्मा को ही पापकर्म से वोझिल वनाकर नाना 
योनियो मे भ्रमण का दण्ड देता हे | दूसरो का नाश वस्तुत अपना ही नाश है। 
जो पुरुष धर्म के नाम से, देवी-देवो की पूजा आदि के नाम से अथवा अपने सुख के 
लिए बीजो का नाश करता है, वह अपनी आत्मा के विनाश और दुर्गतिपतन को 
न्यौता देता हे । उसे लोग पाखडी, अनायें, क्रफर्मा, धर्मध्वजी, ढोगी आदि तुच्छ 
नाम से पुकारते है, अयवा तीर्यकर आदि सर्वज्नों ने ऐसे व्यक्ति को अनार्यधर्मा कहा 
है । यहाँ बीज का नाश तो उपलक्ष ग है, उससे समग्र वनस्पतिकाय का नाश ही 
आत्मविनाशक सूचित किया है । 
मुल पाठ 
गछ्भाद मिज्जति बुयावबुयाणा, णरा परे पचसिहा कुमारा । 
जुवाणगा मज्मिम थेरगा य, चयति ते आउक्खए पलीणा |॥॥१०॥। 
ससस्‍क्ृत छाया 
गर्भे ज्ियन्ते ्र्‌ वन्‍्तोज्न्न वन्‍्तरुच, नरा: परे पचशिखा कुमारा । 
युवानों मध्यमा स्थविरादच, त्यजन्ति ते आयु क्षये प्रलीता ॥१०॥॥ 
अन्वयायथ 
(गब्भाइ सिज्जति) हरित वनस्पति का छेदन-भेदन करने वाले जीव प्राय 
गर्भ मे ही मर जाते हैं, (बुयाबुयाणा) तथा कई तो स्पष्ट बोलने की अवस्था में 
और कई अस्पष्ट बोलने तक की उम्र मे ही मर जाते हैं। (परे णरा) दूसरे पुरुष 
(पचसिह कुमारा) पचशिखा वाले कुमार अवस्था मे ही मौत के मेहमान हो जाते 
है (जुबाणगा सज्झिसयेरगा य) कई जवान होकर तो कई प्रौढ उम्र के होकर अथवा 
बूढे होकर चल वसते है। (आउक्खए पलोणा ते चयत्ति) इस प्रकार बीज आदि 
का नाश करने वाले प्राणी इन अवस्थाओ मे से किसी भी अवस्था' मे आयु क्षीण होने 
प्र अपने शरीर को छोड देते हैं । 
भावार्थ 
देवी-देवो की अर्चा या धर्म के नाम से अथवा सुखब॒द्धि आदि किसी 


कुशील-परिभाषा सप्तम अध्ययन दिफ९ 


भी कारण से हरी वनस्पति आदि का छेंदन करने वाले कई व्यक्ति तो 
गर्भ में ही समाप्त हो जाते है, कई स्पष्ट बोलने की उम्र तक मर जाते है, 
जबकि कई बोलने की उम्र आने से पहले ही मौत के मेहमान बन जाते है। 
तथा कोई कुमार-अवस्था में तो कोई जवान होकर, कोई प्रौढ होकर एवं 
कोई बुढापा आने पर चल बसते है । आशय यह है कि वे इतमे से किसी भी 


अवस्था से आयुक्षय होते ही शरीर छोड देते हें। इनकी आयु कोई नियत 
या दीघे नही होती । 


व्याख्या 
वनस्पतिनाशक अल्पाप्ु या अनियतापु होते है । 


इस गाथा में सजीव वनस्पति-छेदन का फल बताते हुए कहते है--जो जीव 
वेनस्पतिकाय का छेंदन-भेदन करते है, वे या तो गर्भावस्‍था तक आते-आते ही' खत्म 
हो जाते है, या कोई बच गया तो वोलने तक की उम्र मे ही चल देता है, अथवा 
स्पष्ट बोलने तक की उम्र आते-आते मौत करे मुह में चला जाता है | कोई पाँच 
शिखा वाला कुमार होकर मर जाता है, तो कोई जवान, कोई प्रौढ, तो कोई बूढ़ा 
२ रोगग्रस्त अवस्था मे चल बसता है। केही-कही 'थिरगा या के बदले पोरुसा य 
पाठ है। वहाँ अर्थ होता है--पुरुष को अन्तिम अवस्था पाकर यानी अत्यन्त वृद्ध, 
अशक्त और जराजीणं होकर मरता है। आशय यह है कि सजीव वनस्पति के 
विनाशको की आयु न तो मिश्चित है और न ही लम्बी है । या तो वे अल्पायु होते 
है, असमय मे ही चल वसते हैं, या उनकी आयु अनिश्चित होती है, किप्ती भी समय 
सौत्त का वारण्ट आ सकता है। ऐसे लोगो को शरीर का अत्यधिक मोह होता है, 
जिससे भृत्यु जबदेंस्ती छडा देती है । बह हाथ मलता रह जाता है, कुछ भी घर्मा- 
चरण नही कर पाता । कितनी वडी हानि है यह, वनस्पतिकाय के विनाशको की ! 
सूल पाठ 
संबुज्महा जंतवों । माणसत्त दट्ठ भय बालिसेण अलधभो | 
एगंतदुक्खे जरिए व लोए, सकम्मुणा विप्परियासुवेद ॥११॥ 
सस्कृत छाया 
सम्बुध्यध्व जन्तवों ! मनुष्यत्व, हृष्ट्वा भय बालिशेनालाभ । 
एकान्तदु खो ज्वरित इव लोक , स्वकर्मणा विपर्यासमुवैति ॥११॥ 
अन्चयार्थ 
(जतवो ) है प्राणियों ! (माणुसत्त ) मनुष्यजन्म की दुर्लभता को (सबुज्ञहा) 
समझो (भय दद्ठु) नरक एवं तिर्यब्च आ 


दि योनियों के भय (खतरे) को देखकर 
तथा (बालिसेण अलभो) विवेकमूढ पुरुष को उत्तम विवेक का अलातभ [प्राप्ति का 


विषय सूचक्ृताग सूत्र 


व्याख्या 
बीजों का नाश उनकी सतान वृद्धि फा नाश, आत्मनाश 
इस गाथा में बताया गया हे कि हरी (सचित्त) वनस्पति की उत्पत्ति के आदि 
कारण--बीज का जो व्यक्ति नाश करता है, वह एक तरह से अकुर से लेकर प्रशाखा, 
फूल, फल आदि तक के रूप मे उससे होने वाली वृद्धि का विनाश करता है। वास्तव 
मे बीज का विनाण सतानवृद्धि का विनाश है। ऐसा करने वाला चाहे श्रन्रज्याधारी 
हो, या सन्‍्यास वेशधारी हो, तापस हो, वास्तव में वह ग्ृहस्थ-सा ही है । अपने इस 
अपकृत्य के द्वारा वह अपनी आत्मा को ही पापकर्म से वोझिल वनाकर नाना 
थोनियो में भ्रमण का दण्ड देता हे | दूसरो का नाश वस्तुत अपना ही नाश है। 
जो पुरुष धर्म के नाम से, देवी-देवो की पूजा आदि के नाम से अथवा अपने सुख के 
लिए वीजो का नाश करता है, वह अपनी आत्मा के विनाश और दुर्गतिपतत को 
न्यौता देता है । उस्ते लोग पाखडी, अनार, कूरकर्मा, धर्मध्वजी, ढोगी आदि तुचछ 
नाम से पुका रते हैं, अथवा तीर्यकर आदि सर्वज्ञो ने ऐसे व्यक्ति को अनार्यधर्मा कहा 
है । यहाँ वीज का नाश तो उपलक्षग है, उससे समग्र वनस्पतिकाय का नाश ही 
आत्मविनाशक सूचित किया है । 
सुल पाठ 
गछ्भाइ मिज्जति बुयावुयाणा, णरा परे पचसिहा कुमारा । 
जुवाणगा मज्मिम थेरगा य, चयति ते आउक्खए पलीणा ॥१०॥। 
ससस्‍सक्ृत छाया 
गर्भे ़्रियन्ते ब्र्‌ वन्‍्तोज्न्ू वन्‍्तश्च, नरा* परे पचशिखा कुमारा । 
युवानों मध्यमा स्थविराश्च, त्यजन्ति ते आयु क्षये प्रलीना ॥१०॥। 
अन्नचयाथ 
(गब्भाइ सिज्जति) हरित वनस्पति का छेदन-भेदन करने वाले जीव आय 
गर्भ मे ही मर जाते हैं, (बुयाबुयाणा) तथा कई तो स्पष्ट बोलने की अवस्था में 
और कई अस्पष्ट बोलने तक की उम्र मे ही मर जाते है। (परे णरा) दूसरे पुरुष 
(पचप्तिहा कुमारा) पचशिखा वाले कुमार अवस्था मे ही मौत के मेहमान हो जाते 
हैं (जुवाणगा मज्शिसयेरगा य) कई जवान होकर तो कई श्रौढ उम्र के होकर अथवा' 
बूढे होकर चल बसते है। (आउक्खए पलोणा ते चयति) इस श्रकार बीज आदि 
का नाश करने वाले प्राणी इन अवस्थाओ मे से किसी भी अवस्था में आयु क्षीण होने 
पर अपने शरीर को छोड देते हैं । 
भावार्थ 
देवी-देवो की अर्चा या धरम के नाम से अथवा सुखवृद्धि आदि किसी 


कुशील-परिभाषा सप्तम अध्ययन द्प£ 


भी कारण से हरी वनस्पति आदि का छेंदन करने वाले कई व्यक्ति तो 
गे से ही समाप्त हो जाते है, कई स्पष्ट बोलने की उम्र तक मर जाते हैं, 
जबकि कई बोलने की उम्र आने से पहले ही मौत के मेहमान बन जते है । 
तथा कोई कुमार-अवस्था मे तो कोई जवान होकर, कोई प्रौढ होकर एंव 
कोई बुढापा आने पर चल बसते है। भाशय यह है कि वे इनमे से किसी भी 


अवस्था में आयुक्षय होते ही शरीर छोड देते हे । इनकी आयु कोई नियत्त 
या दीघे नही होती । 


व्याख्या 
वनस्पत्तिनाशक अल्पायु था अनियतायु हीते है । 
इस गाथा मे सजीव वनस्पति-छेदन का फल बताते हुए कहते है--जो जीव 
वनस्पतिकाय का छेदन-भेदन करते है, वे या तो गर्भावस्‍था तक आते-आते ही खत्म 
हो जाते हैं, या कोई वच गया तो बोलने तक की उम्र में ही चल देता है, अथवा 
स्पष्ट बोलने तक की उम्र आते-आते मौत के मुह मे चला जाता हू । कोई पाँच 
शिखा बाला कुमार होकर मर जाता है, तो कोई जवान, कोई प्रौढ, तो कोई वूढा 
होकर रोगग्रस्त अवस्था मे चल बसता है। कही-कही 'थिरणगा यो के बदले 'पोस्सा ये 
पाठ है ॥ वहाँ अथे होता है--पुरुष को अन्तिम अवस्था पाकर यानी अत्यन्त वृद्ध, 
अशक्त और जराजीणें होकर मरता है। आशय यह है कि सजीव वनस्पति के 
विनाशको की आयु न तो निश्चित है और न ही लम्बी है । या तो वे अल्पायु होते 
है, असमय में ही चल वसते हैं, या उनकी आयु अनिश्चित होती है, किसी भी समय 
मौत का वएरण्ट आ सकता हैं। ऐसे लोगो की शरीर का अत्यधिक मोह होता है, 
जिससे मृत्यु जबरदस्ती छडा देती है। वह्‌ हाथ मलता रह जाता है, कुछ भी धर्मा- 
चरण नहीं कर पाता । कितती बडी हानि है यह, वनस्पतिकाय के विनाशको की 
सूल पाठ 
संब॒ुज्फहा जंतवो ! माणुसत्त दटठु भय बालिसेण अलभो । 
एगंतदुक्ले जरिए व लोए, सकम्मुणा विप्परियासुवेइ 
ससस्‍्कत छाया 
सम्बुध्यध्व जन्तवो ! मनुष्यत्व, हृष्ट्वा भय वालिशेनालाभ । 
एकान्तदु खो ज्वरित इव लोक , स्वकर्मेणा विपर्यासमुवैति ॥।११॥ 
अन्वयार्थ 


(११ १॥॥ 


(जतदो) हे प्राणियो ! (माणसत्त ) मनुष्यजन्म की दुलेभता को (सबुज्सह३) 
समझो (भय ददठ) नरक एवं तियंज्च जादि योनियों के भय (खतरे) को देखकर 
तथा (बालिसेण अलभो) विवेकमूढ पुरुष को उत्तम विवेक का अलाभ [प्राप्ति का 


डिछै सृत्रक्ृताग सूच 


अभाव ) जानकर, बोध पाप्त करो। (लोए) यह लोक (जरिए व) ज्वर से पीडित 
व्यक्ति की तरह (एगत्तडुक्जे) एकान्त (बिलकुल) दुखी है। (सकम्मुणाविप्परिया- 
सुवेइ) जपने-जपने कर्म से सुख चाहता हुआ भी जीव दु ख प्राप्त करता है | 
भावार्थ 
है जीवों ' मनुप्यभव की दुलेंभता को समझो, नरक और तिर्यच गति 
में होने वाले भयकर खूनरो को देखो, विवेकहीन व्यक्ति बोधिलाभ नही 
प्राप्त कर सकता, इसलिए समय रहते बोध प्राप्त करो। यह ससार तो 
बुखार से पीडित मनुष्य की तरह रावंया दु खी है । वह सुख के लिए नाना 
पाप करता है, पर फत्य उलटा ही पाता है--दु खमय, सकटपूर्ण । 
व्याख्या 
एकाण्तदु री ससार भे बोघिलाभ ही महत्त्वपूर्ण 
इस गाथा में भास्त्रकार ने बोधिलाभ पर जोर दिया है। प्राणियो को 
सम्बोधित करते हुए शास्त्रकार ललकार फर कहते हे -मनुष्यो | बोध प्राप्त करो । 
तुम जिन कुशील, पाखण्डो और आरम्मपरायण लोगो के चक्‍कर मे पडे हो, वे लोग 
तुम्हारी रक्षा नहीं कर सकते । तुम अपने मनुष्यजन्म पर विचार करो कि यह 
कसे और क्तिनी कितनी घाटियाँ पार करने के वाद मिला है ? मनुष्यजन्म प्राप्त 
करके भी फिर अज्ञान और मोह मे फेंसे रहे, अपने जन्म को साथंक करने का 
विचार नही किया तो 'काता पीजा सब कपास' हो जाएगा । क्‍या तुम्हे पता नहीं हैं 
मनुष्यजन्म, उत्तम क्षेत्र, उत्तम जाति, कुल, रूप, आरोग्य, आयु, बुद्धि, धर्मश्रवण, 
उच्च विचार ग्रहण, श्रद्धा और सयम- ये इस ससार मे अतीव दुलंभ है ।" 
ऐसे दु्लंभ मनुष्यजन्म तथा अन्य उत्तम साधनों को प्राकर भी जो मूढ धर्मा- 
चरण नही करता, उसे फिर वोध प्राप्त होना मुश्किल हे! और फिर यह भी तो 
आँखें खोलकर देखो कि यह ससार ज्वरपीडित मनुप्य की तरह त्रिविध दुखों की 
भट्टी में सर्वधा जल रहा है, कही भी तो सुख नहीं । जन्म, जरा, रोग, मृत्यु सब 
दु खरूप है, सारा ससार दु खमय है, जिसमे प्राणी क्लेश पा रहे हैं । इसलिए कि 
ससारी अविवेकी प्राणी सुख के लिए नाना प्रकार के आरम्म करते है, परन्तु उनसे 
सुख के बजाय दुख ही पल्‍ले पडता है । सचमुच, इस लोक मे अताय॑कर्म करनेवाला 
पुरुष अपने ही दुष्कर्मो से दु ख पाता है । वह सुख के लिए प्राणिधात करके दु ख ही 
पाता है, मोक्ष के लिए जीवो का नाश करके ससार भ्रमण करता है ।* 





१ माणुस्स-खेत्त-जई-कुल-रूव[रोस्गमाउय बुद्धी । 
सवणोग्गहसद्धा सजमो य लोगम्मि दुल्लहाइ ॥। 

२ सुखार्थी प्राण्युपसरई कुवन्‌ दु खमाप्नोति, यदि वा मोक्षार्थी ससार पयठतीति 
विपय्यसि । 
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सूल पाठ 
इहेग मृढा पवयति मोक्‍्ख, आहारसपज्जणवज्जणेण | 
एगे ये सीओदगसेवर्णेण, हुएण एगे पवय॑ति मोक्‍्ख ॥॥१२॥ 
सस्कृत छाया 
इहैके मूढा प्रवदन्ति मोक्ष आहारसम्यज्जनवर्ज॑नेन | 
एके च झोतोदकसेवनेन, हुतेनैके प्रतचदन्ति मोक्षण ॥१२॥ 
अन्वपार्थ 
(इह) इस जग्रतू मे अथवा इस मोक्ष के सम्बन्ध में (एगे) कई (सूढा) मूढ 
लोग (आहार सपज्जणवज्जणेण सोवख पवयति) आहार के रस का पोपक नमक 
छोड देने से मोक्ष बताते है, (एगेय सीओदगसेबर्णेण) कई लोग शीतल (सचित्त ) 
जल के सेवन से मोक्ष मानते है। और (एगे हुएण मोक्ख़ पवयति) कई लोग तो 
अग्नि मे होम करने से मोक्ष बतलाते है । 
भावार्थ 
इस ससार में कई मूढ लोग आहार के रस का पोषक नमक छोड 
देने से मोक्ष मानते हैं, कई ठडे (कच्चे) पानी के सेवन से मोक्ष बताते है एव 
कई लोग आग मे घी का हो करने से मोक्ष की प्राप्ति बताते है । 
व्याख्या 
ये क्षस्ते मोक्ष के दावेदार ! 
इस गाथा से मोक्ष का सस्ता नुस्खा बताने वाले तीन मोक्षवादियो के मत 
का निरूपण किया गया है , वे इस प्रकार है --(१) नमक छोड देने से मोक्ष प्राप्त 
हो जाता है, ठडे पानी के सेवन से मोक्ष मिल जाता है, और (३) प्रतिदिन अग्नि मे 
घृत आदि द्वव्यों का होम करते से मोक्ष प्राप्ति होती है। 
तीनो सस्ते मोक्षवादियों का मत क्रमश यो है--जित सर्दरस जिते' रस 
पर विजय पाने से सब पर विजय पा ली। नमक सब रसो का राजा है। नमक 
ऐसा रस है, जिससे आहार के रस का पोषण होता है । इसलिए आहार के साथ 
पाँच प्रकार के रसो (लवणो) को छोड देते से मोक्ष प्राप्ति हो जाती है। पाँच रस 
ये हैं--.'सैन्घव, सौवचेल, बिड, रौम, सामुद्र'। नमक के त्याग से रसमात्र का त्याग 
हो जाता है, और उसके त्याग से मोक्ष निश्चित है। किसी प्रति मे ऐसा पाठ 
मिलता है --आहारओ पचकवज्जणेण” उसका अर्थ है--आहार से पांच वस्तुओं के 
त्याग से मोक्ष मिलता है। वे ५ वस्तुएँ इस प्रकार हैं--लहसुन, प्याज, ऊँटनी का 
दूध, गोमास और मद्य 7 कई वारिभद्रक भागवतविशेष सचित्त जल के सेवन से 
मोक्ष मानते है । थे कहते है, जैसे--वस्त्र, शरीर आदि के बाह्य मल की शुद्धि करने 
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की शक्ति जल मे देखी जाती है, वैसे आन्तरिक मल को दूर करने मे भी जल समर्थ है। 
इसलिए शोतलजलसेवन माक्ष का कारण हं। कई तापस या अग्निहोत्री ब्राह्मण 
आदि हूं म॒ करने से मोक्ष बताते है। वे कहते है--समिघा, घी आदि हतव्यसामग्री 
से अग्नि को तृप्त करना चाहिए, क्योकि यह जेंसे सोन के मैल को जला देती हैं, 
वेसे ही तृप्त होन पर आत्मा के आस्तरिक मैल-पाप को भी जला देगी। पापदहन 
ही मोक्ष है । 
आगे की गायाओ में शास्त्रकार क्रमश इन मतों का निराकरण करते ह -- 
सुल पाठ 

पाओसिणाणादिसु गत्थि मोक्‍्खो, खारस्स लोणस्स अणासणेण । 

ते मज्जमस लसुण च भोच्चा, अनत्थ वास परिकपष्पयति ॥१३॥ 
उदगेण जे सिद्धिमुदाहरति, साय॑ च पाय उदग फु्संता | 
उदगस्स फासेण सिया य सिद्धि, सिज्मिस पाणा बहवे दगसि ॥१४॥! 
मच्छा य कुग्मा य सरीसिवा य ममग्यू य उटठा दगरक्खसा य | 
अद्धठाणमेय कुसला वयति, उदगेण जे सिद्धिसुदाहरति. ॥॥१५॥। 
उदय जइ कम्ममल हरेज्जा, एवं स॒ह इच्छामित्तमेव । 

अध व णेयारमणुस्सरित्ता, पाणाणि चेव विणिहति सदा ताश्ध्था 
पावाइ कम्माइ पकुव्वतो हि, सीओदग तु जइ त हरिज्जा । 
सिज्मिसु एगे दगसत्तघाई सुस् वयते जलसिद्धिमाहु )१७॥। 
हुतेण जे सिद्धिमुदाहरति, साय च पाय अगणि फुसता [ 

एवं सिया सिद्धि हवेज्ज तम्हा, अर्गाण फूसताण कुकम्मिण पि ॥ १८।॥ 
अपरिक्ख दिट्ठ ण हु सिद्धि, एहिति ते घायमबुज्कमाणा । 


भूएहि जाण पडिलेह सात, विज्ज गहाण तसथाबरेंहि (१ ६९॥| 
संस्कृत छाया 
प्रात स्‍्तानादिष नास्ति मोक्ष , क्षारस्य लवणस्यानशनेन | 
ते मच्यमास लशुनञ्च भुक्त्वा, अन्यत्न वास परिकल्पयन्ति १ ३॥। 


उदकेन ये सिद्धिमुदाहरन्ति, साय च प्रात्तरुदक स्पुशन्त । 
उदकस्य स्पर्शेन स्थाच्च सिद्धि , सिध्येयु प्राणा बहव उदके ॥॥श्था। 
मत्स्याश्व कूमइिच सरीसृपाइ्च, मदुगवदचोप्ट्रा उदकराक्षसाइच । 
अस्थानमेतत्कुशला वदन्ति, उदकेन ये सिद्धिमुदाहरन्ति ।[१५॥। 
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उदक यदि कर्ममल हरेदेव शुभमिच्छामात्रमेव | 


अन्ध च नेतारमनुसृत्य प्राणिनशचेव विनिष्तन्ति मन्दा !१६॥| 
पापानि कर्माणि प्रकुर्वंतों हि, जीतोदक तु यदि तद्धरेत । 
सिद्ध येयुरेके दकसत्वघातिनों मपा वदन्‍्तो जलसिद्धिमाहु ।१७॥ 


हुतेन ये सिद्धिमुदाहरन्ति, साय च प्रातर्राग्नि स्प भन्त । 
एव स्यात्‌ सिद्धिर्भवेत्तस्मादग्नि स्य॒ुशता क्ुकमिणामपि 


[१८॥।। 
अपरीक्ष्य हष्ट नैवेव सिद्धिरेष्यन्ति ते घात्तमचुध्यमाना । 
भूतर्जानीहि प्रत्युपेक्ष्षय सात, विद्या गृहदीत्वा असस्थाचरे ॥१६॥ 


अन्वघार्थ॑ 

(पाभोसिणाणादिघु) प्रात काल के स्तान आदित्े (सोजजो तत्यि) मोशन्न नही 
होता है। (खारस्स लोणल्स अणासण्ेण) खारे (या क्षार तथा) नमक के न खाने से 
भी मोक्ष नहीं होता । (ते) अन्यत्तीर्थी मोक्षवादी (मज्जमस लसुण च॑ भोच्चा) सथ्य, 
मास और लहसुन खाकर (अनत्थवास) मोक्ष से अन्य स्थान ससार से तिवास (परि- 
फंप्पयति ) करते है ॥१३॥ 

(साथ थे पाय उदस फुसता) सायकाल और प्रात काल पानी का स्पर्श करते 
हुए जे उदगेण सिद्धिमुवाहरति) जो लोग जलस्मान से मोक्ष की प्राप्ति बतलाते 
हैं, (वे मिथ्यावादी हैं) | (उदगल्स फासेण सिद्धीसिया ) जल के वार-वार स्पर्श से 
यदि मुक्ति मिले तो (दगति बहये पाणा सिज्क्षसु) जल मे रहने वाले बहुत से जल- 
चारी प्राणी मोक्ष प्राप्त कर लेते ॥६४॥ 

(मच्छा य कुस्मा य सरीसिवा य) मछलियाँ, कछुए और साँप, (मग्गू य 


उद्ठा दगरकखसा य) कौए के आकार का मदगू नामक जलचर, ऊँट नामक जलचर 
और जलराक्षत (दरियाई घोड़ा) नामक ज॑लचर (जल स्पश से मुक्ति होती तो, 
सबसे पहले मुक्ति प्राप्त कर लेते) 


(उदगेण जे सिद्धिमुदाहरति) अत जलस्पर्श से 
मुक्ति की प्राप्ति बताते है, (अट्ठाणमेय 


इस कथन को अयुक्त कहते है ॥१५॥ 


(उदग जइ कम्ममल हरेज्जा) जल यदि कमे-मल का हरण---नाण करता है 
तो (एवं सुह) इस प्रकार वह शुभ -पुण्य का भी हरण--नाश कर देगा ! (इच्छा- 
मित्तमेव) इसलिए जल कर्मेंमल को हर लेता है, यह कहना इच्छामात्र-कल्पनामात्र 


है। (सदा) मृढ लोग ही (अघ णेथारमणुस्सरित्ता ) अधे नेता के पीछे-पीछे चलकर 
(एव च पाणाणि विणिह॒ति) इस प्रकार --जल स्नान आदि उटपर्टांग क्रियाएँ करके 
भाणियो की हिसा करते है ॥१६॥। 

(पादाइ 
उस पाप को (सी 


कुसला वयति) मोक्षतत्व मे पारगत पुरुष 


कम्माइ पकुब्बत्तो हि) यदि पापकर्म करने वाले उस पुरुष के (त्त) 
ओदग तु हरिज्जा) यदि शीत्तल सचित्त पानी (या जल स्नान] 
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मिटा दे तो (एगे दगसत्तघातो सिज्ञिसु) ये जो जलजीवो का घात करने वाले मछए 
आदि हे, वे भी मुक्ति प्राप्त कर लेगे । (घुस वयते जलसिद्धिमाहु) इसलिए जल मे 
अवगाहन करने से मुक्ति प्राप्त होती है, ऐसा जो कहते है, वे मिथ्यावादी है ॥१७॥। 

(साथ च पाय अगणि फुसत्ता) सायकाल और प्रात काल अग्नि का स्पर्श 
करते हुए (जे) जो वादी (हुत्तेथ सिद्धिमुदाहरति) आग मे होम करने से मोक्ष-प्राप्ति 
बतलाते हैं, (वे भी मिथ्यावादी है) (एव सिद्धि सिया) यदि इस प्रकार--अग्नि के 
स्पर्शं---से मुक्ति मिल जाए, (तम्हा अर्गाण फुसताण कुकस्सिण पि ह॒वेज्ज) तव तो 
अग्नि का रात-दिन स्पर्श करने वाले कुकमियो-दुष्टाचारियो को भी झटपट मुक्ति 
मिल जानी चाहिए ॥१८५॥। 

(अपरिक्ख दिदुठ) जल में अवगाहन तथा अग्निहोम आदि से सिद्धि (मुक्ति) 
मानने वाले वादियो ने परीक्षा किये बिना ही इस सिद्धान्त को मान लिया है, (ण हु 
एवं सिद्धि) वस्तुत इस प्रकार सिद्धि (मुक्ति) नही मिला करती । (अबुज्ञमाणा ते) 
वस्तुतत््व को न समझने वाले ये लोग (घाय एहिति) घात--ससार को ही' प्राप्त 
करेंगे । (विज्ज गहाय। अत ज्ञान को ग्रहण करके (पडिलेह। और चारो ओर से 
विचार करके (तस थावरेंह भूएहि सात जाण) चेस और स्थावर प्राणियों मे सुख 
की इच्छा को समझो ॥॥१९॥ 

ण्थे 

प्रात कालिक स्नान आदि से मोक्ष नही मिलता, क्षार वनमक के न 
खाने से भी मोक्ष प्राप्त नही होता । वे अन्यतीर्थी लोग तो मद्य, मास ओर 
लहसुन का सेवन करके मोक्ष से अन्य--स सार मे निवास करते हैं-- भ्रमण 
करते रहते है ।॥१३॥। 

सायकाल और प्रभातकाल मे सचित्त जल़ का स्परश करते हुए जो 
लोग जलस्पशे से मोक्ष की प्राप्ति बतलाते है, वें मिथ्यावादी है। यदि जल 
के स्पशे से मोक्ष की प्राप्ति होती हो तो जल मे निवास करने वाले जलचर 
जन्तुओ को कभी का मोक्ष मिल जाता, किन्तु ऐसा होना सम्भव नही है 

॥१५४॥॥ 
यदि जलस्पर्श से मुक्ति मिलती हो तो मछलियाँ, कछुए, साँप, मद्गु 
नासक जलजलन्तु, ऊंट नामक जलचर एवं जलराक्षस (दरियाई घोडा) आदि 
सबसे पहले मुक्ति प्राप्त कर लेते, मगर ऐसा होता नही है। अत जो जल- 
स्पर्श से मोक्ष बताते हैं, उनका कथन अयुक्त है, ऐसा मोक्षतत्त्वज्ञ कहते 


हैं ॥१५!। 
अगर पानी कर्मेमल--पाप को धो डालता है तो वह उसी प्रकार से 


पुण्य (शुभकर्म) को भी थो डालेगा। इचीलिए पानी कर्मेमल को साफ कर 
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देता है, यह कथन कोरी कल्पना है। वस्तुत- मूढ लोग ऐसे ही अज्ञरनन्‍्ध 


नेता के तिछुलग्गू बनकर जलस्नान आदि क्रिग्राओं द्वारा प्राणियों की हिसा 
करते है ॥१६॥ 


पापकर्म करने वाले पुरुष के पाप को यदि सचित्त जल दूर कर देता 
है तो जलजन्तुओ का घात करने वाले मछुए आदि के पापफर्म को जल 
मिटा देगा और उन्हे भी मुक्ति प्राप्त ही जाएगी, परन्तु ऐसा होता नहीं 
है। इसलिए जो ऐसा कहते है कि जलध्पश से मुक्ति होती है, वे मिथ्या 
कहते है ॥॥१७!॥ 


सस्ध्याकाल और प्रात काल अग्नि का स्पर्श करते हुए जो लोग 
अग्नि में होम करने से मोक्ष-प्राप्ति होना बताते है, वे 'मी मिथ्यावादो हैं, 
क्योकि यदि इस प्रकार से मोक्ष भिलती हो तो फिर रात-दिन अग्नि-स्पर्ी 
कुकमियों को भी मोक्ष मिल जाता चाहिए ॥१८॥। 


जलावगाहन से या अग्ति में होम करने से जो लोग धिद्धिलाभ 
बताते हैं, उन्होंने इस प्रकार की प्ररूपणा करने वाले शास्त्रों की परीक्षा 
किये बिना ही ऐसे खोटे सिद्धान्त को मान लिया हैं। वस्तुत इन ऊद्पटांग 
क्रियाओ से मुक्ति नही मिलती है । वस्तुतत््व को विना समझे ही आँख मूंद 


कर चलने वाले वे लोग इन अन्धक्रियाओ द्वारा प्रा णिचात् करके मोक्ष- 


प्राप्ति के बदले ससार-प्राप्ति ही करते हैं। अत सम्यक्‌ज्ञान त्राप्त करके 
तथा सभी पहलुओ से विचार करके त्रतस और स्थावर प्राणियों से भी सुख 


की सज्ञा (इच्छा) जानो और उनकी किसी भी प्रकार से हिंसा मत करो 
१६॥। 


व्याख्या 
जलस्पर्श एवं अग्निहोत्रादि क्रियाओं से सोक्ष कसे ” 
तेरहवी गाथा से लेकर उन्नीसवी गाया तक शास्त॒कार ने जलस्पशे से, लव॒ण- 
सेवन त्याग से या अग्निहोत्र से मोक्ष मामने वाले मतवादियों की मान्यता को भिथ्या 
सिद्ध करके उनका निराकरण किया है। 
बात यह है कि प्रात काल जलस्तान करने से समस्त कमक्षयरूप मोक्ष प्राप्त 
होने का कोई तुक नही है । वल्कि सचित्त जल के सेवन से जलकायिक जीवो का 
तथा उनके आश्चित रहे हुए अनेक त्रसजीबो का उपमर्दन होता है। जौदो की हिंसा 
से मोक्षप्राप्ति कदापि सम्भव नही है । दूसरी बात यह है कि जल मे आत्मा पर 
लगे हुए आन्तरिक पापकर्म-मल को दूर करने की शक्ति नही है, बल्कि वह बाह्यममल 
को भी श्री तरह से साफ नही कर सकता, फिर, आन्तरिक मल को धो डालने की 
शक्ति उसमे हो ही कँसे सकती है ? वसस्‍्तुत आस्तरिक मल का नाश तो भावों की 
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मिटा दे तो (एगे दगसत्तघाती सिज्मिसु) ये जो जलजीवो का घात करने वाले मछुए 
आदि है, वे भी मुक्ति प्राप्त कर लेंगे । (मुस चयते जलसिद्धिमाहु) इसलिए जल मे 
अवगाहन करने से मुक्ति प्राप्त होती है, ऐसा जो कहते है, वे मिथ्यावादी है ॥९७॥॥ 

(साथ च पाय अर्गाण फुसता) सायकाल और प्रात काल अग्नि का स्पर्श 
करते हुए (जे) जो वादी [हुत्तेण सिद्धिपुदाहरत्ति) आय मे होम करने से मोक्ष-प्राप्ति 
वतलाते है, (वे भी मिथ्यावादी हैं) (एव सिद्धि स्तिया) यदि इस प्रकार--अग्नि के 
स्पशें---से मुक्ति मिल जाए, [त्तम्हा अर्गणि फुसताण कुकम्मिण पि हवेज्ज) तव तो 
अग्नि का रात-दिन स्पर्श करने वाले कुकमियो-दुष्टाचारियो को भी झटपट मुक्ति 
मिल जानी चाहिए ॥१८॥। 

(अपरिक्ख दिदुठ) जल में अवगाहन तथा अग्निहोम आदि से सिद्धि (मुक्ति) 
मानने वाले वादियो ने परीक्षा किये बिना ही इस सिद्धान्त को मान लिया है, (ण हु 
एवं सिद्धि) वस्तुत इस प्रकार सिद्धि (मुक्ति) नहीं मिला करती । (अबुज्ञमाणा ते) 
वस्तुतत्त्व को न समझने वाले ये लोग (घाय एहिति) घांत--ससार को ही प्राप्त 
करेगे | (ब्रिज्ज गहाय। अत ज्ञान को ग्रहण करके (पडिलेह) और चारों ओर से 
विचार करके (तस थावरेहिं भूएहि सात जाण) तरस और स्थावर प्राणियों में सुख 
की इच्छा को समझो ॥१६॥। 

भावार्थ 

प्रात कालिक स्तान आदि से मोक्ष नही मिलता, क्षार व नसक के न 
खाने से भी मोक्ष प्राप्त नही होता । वे अन्यतीर्थी लोग तो मद्य, मास और 
लहसुन का सेवन करके मोक्ष से अन्य--स सार मे निवास करते है-- भ्रमण 
करते रहते है ॥॥१३॥। 

सायकाल और प्रभातकाल मे सचित्त जल का स्पर्श करते हुए जो 
लोग जलस्परश से मोक्ष की प्राप्ति बतलाते हैं, वे मिथ्यावादी है । यदि जल 
के स्पर्श से मोक्ष की प्राप्ति होती हो तो जल भे निवास करने वाले जलचर 
जन्तुओ को कभी का मोक्ष मिल जाता, किन्तु ऐसा होना सम्भव नही है 

॥2४।। 

यदि जलस्पर्श से सुक्ति मिलती हो तो मछलियाँ, कछुए, सॉप, मद्गु 
सामक जलजलन्तु, ऊँट नामक जलचर एवं जलराक्षस (दरियाई घोडा) आदि 
सबसे पहले मुक्ति प्राप्त कर लेते, मगर ऐसा होता नही है। अत जो जल- 

स्पर्श से मोक्ष वताते हैं, उनका कथन अयुक्त है, ऐसा मोक्षत्तत्त्वज्ञ कहते 


हैं ॥१५॥। 
अगर पानी कर्ममल--पाप को घो डालता है तो वह उसी प्रकार ते 


पुण्य (शुमकर्म) को भी घो डालेगा । इत्तीलिए पाची कर्मेमल को साफ कर 


कुशील-परिभापा सप्तम अध्ययन ६९५ 
देता है, यहु कथव कोरी कल्पना है। वस्तुत. मृढ लोग ऐसे ही अज्ञानान्ध 


नेता के पिछलग्गू बनकर जनस्नान आदि क्रियाओ द्वारा प्राणियों की हिसा 
करते है ॥१६॥ 


पापकर्म करने वाले पुरुष के पाप को यदि सचित्त जल दूर कर देता 
हैं तो जलजन्तुओ का घात करने वाले मछुए आदि के पापफर्म को जल 
मिटा देगा और उन्हे भी मुक्ति प्राप्त ही जाएगी, परन्तु ऐसा होता नहीं 
है। इसलिए जो ऐसा कहते है कि जलप्पशे से मुक्ति होती है, वे भिथ्या 
कहते हैं ११७॥। 


सन्ध्याकाल और प्रात काल अग्नि का स्पर्श करते हुए जो लोग 
अग्ति में होम करने से मोक्ष-प्राप्ति होना बताते है, वे भी मिथ्यावादो हें, 
क्योकि यदि इस प्रकार से मोक्ष मिलती हो तो फिर रात-दिन अग्नि-स्पर्श 
कुकमियो को भी मोक्ष मिल जाना चाहिए ॥॥१८॥। 


जलावगाहन से या अग्नि में होम करने से जो लोग पिद्धिलाम 
बतते हैं, उन्होने इस प्रकार की प्ररूपणा करने वाले शास्त्रों की परीक्षा 
किये बिना ही ऐसे खोटे सिद्धान्त को मान लिया है। वस्तुत इन ऊटपटांग 


क्रियाओ से मुक्ति नही मिलती है । वस्तुतत्त्व को बिना समझे ही आँख मूँद 


कर चलने वाले वे लोग इन अन्धक्रियाओ द्वारा प्राणिधात करके मोक्ष- 
प्राप्ति के बदले ससार-प्राप्ति ही करते हैं। अत सम्पकज्ञान प्राप्त करके 
तथा सभी पहलुओ से विचार करके त्रस और स्थावर प्राणियों मे भी पख 
की सज्ञा (इच्छा) जानो और उनकी किसी भो प्रकार से हिसा मत करो 
॥१९॥ 

व्याख्या 


जलस्पर्श एव अग्निहोत्रादि क्रियाओ से मोक्ष कैसे ? 
तेरहवी गाथा से लेकर उन्नीसवी गाया तक शास्त्रकूर ने जलस्परोे से, लब॒ण- 


सेवन त्याग से या अग्निहोत्र से मोक्ष मामने वाले मतवादियों की मान्यता को भिथ्या 
सिद्ध करके उनका निराकरण किया है। 


बात यह है कि प्रात काल जलस्नान करने से समस्त कर्मेक्षयरूप मोक्ष प्राप्त 
होने का कोई तुक नही है। वल्कि सचित्त जल के सेवन से जलकायिक जीवो का 
त्तथा उनके आश्चित्त रहे हुए अनेक त्रसजीयो का उपमर्देन होता है। जोदो को हिला 
से मोक्षप्राप्ति कदापि सम्भव नही है। दूसरी बात यह है कि जल में आत्मा पर 
लगे हुए आन्तरिक पापकर्म-मल को हर करने को शक्ति नही है, वल्कि वह वाह्मयवल 
को भी पूरी तरह से साफ नही कर सकता, फिर आन्तरिक मल को धो डालने की 
शक्ति उसमे हो ही कैसे सकती है ? नेस्तुत आतन्तरिक मल का नाश तो भावों को 
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शुद्धि से ही हो सकता है। जो भावों की शुद्धि से रहित है, वह व्यक्ति चाहे जितना 
पानी मे डबकी लगा ले, उससे उसके आन्तरिक पापमल की शुद्धि नही हो सकती । 
मोक्ष तो आ तरिक मल का नाश होने से ही हो सकता है, फिर वह सचित्त जलस्नान 
से कंसे हो जायेगा ? 
खारे नमक को खाने का त्याग कर देने से भी मोक्षप्राप्ति की आशा नहीं 
की जा सकती, क्योकि खारा नमक ही एकमात्र रसजनक नही है, मिश्री, शकररा, 
घुत, दूध, दधि आदि भी रसोत्पादक पदार्थ है। फिर हम यह पूछते है कि मोक्ष 
द्रव्य से नमक का त्याग कर देने से मिलता है या भाव से ? यदि द्रव्य से लवण- 
त्याग से मोक्ष मिलता हो, तब तो जिस देश मे लवण होता ही नही, वहाँ के सभी 
निवासियो को मोक्ष मित्र जाना चाहिए, क्‍्योऊि वे द्रव्यतः लवणत्यागी है। परच्तु 
ऐसा होता देखा नही जाता, और न ही यह अभीष्ट है। यदि भाव से लवणत्यागी 
को मोक्ष प्राप्त होना मानें तो भाव ही मोक्षप्राप्ति का कारण ठहरा, ऐसी स्थिति 
मे लवणत्याग का क्‍या महत्व रहा ? 
कई मूढ एक ओर तो नमक छोड देते हैं, लेकिन दूसरी ओर वे मद्य, मास 
एवं लहयुन आदि तामसिक पदार्थों का सेवन करके जन्ममरण रूप ससार में असख्य- 
बाल तक डटे रहते है, क्योंकि उनका अनुष्ठान ससारनिवास के योग्य ही होता है । 
वे मोक्ष के कारणभूत सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की भावों से आराधना-साधना करते 
नही, केवल ऊपर-ऊपर की बातो पर तैरते रहते हैं, इसलिए उनका मोक्ष पाना तो 
बहुत दूर है, ससार से ही वे अपना डरा जमा लेते है । 
१४-१५वी गाथा मे शास्त्रकार जलस्पर्श से मुक्तिवाद का खण्डन करते हुए 
कहते हैं कि जो मन्दमति शीतल (सचित्त) जल से स्तान आदि से मुक्ति बताते हैं 
और यह कहते हे कि प्रात काल मे- अपराह्न से एव सायकाल में यानी तीनो सन्ध्याओ 
के समय शीतल (कच्चे) जल से स्नान आदि क्रियाएँ करने से मोक्ष प्राप्ति हांती है, 
यह कथन भी मिथ्या है। इस प्रकार यदि जलस्पर्श से ही मुक्ति मिलने लगेगी, तब 
तो यह बहुत सस्ता सौदा है | हर एक व्यक्ति, चाहे वह कितना ही पाप करके आया 
हो, पानी में डुव) लगाते ही उसका सब पाप घुल जाएगा और वह मोक्ष पा लेगा । 
मनुष्य ०ी बात तो जाने दें, मछली आदि जो जलचर प्राणी है, वे तो चौबीसो घण्टे 
जल मे ही रहते हैं, जलस्पर्श से ओतप्रोत रहते है, बेचारे उन श्राणियों को सतत 
जलस्पशे के कारण शीघ्र ही मुक्ति मिल जानी चाहिए । 
इसके अतिरिक्त अगर जलस्पर्श से मुक्ति प्राप्त होती हो तो सतत जल मे 
अवगाहन करके रहने वाले मछली, कछुए, साँप, जलमुर्गा, दरियाई घोडा, ऊँट नामक 
जलचर, मनुष्याकार जलराक्षस नामक जलचर जन्‍्तुओ को तो सर्वप्रथम मोक्ष मिल 
जाना चाहिए। परन्तु ऐसा देखा नही जाता और यह अभीष्ट भी नही है । इसलिए 


कुशील-परिभापा सप्तम अध्ययन ६६७ 
जो जलस्पर्श से मोक्ष बताते है, उनका कथन युक्तिसगत नही है। मोक्षतत्व के 
रहस्पज्ञ इसे मिथ्या मान्यता कहते हैं । 
जलस्पशंमोक्षवादी यह कहते है कि जल जैसे वाह्म मल को दूर कर देता है, 
वैसे ही आन्तरिक मैल को भी दूर कर देता है, परन्तु उनका यह कश्न भी मिथ्या 
एव युक्तिवरुद्ध है। जल जैसे बाहर के बुरे मैल को धो, देता है, वैसे अगराग, 
कुकुम, चन्दनादि लेप को भी धो डालता है, इसी प्रकार जैसे वह पापकर्ममल को घो 
डलेगा, वैसे वह पुण्य (शुभफर्म) को भी धो डालेगा। अर्थात्‌ जल से पाप को 
तरह पृष्य के भी घुल जाने से वह अपने ही अभीष्ट का विधातक एवं विरोधी होगा, 
हितकारक नहीं । इससे आगे वढकर कहे तो जल मोक्ष के लिए किये जाने वाले 
अनुष्ठानो को भी एक दिन धोकर साफ कर देगा । अत जल मोक्षप्रापक या 
मोक्षसाघक के बदले मोक्षवाधक ही सिद्ध हुआ। इसलिए जल कर्ममल का हरण 
कर देता है, यह कथन कोरी कपोल-कल्पना है, इसके पीछे कोई ठोस प्रमाण एवं 
युक्ति नही है । 
जो लोग अपनी वृद्धि अज्ञानी नेता के हाथ मे सौंपकर उनके पीछे-पीछे केवल 
अन्धानुसरण करते हैं, वे जलस्पर्श से मोक्ष होने की झूठी मान्यता को झठपद नही 
छोडते, बल्कि अधिकाधिक जलस्पशें करके अनेक प्राणियो का हनत करते रहते है, 
भत्ता प्रार्णिहिसा से उन्हे मोक्ष कैसे सिलेगा ? 
वारिभद्रक जलस्पशेवादियों की दृष्टि से देखें तो भी स्मृतियों में ब्रह्मचारी 
के लिए जल से स्‍्तान करेना दोपकारक एवं निपिद्ध बताया है -- 
स्तान मद-दर्पकर, कामाग प्रथम स्मृतम्‌ । 
तम्मात्‌ काम परित्यज्य न ते स्नान्ति दमेरता ॥। 
जअर्थात्‌ू--स्नान मद और दर्पे उत्पन्न करता है। वह काम का पहला अग 
है। इसलिए जो पुरुष इन्द्रियो के दमन मे रत हैं, वे काम का त्याग करके जलस्तान 
नही करते । 
भारतीय आध्यात्मिक सनीषी यह भी तो मानते हैं कि केवल पानी शरीर 
पर उडेल कर उसे गीला कर लेने वाला व्यक्ति 'स्नात' (नहाया हुआ) नही कहलाता, 
स्‍्नात तो वह तभी कहलाता है, जब वह अहिंसा आदि ब्रतो से स्नात हो। वस्तुत 
वही वाह्म और आधभ्यन्तररूप से पवित्र है, शुद्ध है । 
जलस्पश से मुक्ति की मिथ्या मान्यता का पूर्वोक्त युक्तियो से खण्डन किये 
जाने के बावजूद भी झूठी जिंद करके वे अपनी सान्‍्यता पर हढ रहकर यह कहे कि 
जलस्पर्श पापकर्म-मल को घो डालता है, तब शास्त्रकार कहते हैं कि पापकर्म करने 
वाले व्यक्ति के पाप को यदि शीतलजलस्तान मिटा 


देता है, तब तो जलचर 
भाणयों का अहरनिश घात करने वाले एवं जल मे अवगाहन करने वाले पापी मछए 
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शुद्धि से ही हो सकता है। जो भावो की शुद्धि से रहित है, वह व्यक्ति चाहे जितना 
पानी मे ड्बकी लगा ले, उससे उसके आन्तरिक पापमल की शुद्धि नही हो सकती । 
मोक्ष तो आ तरिक मल का नाश होने से ही हो सकता है, फिर वह सचित्त जलस्नान 
से कंसे हो जायेगा ? 
खारे नमक को खाने का त्याग कर देने से भी मोक्षप्राप्ति की आशा नही 
की जा सकती, क्योकि खारा नमक ही एकमात्र रसजनक नही है, मिश्री, शकेरा, 
घृत, दूध, दधि आदि भी रसोत्पादक पदार्य है। फिर हम यह पूछते है कि मोक्ष 
द्रव्य से नमक का त्याग कर देने से मिलता है या भाव से ? यदि द्रव्य से लवण- 
त्याग से मोक्ष मिलता हो, तब तो जिस देश मे लवण होता ही नही, वहाँ के सभी 
निवासियो को मोक्ष मिल जाना चाहिए, क्योकि वे द्रव्यत लवणत्यायी है। परन्तु 
ऐसा होता देखा नही जाता, और न ही यह अभीष्ट है। यदि भाव से लवणत्यागी 
को मोक्ष प्राप्त होना माने तो भाव ही मोक्षप्राप्ति का कारण ठहरा, ऐसी स्थिति 
मे लवणत्याग का क्या महत्व रहा ? 
कई मूृढ एक ओर तो नमक छोड देते हैं, लेकिन दूसरी ओर वे मद्य, मास 
एवं लहसुन आदि तामसिक्र पदार्थों का सेवन करके जन्ममरण रूप समार मे असख्य- 
बाल तबकः डटे रहते है, क्योकि उनका अनुष्ठान ससारनिवास के योग्य ही होता' है । 
वे मोक्ष के कारणभूत सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की भावों से आराधना-साधना करते 
नही, केवल ऊपर-ऊपर की बातो पर तैरते रहते हैं, इसलिए उनका मोक्ष पाना तो 
बहुत दूर है, ससार मे ही वे अपना डरा जमा लेते हैं । 
१४-१५वीं गाया में शास्त्रकार जलस्पर्श से मुक्तिवाद का खण्डन करते हुए 
कहते हैं कि जो मन्दमति शीतल (सचित्त) जल से स्नान आदि से मुक्ति बताते हैं 
और यह कहते हैं कि प्रात काल मे- अपराह्न मे एव सायकाल मे यानी तीनो सन्ध्याओ 
के समय शीतल (कच्चे) जल से स्नान आदि क्ियाएँ करने से मोक्ष प्राप्ति हांती है, 
यह कथन भी मिथ्या है। इस प्रकार यदि जलस्पशं से ही मुक्ति मिलने लगेगी, त्तब 
तो यह बहुत सरता सौदा है । हर एक व्यक्ति, चाहे वह कितना ही पाप करके आया 
हो, पानी में डुब) लगाते ही उसका सब पाप घुल जाएगा और वह मोक्ष पा लेगा । 
मनुष्य ०ी बात तो जाने दें, मछली आदि जो जलचर भ्राणी हैं, वे तो चौबीसो घण्टे 
जल मे ही रहते हैं, जलस्पर्श से ओतगश्रोत रहते है, वेचारे उन प्राणियो को सतत 
जलस्पर्श के कारण शीघ्न ही मुक्ति मिल जानी चाहिए । 
इसके अतिरिक्त अगर जलस्पश से भुक्ति प्राप्त होती हो तो सतत जल मे 
अवगाहन करके रहने वाले मछली, कछुए, साँप, जलमुर्गा, दरियाई घोडा, ऊँट नामक 
जलचर, मतुष्याकार जलराक्षस नामक जलचर जन्तुओ को तो सर्वप्रथम मोक्ष मिल 
जाना चाहिए । परन्तु ऐसा देखा नही जाता जौर यह अभीष्ठ भी नही है । इसलिए 
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जो जलस्पशे से मोक्ष बताते है, उनका कथन युक्तिसगत नही है। मोक्षतत्व के 
रहस्पज्ञ इसे मिथ्या मान्यता कहते है । 


जलस्पर्शमोक्षवादी यह कहते है कि जल जैसे वाह्मय मेल को दूर कर देता है, 
वैसे ही आन्तरिक मैल को भी दूर कर देता है, परन्तु उनका यह केथन भी मिथ्या 
एव युक्तिविर्द है। जल जैसे बाहर के बुरे मैल को धो, देता है, वैसे अगराग, 
ककुम, चन्दनादि लेप को भी धो डालता है, इसी प्रकार जैसे वह पापकमंमल को घो 
डालेगा, वैसे वह पुण्य (शुमकर्म) को भी धो डालेगा। अर्थात्‌ जल से पाप कौ 
तरह पुण्य के भी घुल जाने से वह अपने ही अभीष्ट का विधातक एवं विरोधी होगा, 
हितकारक नहीं । इससे आगे वढकर कहे त्तो जल मोक्ष के लिए किये जाने वाले 
अनुष्ठानो को भी एक दिन धोकर साफ कर देगा । अत जल मोक्षप्रापक या 
मोक्षसाधक के बदले मोक्षवाधक ही सिद्ध हुआ। इसलिए जल करमंमल का हरण 


कर देता है, यह कथन कोरी कपोल-कल्पना है, इसके पीछे कोई ठोस प्रमाण एवं 
युक्ति नही है । 


जो लोग अपनी बुद्धि अज्ञानी नेता के हाथ मे सौंपकर उनके पीछे-पीछे केवल 
अन्धानुसरण करते है, वे जलस्पर्श से मोक्ष होने की झूठी मान्यता को झटपट नही 
छोडते, बल्कि अधिकाधिक जलस्पर्श करके अनेक प्राणियो कः हनन करते रहते है, 
भला प्राणिहिसा से उन्हे मोक्ष कैसे मिलेगा ? 
वारिभद्रक जलस्पर्शवादियो की दृष्टि से देखें तो भी स्मृतियों मे ब्रह्मचारी 
के लिए जल से स्नान करना दोपकारक एव निपिद्ध बताया है -- 
स्नान मद-दपेंकर, कामाग प्रथम स्मृतम्‌ । 
तस्मात्‌ काम परित्यज्य न ते स्नान्ति दमेरता ।। 
अर्थात्‌--स्तात मद और दर्प उत्पन्न करता है । वह काम का पहला अग 
है। इसलिए जो पुरुष इन्द्रियो के दमन मे रत है, वे काम का त्याग करके जलस्नान 
नही करते । 
भारतीय आध्यात्मिक मनीषी यह भी तो मानते हैं कि केवल पानी शरीर 
पर उडेल कर उसे गीला कर लेने वाला व्यक्ति 'स्नात' (नहाया हुआ) नही कहलाता, 
स्तात तो वह तभी कहलाता है, जब वह अहिंसा आदि ब्रतो से स्नात हो । वस्तुत 
वही चाह्मय जौर आस्यन्तररूप से पवित्र है, शुद्ध है। 
जलस्पश से मुक्ति की मिथ्या मान्यता का पूर्वोक्त युक्तियों से रूण्डन किये 
जाने के बावजूद भी झूठी जिंद करके वे अपनी मान्यता पर हढ रहकर यह कहे कि 
जलस्पर्श पापकर्म-मल को घो डालता है, तव शास्त्रकार कहते हैं कि पापकर्म करने 
वाले व्यक्ति के पाप को यदि शीतलजलस्नान मिटा देता है, तब तो जलचर 
प्राणियो का अहर्निश घात करने वाले एवं जल मे अवगाहन करने वाले पापी भछए 
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भी अपना पापमल धोकर झटपट मुक्ति प्राप्त क्यो नहीं कर लेते ? जलावगाहन 
मुक्ति देने वाला जो है, आपके मत से !' परन्तु यह कदापि देखा नही जाता, 
अभीष्ट भी नही हे । यो अगर पापियो को केवल जल में गोता लगाने या स्तान 
करने से ही मुक्ति मिलने लगे तो फिर नरक आदि लोक बिलकुल खालो हो जाएँगे, 
वहाँ कोई भी प्राणी नही रहेगा । इसलिए जलस्पर्श से मुक्ति की मनगढन्त कल्पना 
मिथ्या है। कुछ पोगापथियो ने अपनी स्वार्थसिद्धि के लिए यह मिथ्या मान्यता 
चला रखी है। 

इसके पश्चात्‌ १८वीं गाथा मे अग्निस्पर्श से मोक्षवादियों की मान्यता का 
खण्डन करते हुए शास्त्रकार कहते है---जो पुरुष सायकाल एव प्रात काल अग्नि का 
स्पर्श करते हुए अग्नि मे होम करने से सोक्षप्राप्ति बताते है, उच्का कथन भी यथार्थ 
नही है। उनका कथन इस प्रकार है--श्र्‌ तिवाक्य है कि 'अग्निहोत्र जुहुयात्‌ 
स्वर्गफाम ' अर्थात्‌ स्वर्ग की कामना करने वाला अम्निहोत्र करे। अग्नि में घी, 
तथा अन्य हव्यसामग्नरी होमने से स्वर्ग की प्राप्तिक्प सिद्धि मिलती हे। क्योकि 
अग्नि जैसे बाह्य द्रव्यों को जला देती है, वंसे ही वह आशभ्यन्तर पापकर्मो को भी 
जला डालती है । परन्तु वह अग्नि तभी आसश्यन्तर पापो को जलाती है, जब घृत 
आदि हवन सामग्री से उसे तृप्त किया जाए। अथवा हृविषु्‌ के द्वारा अग्नि को 
तृप्त करते हुए उस कम से इच्छानुसार गति चाहते हैं। इसीलिए अग्निहोत्रवादी 
(मीमासक या वैदिक) लोगो का कहना हैं कि अग्निस्पर्शादि कार्ये करने से अवश्य ही 
सिद्धि मिल जाती है । 

यद्यपि “अग्निहोत्र अुहुयात्‌ स्वर्गकाम ' यह श्र्‌ तिवाक्य अग्निहोत्र कर्म से 
स्वर्ग की प्राप्ति ही प्रतिपांदित करता है, मोक्षप्राप्ति का विधान नही करता, 
क्योकि उनके मत मे मोक्ष विधेय नही है । वह कमंजन्य नही है, तथापि मीमासको 
का यह मत है कि निष्कामभाव से किया जाने वाला अग्निहोत्र आदि कमे मोक्ष का 
प्रयोजक है । इसी मत को लक्ष्य मे रखकर यहाँ अग्नि-स्पर्ण से मोक्ष का प्रतिपादन 
किया गया है, इसलिए इस श्र्‌ तिवाक्य से विरोध नही आता । 

इस मन्तण्य का' खण्डन करते हुए शास्त्रकार कहते हैं --'एव सिया सिद्धि 
कुकम्मिण थि ।' आशय यह है कि यदि अग्नि मे द्रव्यों के डालने से या अग्नि-स्पर्श 
करने से मुक्ति मिलती हो तो आग जलाकर कोयला बनाने वाले त्तथा कु भार, लुहार 
आदि आरम्भजीवियो को भी सिद्धि मिल जानी चाहिए । 

अग्निहोत्रवादी कहते हैं कि हमारी शास्त्रीय मर्यादा के अनुसार सस्कृत अग्नि 
मे ही होम करने से मुक्ति मिलती है। कुमार, लुहार आदि आरम्भजीवी लोग 
ससस्‍्क्ृत अग्नि मे आहुति नही डालते । इसलिए उन्हे अग्निस्पर्श से' मुक्ति कसे मिल 
सकती है * 


कुशील-परिसाषा सप्तम अध्ययन ६६६ 


इसका समाधान यह है कि अग्निस्पर्श से सुक्ति बताने वाले जो लोग मत्र से 
पवित्र अग्नि के स्पर्श से सिद्धि बताते है, यह तो उनके मूर्ख मित्र ही मान सकते है। 
जैसे आरम्मजीवियो हारा अग्नि मे डाली हुई चीज को वह भस्म कर देती ह, बसे ही 
अग्निहोत्रियो द्वारा डाली हुई चीज को भी वह भस्म कर डालती हे । इसलिए 
अग्निहोतियो और आरशम्मजीवियो के अग्नि-कार्य में कोई विशेषता नही है। तथा 
वे जो कहते है---'अग्निमुखा वे देवा ' देवो का मुख अग्नि है, यह कथन भी युक्ति- 
रहित होने से वाणीविलासमात्र है । 
अन्त में १४वीं गाया मे इन दोनो मोक्षवादियों की मान्यता का सामान्य रूप 
से निराकरण करके शास्त्रकार उन्हे ज्ञान प्राप्त करके इन आणिघातजनक क्रियाओं 
से निवृत्त होने का अनुरोध करते हैं । 
सच तो यह है कि जल मे अवगाहन करने या अग्नि मे होम करने से मुक्ति 
प्रानने वालो ने यह वात जिस शास्त्र से ली है, उस शास्त्र की या शास्त्र वचनों की 
प्रमाणो और युक्तियों से जाँच-पडताल तो की नही है, यो ही अन्धश्रद्धावश मात ली 
हैं। प्रयोकि युक्तियों और प्रमाणो से यही बात सिद्ध होती हैं कि इन कार्यो से सिद्धि 
नही मिलती, क्योंकि सचित्त जल भे अवगाहन करने या अभ्निहोत्न करने से अनेक 
जीवो का सहार होता है। अत इस जीव सहारात्मक क्रिया से मोक्ष कैसे मिल 
सकता है ”? चास्तव मे वे इस वस्तुतत््व को नही जानते, इसलिए इन कमेकाण्डो को 
धर्म समझकर प्राणियों (जल के एवं जलाश्ित अन्य तरस प्राणियों का तथा अग्नि 
के एवं अरिति के आश्चित अत्य चस-स्थावर प्राणियो) का घात करते हुए पापकर्म 
करते रहते हैं। इसलिए शास्त्रकार उसका परिणाम बताते हैं--'एहिति ते घाय- 
सवबुज्ससाणा | अर्थात्‌ वे पूर्वोक्त तथ्य को न समझने के कारण प्राणिघात के कारण 
घात (ससार) को ही प्राप्त होता है। चातुर्गतिक ससार घात (जिसमे प्राणिघात 
होता है, वह) कहलाता है। क्योकि जीवविनाश से विन्ताशको को 
भ्रमण ) ही मिलता है, सिद्धि कथमपि नही मिलती । 
इसलिए जिज्ञासु और सद्‌-असद्विवेकपशायण पुरुषों से शास्त्रकार का 
अनुरोध हू कि पहले तो वे हमारे सिद्धान्तो का जिज्ञासापूर्वक भलीसांति ज्ञान प्राप्त 
१२, तंदनन्तर उस पर ठण्ड दिल-दिमाग से विचार करें, और यह वात निश्चित 
समझ लें कि ससार मे सभी प्राणी सुख चाहते हैं, दु ख किसी को मी प्रिय नही है । 
अपने समान जस और स्थावर प्राणियो मे सुख-दु ख की चेतना विद्यमान है। अत 
बस वर कप के घात से उन्हे दु ख ही होगा, और दुख देने से कदावि 
गहराई से विचार करके धमे के बाग ् बा हिस हम अरे जोक म 
 कर्मो को छोड देना चाहिए । 


ससार (भव- 


जा 
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जो लोग ग्राणिधात से सुख की अभिलापा करते हैं, वे अशील या कुशील 
पुरुष किस प्रकार की दु खमय स्थिति का अनुभव करते है ? इसे अगली गाथा मे 
पढिए--- 
सूल पाठ 
थणंत्ति लुप्पति तस्सति कम्मी, पुढो जगा परिसखाय भिक्‍खू । 


तम्हा विऊ विरतो आयमगुत्त , दटठु तसे या पडिसंहरेज्जा ॥२०॥। 
सस्कृत छाया 
स्तनन्ति लुप्यन्ते अस्यन्ति कर्मिण पृथक्‌ जन्तव परिसस्याय भिक्षु । 
तस्माद्‌ विद्वान्‌ विरत आत्मगुप्तो, हष्ट्वा चसाइच प्रतिसहरेत्‌ु ॥२०॥। 
अन्वयाये 
(कस्सी जगा) पापकर्म करने वाले प्राणी (पुढो) प्रत्यक्ष अलग-अलग (थणत्ति) 
रुदन करते हैं, (लुप्पति) तलवार आदि द्वारा काटे जाते हैं, फाडे जाते हैं, (तल्सति) 
वे डरते है । (तम्हा) इसलिये (विऊ भिक्‍ख्‌) विद्वान भिक्षु-मुनि (विरतो आयमुत्ते) 
पापो से निवत्त हो, तथा अपनी आत्मरक्षा करे । (तसे या ददुठ) तरस एवं स्थावर 
प्राणियो को देखकर (पडिसहरेज्जा) उनके घात की ज़िया से निवृत्त हो जाए । 
भावायं 
पापफर्मी प्राणी नरक, तियच आदि गतियों मे प्रत्येक अलग-अलग 
जाते हैं, वहाँ जब तलवार आदि से उनका छेदत-भेंदन किया जाता है, तब 
वे रोते-चीखते है भय से कॉपते हैं । इसलिए इन सब बातो से विज्ञ विचारक 
मुनि प्राणातिपात आदि पापो से निवृत्त हो, और अपनी आत्मा को इन 
पापो से बचाए | त्रस और स्थावर प्राणियों को देखकर उनकी हिंसा की 
क्रिया से दूर रहे । 
व्याख्या 
अत्यन्त दु खमय परिणाम जानकर प्राणिहिसा से बचो 
इस गाया में शास्त्रकार ने सुशील साधु को लक्ष्य करके तम-स्थावर 
प्राणियों के वध से अपनी आत्मा को बचाने का निर्देश किया है ॥ वास्तव मे जो 
लोग सचित्त जल और अग्नि का आरम्भ करके प्राणिघात द्वारा सुख पाना 
चाहते है, उनकी आशा दुराशा है। वे नरक आदि दुर्गंतियो मे जाकर चीजन्न दु खो 
से पीडित किये जाते हैं, तब वे असह्य चेदना से सतप्त एवं अशरण होकर रोते- 
बिलखते हैं, किन्तु उनकी पुकार कोई नहीं सुनता ! परमाधाभिक असुरो दारा वे 
पापकर्मी नारक काडे, छेंदे, फाडे और चोट पहुँचाए जाते हैं । उन नाना यातनाओ 
के कारण वे भय से व्याकुल हो जाते हैं। प्रापक्मं करते हैं, वे कर्मी कहलाते हैं । 


कुशोल-परिभाषा सप्तम अध्ययन ७०१ 


प्राणिधातकर्ता प्रत्येक जीव की यह दशा होती हैं। अत शुद्ध भिक्षावृत्ति से निर्वाह 
करने वाले विद्वान्‌ मुनि को इन सव वातो पर विचार करके पाप से निवृत्त होकर 
मन-वचन-काया से इन पापो से अपनी आत्मा की रक्षा करती चाहिए, और अस- 
स्‍्थावर प्राणियों की प्रकृत्ति, सुख-दु ख आदि को जानकर उनके घात की कजिंयाओ से 
दूर रहना चाहिए । 
मूल पाठ 
जे धम्मलद्ध विणिहाय भूजे, वियडेण साहटूदु य जे सिणाई | 
जे घोयइ लूसयई व वत्थ, अहाहु से णागणियस्स दूरे ॥२१॥ 
सस्कृत छाया 
यो घर्मेलब्ध विनिधाय भु क्ते, विकटेन सहृत्य च य स्ताति। 
यो धावति लूपयति च वस्त्र , अथाहु स नाग्न्यस्थ दूरे. ॥रेश॥। 
अन्वयार्थ 
(जे) जो साघुनामधारी (धस्मलद्ध ) धर्मंसे मिले हुए-- यानी औहदं शिक, 
ऋ्रीत आदि दोपो से रहित आहार को (विणिहाय) छोडकर (भुजे) उत्तम स्वादिष्ट 
भोजन खाता है, (वियडंण। तथा अचित्त जल से भी (साहटदु) अपने अगो का 
सकोच करके (सिकोड कर) भी (जे) जो (सिणाइ) स्नान करता है, तया (जे) जो 
(घोपइ) अपने चस्त्र या पैर आदि को घोता है, (लूसयई व वत्थ) एवं शोभा के 
लिए जो बडे वस्त्र को छोटा या छोटे वस्त्र को बडा करता है (भअहाहु) तीर्थकर 
और गणघरो ने कहा है कि (से णागणियस्स दूरे) वह नग्तमाव--सयम से द्रहे। 
भावाये 
जो साधुनामघारी दोषरहित घर्मप्राप्त (साधुधर्म की भिक्षामर्यादा 
से प्राप्त) आहार को छोडकर रसलोलुपतावद अन्य सरस स्वादिष्ठ भोजन 
खाता है, तथा अचित्त पानी से अचित्त स्थान में अगो को सिकोड करके भी 
स्थान करता है, शोभा के लिए अपने वस्त्र, पैर आदि को धोता है, शव गार 
के लिए जो बडे वस्त्र को छोटा और छोटे को बडा करता है, वह निम्नेन्थ- 
भावरूप सयम से दूर है, ऐसा तीर्थकरो एवं गणधरो ने क़हा है । 
व्याख्या 
स्वादलोलुपता, शोभा एवं शव गार की भावना सयमनाशिती है 


प्रस्तुत गाथा में शास्त्रकार सुशील साध्‌ की चर्या की ओर इगित करते हुए 
शिथिलाचारपरायण साधु की व्‌त्ति एव दुश्चर्या की झाँकी प्रस्तुत 


| करते हैं---वास्तव 
भे शिथिलाचार या दुश्चर्या की वृत्ति साधु में तमी जागती है, जब वह आत्त्मकल्पाण 
की साधना से हटकर शरीरासत्तितत्पर हो जाता हैं। ऐसे साध की वृत्ति हमेशा 
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सरस, स्वादिष्ट एवं गरिष्ठ आहार के सेवन की ओर लगी रहती है, भिक्षावृत्ति से 
धर्ममर्यादानुसार भिक्षा मे जो कुछ भी और जैसा भी मिला है, उसमे सन्तुष्ट नही 
होता, उसकी जिद्दालोलुपता उसे वढ्या सुस्वादु भोजन प्राप्त करने के लिए ताक- 
ताक कर ऊँचे और भावुक भक्‍ता के घरो से भिक्षा-नियमों की अपेक्षा करके भी लाने 
को प्रेरित करती है । वह उस प्रकार धर्मप्राप्त आहार को ठुकरा कर सरस स्वादिष्ट 
आहार पाने को उतावला हो जाता है, और लाकर व सेवन करके ही दम लेता है । 
साथ ही शरीर-शोभा के लिए प्रतिदिन वस्न्न धोने तथा शरीर की सफाई करने मे 
लगा रहता हे | इतना ही नही, श्ूगार की दृष्टि से वस्नत्नो को फाडकर काठछाट 
करके छोटा या बडा भी करता रहता है, इस प्रकार की विशुृपावृत्ति या स्वाद- 
लोलुपबृत्ति साधु को साधुता से कोसो दूर रखती है। साधुता सादगी मे है, यथा- 
लाभ सन्‍्तोष मे है, इन्द्रियसययम मे है। तीर्थकरो ने दशविध श्रमणघर्म (क्षमा, 
मार्दव आदि) के द्वारा सुशील साधु का धर्म बता दिया है। उसी पर चलना उसे 
शोभा देता' है । 
सूल पाठ 


कम्म परिन्नाय दगसि धीरे, वियडेण जीविज्ज य आदिमोक्ख । 
से बीयकदाइ अभृजमाणे, विरते सिणाणाइसु इत्थियासु ॥२२॥। 


सस्कृत छाया 
कर्म परिज्ञायोदके धीरो, विकटेन जीवेच्चादिमोक्षम्‌ । 
स बीजकन्दान्‌ अभु जानो, विरत स्तानादिषु स्त्रीषु ॥२२॥ 


अन्ब यार्थ 


(धीरे) धीर साधक (दगसि) कच्चे पानी मे (कम्म परिज्नाय) कर्मबन्ध जान 
कर (आदिमोक्ख) संसार से मोक्ष तक (वियडेण जीविज्ज) भ्रासुक जल के हारा 
जीवन घारण करे । (से बीयकदाइ अभुजमाणे) वह साधु बीज, (बीजसहित वन- 
स्पति), कन्द तथा मूल, पत्र, फल आदि का भोजन व करता हुआ (सिणाणाइसु 
इत्थियास्‌ विरते) स्नान आदि से तथा स्त्रियों से दूर रहे । 

भावार्थ 

बुद्धिशील साधक कच्चे पानी से स्नानादि करने मे कर्मंबन्ध जानकर 
ससार से मुक्ति प्राप्त होने तक प्रासुक (अचित्त) जल से ही अपना जीवन 
धारण करे । वह बीजकाय, कन्द आदि कच्ची वनस्पति का उपभोग न करे, 
तथा स्नान आदि शउ गारविभूषा कम से एवं स्त्री आदि समस्त भैथुनकर्मे से 


विरत रहे । 
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व्याज्या 
सुशील साधु-चर्या की ओर इशारा 
इस गाया मे सुर्शाल साधु की अहिसामयी चर्या की ओर शास्त्रकार ने साबु- 
साध्वियो का ध्यान खीचा है। उतका इस कथन के पीछे यही अभिप्राय है कि साथु 
को धर्मंपालना्थ शरीर धारण करता है, और शरीर बिना आहार पानी के टिकता 
नही है, आहार-पानी-वस्त्रादि जीवन निर्वाह के लिए अनिवार्य है, ऐसी स्थिति भे 
वह आहार पानी श्राप्त करने के लिए न तो स्वय आरम्भ करे, न करावे और न 
करते हुए का अनुमोदन करे। जो आहार-पानी सजीव हे, शास्त्रपरिणत एवं प्रासुक 
नही है, अचित्त नही है, उत्त आहार एवं पानी को सचित्त जानकर तथा उसके लेने 
से जीवहिसा की सम्भावना होने से उसके ग्रहण करने तथा सेवन करने में कर्मचन्ध 
समझकर जब तक मोक्ष न हो जाय त्तव त्तक उसे ग्रहण व सेवन न करे, सिर्फ 
प्रासुक (अचित्त), एपणीय एवं निर्दोष आहार-पानी, जो भिक्षा भे प्राप्त हो, उसी से 
जीवन निर्वाह करे । साराश यह है कि साधु कम से कम वस्तु से, गचित्त और 
सीची-सादी, अत्पारम्भी वस्तु से अपना जीवन चलाए। वह कब तक इस प्रकार 
की चर्योा से चले ? इसके लिए कहते है--“जीविज्ज य आदिभोवख' आदि का अ्थ 
हे --ससार, उससे मोक्ष न हो, तब तक इसी प्रकार जीए | अथवा धर्मपालन का 
आदि-मूल कारण शरीर, उससे जब तक मोक्ष यात्ती छुटकारा न हो, यानी शरीर 
त्त छूटे वहाँ तक इसी प्रकार का निर्दोष प्रायुक आहार-पानी लेकर जीवन चलाए । 
वीज, कद जादि जितनी भी सचित्त सजीव वनस्पति आदि पदार्थ है, उनका उपभोग 
कंदापि न करे, और न ही शरीर को इन्द्रियविषयो में या स्नान आदि स्व्रीसेवन 
आदि कामोत्तेजक वस्तुओ मे प्रवृत्त करे । मतलब यह है कि शरीर को सुशोभित 
एवं श्रृ गारित करने के जितने भी साधन--स्नान, तैलमर्दन, पीठी, चन्दनादिं लेप 


आडि जितने भी प्रसाधन --हैं, उनसे दूर ही रहे, साथ ही. कामोत्तेजन करने वाली 


स्त्री सम्पके या सौन्दर्य प्रसाधत सामग्री, या अन्य मैथुनकर्म आदि से भी सर्वथा 
निवृत्त रहे । 


निष्कर्प यह है कि साध आत्मकल्याण के लिए जीता है, शरीर श्र गार 
विभूपा, स्त्रीससर्ग या सचित्त आहार पानी का सेवन आदि शरीर से सम्बद्ध करमें- 


वन्चन की कारणभूत बातो से वास्ता न रखे । सुशील साध कुणीलवद्धंक बातो से 
दूर रहे । 


सूल पाठ 
जे मायर च पियर च हिच्चा, गार तहा पुत्तरससू धण च। 
कुलाइ जे धावइ साउगाइ, अहाहु से सार्माणयस्स दूरे ॥२१॥ 


७०४ सूत्रकृतांग सूत्र 


सस्कृत छाया 
यो मातर च पितर च॒ हित्वाश्गार तथा पुत्रपशन धन च । 
कुलानि यो घावति स्वादुकानि, अथाहु स श्रामण्यस्य दूरे ॥२३॥ 
अन्वयायर्थे 
(जे मायर च पियर तु) जो साधक अपने माता और पिता को, (गार तहा 
पुत्तरसु घण च) घरवार तथा पुत्र, पशु और धन को (हिच्चा) छोडकर (साउग्राइ 
कुलाइ जे धावइ ) स्वादिष्ट मोजन वाले घर मे दौडता है, (से सामणियस्स दूरे) 
वह साधक श्रमणत्व से कोसो दूर है, (अहाहु) ऐसा तीर्थकरो ने कहा है । 
भावाथे 
जो साधक माँ, बाप, घरवार, तया पुत्र स्त्री आदि परिवार, पशु 
तथा धन सम्पत्ति आदि सर्वेस्व छोडकर स्वादलोलुपतावश्य स्वादिष्ट भोजन 
वाले घरो में भागता फिरता है, समझ लो, वह श्रमणभाव से कोसो दूर है, 
ऐसा तीर्थकरो ने कहा हे । 
व्याख्या 
गाहुसथ्य छोडकर भी स्वादिष्ठ भोजन के चक्कर मे | 
इस गाया में यह बताया गया है कि वह साधक अभी कच्चा साधक है, 
श्रमणभाव से दूर है, साधना मे बहुत पीछे है, जो अपना घरवार, कुटुम्ब-कबीला, 
जमीन-जायदाद, धन-सम्पत्ति आदि समस्त ग्राहेस्थ्यग्रपचों को छोडकर त्यागवृत्ति से 
पच महात्रत धारण करके सयममभार तो ग्रहण कर लेता है लेकिन बाद मे मनो- 
बलहीन एवं रसलोलुप बनकर ताक-ताक कर सुस्वादु भोजन वाले घरो मे स्वादिष्ट 
भोजन के लिए दौडता रहता है । उसे त्याग, वेराग्य, सयम, साधुत्व आदि का कोई 
विचार नही है, एकमात्र बढ़िया स्वादिष्ट आहार पाने की धुन है । नि सन्देह ऐसा 
व्यक्ति अपनी की-कमाई तपस्या एवं साधना को स्वादलोलुपता के चक्‍कर मे पड़कर 


मटियामेट कर देता है । 
सुल 
कुलाइ जे धावइ साउगाइ, आधाति घम्म॑ उदराणुगिद्धे । 
अहाहु से आयरियाण सयंसे, जे लावएज्जा असणस्स हेऊ ॥२४|। 
ससस्‍्कृत छाया 


कूलानि यो धावति स्वादुकानि, आख्याति धर्ममुदरानुग्रद्ध । 
अयाहु स आचार्याणा छताशे, य आलापयेदशनस्य हेती ॥२४॥। 
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अन्चयार्थ 
(उदराणुगिद्धे) पेट भरने में आसक्त (जे) जो साधक (साउगाइ कुलाइ 
घावइ) स्वादिष्ट भोजन वाले घरों मे दौडते है, तथा (धम्म आधाति) वहाँ जाकर 
घमंकथा--धर्मोपदेश करते है, (से आवरिपाण सयपे) वे साधक आचार्थों या आयों 
(साधुओ ) के शताश के समान हैं, (जे असणस्प्त हेऊ लावएज्जा) जो भोजन के लोभ 
के कारण अपना गुण स्वय वर्णन करते हैं, वे आर्यो के शताश भी नही है, (अहाह) 
ऐसा तीर्थंकर ने कहा है । ॥॒ 
भाव 
जो उदरभरण में आसक्त होकर स्वादिष्ट भोजन के लोभवश 
सुस्वादूभोजन वाले अच्छे-अच्छे घरो मे ताक-ताक कर जाता है, वहाँ जाकर 
धर्मोपदेश देता है, तथा जो स्वादिष्ट भोजन के लिए अपना ग्रुण-क्रीतेन 
करता है, वह आचार्यों के सौवे हिस्से के बरावर भी नही है, ऐसा तीर्थंकरो 
ने कहा है । 
व्यास्या 
भोजन के लिए धर्मोपदेश ओर ग़ुणकीतंन वयो ? 
साधक की भिक्षा स्वाभिमानपूर्वक अमीरी भिक्षा है, वह भिखारियो जैसी 
दीनवृत्ति से प्रेरित नही होती । इसलिए शास्त्रकार कहते हैं--जो साधु अपनी घधमे- 
मर्यादाओ को भूलकर स्वादिष्ट भोजन पाने की घुन में समभाव से घरो मे गोचरी 
करने के वजाय, तताक-ताक कर बार-बार उन्ही घरो मे जाता है, जहाँ स्वादिष्ट 
चटपटा भोजन मिलता हो, तथा वहाँ उस घर के लोगो को रिपझाने के लिए मनो- 
रजक घमंकथा भी वह करता है। इतना ही नही, इससे आगे बढकर वह उन्हे अपना 
पकक्‍का भक्त (केवल स्वादिष्ट भोजन पाने हेतु) बनाने की कोशिश करता है, उनके 
मन में अपने प्रति श्रद्धाभक्ति बढाने या जमाने के लिए वह अपने गुणो की बढ-चढ 
कर स्वय प्रशसा करके उक्त गृहस्थ के परिवार वालो को आकर्षित करता है। और 
« भी मनन, तत्र आदि के अनेको उपाय अजमाता है । आहार पाने हेतु इस प्रकार की 
तिकडमवाजी करने वाला वह साधक आचार्यों के शताश के समान भी नही है, ऐसा 
तीर्थंकरों ने कहा है । वह साधक कुशील है, उदरानुगृद्ध है, चटोरा है, पेटू है । 
सूल पाठ 
णिक्खस्म दीणे परभोयणमि सुृहमगलोए उदराणुगिद्धे । 
नीवारगिद्धेव महावराहै, अदूरए एहिइ घातमेव 
ससकृत छाया 
निष्क्रम्प दीन परमभोजने हि मुखमागलिक उदरानुगृद्ध । 
नीवा रगृद्ध इव महावराहु, अदूर एष्धति घातमेव 


२ ०।। 


॥र५।। 


पर सूच्रकृताग सूत्र 


अन्वयार्थ 
(णिक्खस्म) जो पुरुष साधु दीक्षा के लिए घर से निकल कर (परभोयणमि) 
दूसरे के भोजन के लिए (रीणे) दीन बनकर (घुहमगलोए) माट की तरह मुख 
मामलिक वनत्रा ह, जी-हजूरी करते हुए मुह पर दूसरे की प्रशसा करता है, (नीवार- 
गिद्ध द महात्॒राहे) वह चावल के दानो में आसक्त मोटे ताजे सूअर की तरह 
(उदराणुगिद्ध ) पेट भरने मे ही आसक्त हे, ( अद््दरए) वह निकट भविष्य में ही 
(घातमेव ) नाश को ही (एहिइ्) प्राप्त होगा । 
भावार्थ 
जो पुरुष मुनि दीक्षा के लिए घरवार छोडकर निकला है, किन्तु 
दूसरे के भोजन के लिए दीन बनकर भाट की तरह चापलूसी करता है 
वह चावल के दानो मे आसक्त मोटे ताजे सुअर की भाँति अपना पेट पालने 
मे हो आसक्त है। ऐसा व्यक्ति शीघ्र ही विनाश को प्राप्त होगा । 
व्याख्या 
पेट के लिए कितनी दीनता ? कितनी चापलूसी ? 
इस गाथा में बताया गया है कि साधु बन जाने के वाद स्वादलोलुपतावश 
दीनता, चापलूसी और जी-हजूरी करके साधक अपना कितना पतन कर लेता है ? 
अपनी आत्मा का फ़िस प्रकार विनाश फर लेता है ”? वास्तव मे घरबार, कुटुम्ब- 
कबीला और धन-धान्य आदि छोडकर साधु बन जाने के बाद वह गृहस्थ के यहाँ 
बने हुए भोजन मे से मथधुकरी वृत्ति से अनेक घरो मे से थोडा-थोडा आहार लेकर 
अपना निर्वाह करता है, किन्तु जब वह साधु अपनी उच्चवृत्ति, साधुता, त्याग- 
तपस्या का विचार नही करता, सिर्फ जिह्वालोलुप बन जाता है, तब वह यथालाभ 
सतुष्ट न होकर सरस स्वादिष्ट भोजन के लिए भिखारी की तरह दीन बनकर अनेक 
घनिको या सत्ताधीशो को चाटुकारी, खुशामद, जीहज्री करने लगता है, वह उन्हे 
प्रसन्‍न करने के लिए ठकुरसुहाती बात कहता है। कई बार उनकी प्रशसा मे अति- 
शयोक्ति भरे वचन कहकर वह उन लोगों को प्रसन्ष करता है--आप तो महान्‌ 
पुण्यवान है, भाग्यशाली है, आपको कौन नही जानता ? आप तो कर्ण की तरह 
महादानेश्व॒रो है, आप धर्मात्मा हैं, आपके ग्रुणो की सर्वत्र प्रशसा हो "ही है, धर्मकार्यो 
से और साधुसन्तो की सेवा मे आप कभो पीछे नही रहते, इत्यादि | भाटो की तरह 
इस प्रकार की चादुकारिता वह सर्वेस्वस्थागी साधु क्यो करता है ? इसका कारण 
शास्ज॒कार बताते हैँं---'उदराणुगिद्धे वह साधु पेट है, उदरम्भरी है, स्वादलोलुप है । 
अपनी जिह्वालोलुपता के कारण बह पेट भरने मे उसी तरह ट्ठ पडता है, जैसे 
विशालकाप सूअर चावल के दानो पर एकदम टूट पडता है। परन्तु जिस प्रकार 
विशालवाय सूअर चावल के दानों मे लुब्ध होकर भारी सकट मे फेस जाता है, 
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अपनी जान गँवा देता है, वैसे ही वह कुशील असयमी साधक उदरपूर्ति में आमक्त 
होकर अपने सयमी जीवन का नाश कर देता है, अहिसा, सत्य आदि महात्रतों को 
भी वीरे-धीरे खो बैठता है और एक दिन सयमप्राणहीन खोखला साधुवेप का ढाँचा 
मात्र रह जाता है| शास्त्रकार कहते हैं--अभट्टरए एहिद घातमेव ॥' भर्थात्‌ वह शोच्न 
ही नष्ट हो जाता है। यहाँ घात (नाश) दो प्रकार का है-द्रव्यचात और भाव- 
घात । द्रव्य से अतिस्वादिष्ट, गरिष्ठ, दुष्पाच्य भोजन प्रतिदित करने से शीघ्र ही 
रोगग्रस्त होकर उसका शरीर विनष्ट हो जाता है, भाव से सयमी-जीवन, महात्नरत आदि 


से वह नष्ट हो जाता है | स्वादलोलुपता के कारण नाना कर्मवन्‍्धन करके वह नीच 
योनियों से वार-बार परिभ्रमण करता है । 


सघछूल पाठ 
अन्नस्स पाणस्सिहलोइयस्स, अणृष्पिय भासति सेवमाणे । 
पासत्थय चेव कुसीलय च, निस्सारए होइ जहा पुलाए ॥२६॥। 
ससस्‍्कृत छाया 
अन्नस्य पानस्थेह लौकिकस्यानुप्रिय माषते सेवमान । 
पाइवेस्थता चैव कृशीलता च, नि सारो भवति यथा पुलाक ॥रश।। 
अन्वयाथें 
(अन्नस्स पश्णस्स) मोजन तथए पानी (इहलोइयस्स) एवं वस्त्र आदि इह- 
लौकिक साधनो के लिए (सेवसाणे) एक सेवक---दास की तरह जो पुरुष (साथुवेषी ) 
(अणुष्पिय भासति) अहारादि के दाता के अनुकूल प्रिय भाषण करता है, ठकुर- 
सुहाती बात कहता है, (पासत्यय चेद्र कुलीलय च) वह॒ धीरे-धीरे पराश्वेस्थ भाव 
(आचा र-शैथिल्य) को और कुशीलभाव (दृषित समयमित्व-साधुत्व ) को प्राप्त होता 
हैं। और एक दिन वह (निस्सारए होइ जहा पुलाए) भुस्से की तरह नि सार- 
निसत्त्व सयमप्राण से रहित, थोथा हो जाता हैं । 
भावाथे 
जो पृरुष (साधु वेषधारी) अन्न-पान तथा वस्त्र आदि इहलौकिक 
पदार्थों के लोभ से दातापुरुष को ठकुरसुहाती बातें कहता है। ऐसा व्यक्ति 
पाइर्वेसथ तथा कुशील वन जाता है और भुस्से के समान निसत्त्व (थोथा) 
हो जाता है । 
व्याव्या हे 
साधु का वेष परन्तु साधुत्व से रहित थोया नि सार 
इस गाथा में यह बताया गया है कि जो साधु बढ़िया रुचिकर अन्न-पानी या 
वस्त्र आदि के लिए राजाओं के सेवक की तरह दाता की जी-हजूरी करता है, 


बन सुत्रकृताग सून 


अन्वयार्थ 
(णिक्स्स्म) जो पुरुष साधु दीक्षा के लिए घर से भिकल कर (परभोयणमति) 
दूसरे के मोजन के लिए (रीणे) दीन बनकर (सुहमगलीए) भाट की तरह मुख 
मागलिक बनता है, जी-हजूरी करते हुए मुह पर दूसरे की प्रशसा करता हू, (तीवार- 
गिद्ध व महान राहे) वह चावल के दानो में आसक्त मोटे ताजे सूअर को तरह 
(उदराणुगिद्ध ) पेट भरने मे ही आसक्त है, (अदुरए) वह निकट भविष्य मे ही 
(घातमेव) नाश को ही (एहिइड) प्राप्त होगा । 
भावार्थ 
जो पुरुष मुनि दीक्षा के लिए घरवार छोडकर निकला है, किच्तु 
दूसरे के भोजन के लिए दीन बनकर भाट की तरह चापलूसी करता है 
वह चावल के दानो मे आसक्त मोटे ताजे सुअर की भाँति अपना पेट पालने 
से ह्वी आसक्त हे | ऐसा व्यक्ति शीघ्र ही विनाश को प्राप्त होगा । 
व्याख्या 
पेट के लिए कितनी दीनता ? कितनी चापलूसी ? 
इस गाथा मे बताया गया है कि साधु बन जाने के वाद स्वावलोलुपतावश 
दीनता, चापलूसी और जी-हजूरी करके साधक अपना कितना पतन कर लेता हैं ” 
अपनी आत्मा का किस प्रकार विनाश कर लेता है ” वास्तव मे घरवार, कुटुम्ब- 
कबीला और धन-धानन्‍्य आदि छोडकर साधु बन जाने के बाद वह गृहस्थ के यहाँ 
बने हुए भोजन मे से मथुकरी वृत्ति से अनेक घरो में से थोडा-योडा आहार लेकर 
अपना निर्वाह करता है, किन्तु जब वह साधु अपनी उच्चवृत्ति, साधुता, त्याग- 
तपस्था का विचार नही करता, सिर्फ जिद्धालोलुप बन जाता है, तब वह यथालाभ 
सतुष्ट न होकर सरस स्वादिष्ट भोजन के लिए भिखारी की तरह दीन बनकर अनेक 
धनिको या सत्ताधीशो की चाटुकारी, खुशामद, जीहजूरी करने लगता है, वह उन्हे 
प्रसन्‍न करने के लिए ठकुरसुहाती वात कहता है | कई बार उनकी प्रशसा में अति- 
शयोक्ति भरे वचन कहकर वह उन लोगों को प्रसन्न करता है--आप तो महान्‌ 
पुण्यवान है, भाग्यशाली हैं, आपको कौन नहीं जानता ? आप तो कर्ण की तरह 
महादानेश्वरो है, आप घर्मात्मा हैं, आपके ग्रुणो की सववंत्र प्रशसा हो "ही है, धर्म कार्यों 
मे और साधघुसन्तो की सेवा मे आप कभी पीछे नही रहते, इत्यादि । भाटी की तरह 
इस प्रकार की चाटुकारित्ग यह सर्वस्वत्यागी साधु क्यो करता है ”? इसका कारण 
शास्त्रकार बताते है---उदराणुगिद्ध ' बह साथ पेटू है, उदरम्भरी है, स्वादलोलुप है । 
अपनी जिद्धालोलुपता के कारण बह पेट भरने मे उसी तरह ट्ट पडता है, जैसे 
विशालकाय सूअर चावल के दानो पर एकदम टूट पडता है। परन्धु जिस प्रकार 
विशालवाय सूअर चावल के दानो मे लुब्ध होकर भारी सकेट मे फँस जाता है, 
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अपनी जान गँवा देता है, वैसे ही वह कुशील असयमी साधक उदरपूर्ति मे आसक्त 
होकर अपने सयमी जीवन का नाश कर देता है, अहिसा, सत्य आदि महातन्नतों को 
भी वीरे-धीरे खो बैठता है और एफ दिन सयमप्राणहीन खोखला साधुवेप का ढाँचा 
मात्र रह जाता है | शास्तकार कहते है--'अदृुरए एहिइ घातमेव । भर्थात्‌ वह शोष्र 
ही नष्ट हो जाता है । यहाँ घात (नाश) दो प्रकार का है-्वत्यवात और भाव- 
घात । द्रव्य से अतिस्वादिष्ट, गरिण्ठ, दृष्पाच्य भोजन प्रत्तिदिन करने से शीघ्र हो 
रोगग्रस्त होकर उसका शरीर विनष्ट हो जाता है, भाव से सयममी-जीवन, महाब्षत आदि 


से वह नष्ट हो जाता है। स्वादलोलुपता के कारण नाना कर्मवन्धन करके वह नीच 
योनियो में बार-बार परिभ्रमण करता है । 


मल पाठ 
अन्नस्स पाणस्सिहलोइयस्स, अणुष्पिय भासति सेवमाणें । 
पासत्थय चेव कुसीलय च, निस्सारए होइ जहा पुलाए ॥२६॥। 
संस्कृत छाया 
अन्नस्य पानस्थेहू लौकिकस्यानुप्रिय भाषते सेवमान | 
पारवेस्थता चेंच कृशीलता च, नि सारो भवति यथा पुलाक ॥२६॥ 
अन्वयाये 
(अन्तस्स पाणस्स) भोजन तथा पानी (इहलोइयस्स) एवं वस्त्र आदि इह- 
लौकिक साधनों के लिए (सेवमाणे) एक सेवक--दास की तरह जो पुरुष (साधुवेषी ) 
(अणृष्पिध भात्तति) आहारादि के दाता के अनुकूल प्रिय साषण करता है, ठकुर- 
सुहाती बात कहता है, (पासत्थय चेब कुत्तोलय च) वह धीरे-धीरे पाश्वेस्थ भाव 
(आचा र-शैथिल्य) को और कुशीलमाव (दूषित सयमित्व-साधुत्व ) को प्राप्त होता 
है। और एक दिन वह (निस्सारए होइ जहा पुलाए) भुस्से की तरह निसार- 
नि सत्त्व सयमप्राण से रहित, थोथा हो जाता हूँ । 
भाव 
जो पुरुष (साधु वेषधारी) अन्त-पान तथा वस्त्र आदि इहलौकिक 


पदार्थों के लोभ से दातापुरुष को ठकुरसुहाती बाते कहत। दहै। ऐसा व्यक्ति 
पाइवेस्थ त्था कुशील बन जाता है और भस्से के समान नि सत्त्व (थोथा) 
हो जाता है । 


व्याल्या 


साधु का वेष परन्तु साधुत्व से रहित थोथा नि सार 
इस गाया मे यह वताया गया है कि जो साधु वढिया रुचिकर अन्न-पानी था 


तैस्‍्त्न आदि के लिए राजाओ के सेवक की तरह दाता की जी-हजूरी करता है, 


७८८ सूच्रकृताग सूत्र 


उसकी हा में मिलाता है, ठकुरसुहाती बाते करता है, रिन्‍्तु दाता के जीवन में कोई 
ऐबव या भूल हो तो उसे ताराजी के डर से सावधान नहीं कर सकता, ऐसा साधुवेपी 
व्यक्ति पेट मरने मे आसक्त होकर ही यह सब प्रपञ्च करता है । शास्त्रकार कहते 
है-- ऐसा साधु साधु के वप में है, कदावित्‌ साथु की कुछ क्रियाएँ भी ऊपर-ऊपर 
से कर लेता हो, परन्तु अन्दर से उत्तका जीवन भुस्से की तरह चारित्ररुपी सार से 
हीत, नि सत्त्व और थोथा ह । ऐसा व्यक्ति आचारहीन पाश्वस्थ-सा हो जाता है 
या वह विप्रीत आचार से युक्त कुशीत-सा हो जात्ता है। अत वह स्वयूथिक साधुओ 
के अपमान का पात्र हो जाता है, और परलोक म भी दुगति का भाजन बनता है । 
सूल पाठ 
अण्णातपिडेणडहियासएज्जा, णो पुयण तबसा आवहेज्जा । 
सह हि रूवेह्ठि असज्जमाणे, सब्वेहि कामेहि विणीय गेहि ॥२७॥। 
सस्‍कत छापा 
अज्ञातपिण्डेनाधिसहेत्‌ू, न पुजन तपसाउथश्वहेत्‌ | 
शब्दे रूपे रसज्जन, सर्वेभ्य कामेभ्यो विनीय गृद्धिम्‌ू २७॥। 
अन्चवयार्थ 
(अण्णातापिडेण४हियासएज्जा) साधु अज्ञातपिण्ड के हारा अपना निर्वाह करे । 
(तपसा पूयण णो आवहेज्जञा) और तपस्पा के द्वारा अपनी पृजा-प्रतिष्ठा की इच्छा 
ने करे, तथा (सहेहि रूवेहि असज्जमाणे) शब्दों और रूपो (दृश्य वस्तुओ) मे 
आसक्त न होता हुआ (सब्बेहि कार्मेह गेहहि विणीय) समस्त विषय-कामनाओ से ग्ृद्धि 
--आसक्ति हटाकर एकमात्र सयम मे रत होकर रहे। 
भावार्थ 
साध अज्ञात पिण्ड (अपरिचित घरो से लाए हुए भिक्षान्न) से अपना 
निर्वाह करे । तपस्या के द्वारा पूजा-प्रतिष्ठा की इच्छा न करे तथा शब्दो 
रूपो तथा विविध प्रकार के विषयभोगो से आसक्ति हटाकर शुद्ध सयम का 
पालन करे.। 
व्यास्या 
सुशील साधक का आचार-विंचार 
कुशील साधु वेषधा रियो के सम्बन्ध मे पहले कहा जा चुका है, अब यहाँ से 
उसी सन्दर्भ मे उसके प्रतिपक्षी सुशील साधक के आचार-विचार के सम्बंध मे शास्त्र- 
कार कहते है - अण्णात्तपिडेण विणीय गेहि । 
तात्पयें यह हैं कि पिछली गाथाओ बतलाए हुए जो अग्निहोच्र तथा जलस्पशों 
आदि से मोक्ष को प्राप्ति न मानता हो तथा अग्निकाय आदि के समारम्म न करे, 
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वह सुशील साधु माना जाएगा, बशनें कि वह स्वादिष्ट आहार-पानी आद के लिए 
ताक-ताक कर अच्छे घरो मे न जाएं, न उन दाताओं की झूठी प्रशसा आदि करके 
आहारादि ले। तब फिर यह सवाल उठेगा कि वह सुशील साथ निर्दोष आहारपानी 
कैसे प्राप्त करे ? कैसे जीए ? कंसे रहे ” इसके समाचानाथे इस गाया मे बताया गया 
कि वह अज्ञात (जिन घरो का पहले-पीछे का उससे कोई परिचय न हो) घरो से पिण्ड 
(आहार-पानी आदि) ग्रहण करे, और अपने पयमी जीवन का पालन करे । ऐसे घरो 
से तो प्राय अन्त (भुक्तशिष्ट) और प्रान्त (वचा-लुचा फके जाने योग्य) रूखा- 
सूखा और नीरस आहार ही मिलेगा, परन्तु सुगील एवं अहिसामू्ति प्ताबु इसकी 
परवाह न करे, वह ऐसा तुच्छ आहार मिलने पर मन में दीनता न लाए और 
उत्कृष्ट आहार मिल जाए तो गर्व नही करें। समभाव से उस आहार को उदरस्थ 
करले । यहाँ 'अहियासएज्जा' पद इस वात का भी द्योतक है कि समभावी साधक 
अपने आप को इसी साँचे भे ढाल ले । किन्तु अपना गुणोत्कीतेन करके, अपना परिचय 
देकर, तप, चारित्र, मत्न-यत्रादि चमरकार के वलपर आदर और प्रतिप्ठा प्राप्त करने 
का प्रयास त करे क्योकि इससे वह सुशील साधक फिर उन्ही पूर्वोक्त दोपो से लिप्त 
हो जाएगा | ऐसा करके तो साधक अपनी मुक्तिहेतुक तपस्या, साधना और आरा- 
घना को बेचकर घाटे मे रहेगा | कहा भी है-- 
पर लोकाधिक धांम, तप -श्र्‌ तमिति दृयम । 
तदेवार्थित्वनिलु प्तसार तृणलवायते | 
अर्थातू--परलोक मे श्रं ष्ठ स्थान दिलाने वाले दो ही पदार्थ है--तप और 
श्रूत । इनसे सासारिक पदार्थ की इच्छा करने पर इनका सार निकल जाएगा, ये 
तिनके की तरह नि सार हो जायेंगे । 
जैसे रस मे आसक्ति न करने की बात कही, वैसे शब्द और रूप से भी तथा 
समस्त विपयभोगो---गन्ध और स्पर्श आदि मे भी सुशील साधक आसक्ति को फठ- 
कने न दे। किस प्रकार इन पर से आसक्ति हटाए ? इसके उत्तर मे एक प्राचीन 
आचार्य के विचार सुनिए--- 
सह सु य भदयपावएसु, सोयविसयमुवगएसु.. | 
तुट्ठण व रुट्ठण व समरणंण सया ण होयब्ब ॥१॥ 
रूवेसु य भहयपावएसु चक्‍वुविसयमुवगएसु. ॥ 
चुट्ठण व रुट्ठेण व समणेण सया ण होयव्व ॥२।। 
गधंसु य भदयपावएसु, घाणविसयमुवगएसू. । 
तुट्ठंण व रुट्ठेण व समणेण सया ण होयव्व ॥१॥। 
भक्खेसु य भहयपावएसु, रसणविसयमुवगएसु । 
तुट्ठण व रुटूठंण व समणेण सया ण होयव्ब ॥४॥। 
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फासेसु य. भददयपावएयु, फासविसयमुवगएसु । 
तुटठेण व रुटुठछेण व समणेण सया ण होयठ्य ॥॥५॥। 
वीणा और वेणु (वर्तमान मे रेडियो आदि) के मधुर शब्द कान में टकराएँ 
तो साधु उनमे प्रसन्न न हो, और न ही ककंश शब्द कान में पडने पर उन पर अम्रसन्न 
हो। इसी प्रकार सुन्दर और असुन्दर रूप मी आँखों के सामने आएँ तो साथु कदापि 
उन पर प्रसन्न या अग्रसन्न न हो, गन्ब अच्छा या बुरा जैसा भी नाक मे आए, साथ 
कभी तुष्ट या रुष्ट न हो, भोज्य पदार्थ स्वादिष्ट या खराब जैसे भी जीभ पर भाएँ, 
साधु उनके प्रति तोप था रोप न लाए। इसी प्रकार स्पर्श भी भला या बुरा जैसा 
भी शरीर से हो, साबु न तो उन पर खुश हो, न नाराज । निष्कपें यह हैं कि 
मनसहित पाँचो इन्द्रियो के जो मी मनीज्ञ-अमनोज्ञ विपय हो, उनके प्रति राग (आसक्ति) 
या हे प (घृणा, रोप आदि) न करे, समभाव से अपने शुद्ध सयमपथ पर चले | 
इच्छा-मदनरूप समस्त कामविकारो से आसक्ति हटाकर शुद्ध त्यम पालन करे | 
सूल पाठ 
सव्वाइ सगाइ अइच्च धीरे, सव्वाइ दुक्खाइ तितिक्खमांणे । “ 
अखिले अगिद्धे अणिएयचा री, अभयकरे भिक्‍्खू अणाविलप्पा ॥[२५॥ 
सस्क्ृत छाया हु 
सर्वान्‌ सगानतीत्य धीर , सर्वाणि दु खानि तितिक्षमाण । 
अखिलोश्गुद्घोडनियतचारी, अभयकरो भिक्षुरनाविलात्मा ॥।२८॥ 
अन्वयार्थ 
(घीरे भिक्‍लु) बु्धिशाली भिक्षु (सब्वाइ समाइ अदृच्च) सवंसगो को छोड- 
कर, (सब्वाद दुक्वाइ तितिक्खमाणे) सब दु खो को सहन करता हुआ (अखिले अगिद्धे 
अणिएयचारी) ज्ञान-दर्शन-चारित्र से सम्पूर्ण तथा विपयभोगों में अनासक्त एवं अश्रति- 
बद्धविहारी (अभयकरे) प्राणियो को अभयदान देने वाले (अणाविलप्पा) तथा विपय- 
कषायो से अनाकुल-आत्मा होकर सयम का भलीभाँति पालन करता है | 
भावार्थ 
बुद्धि से सुशो भित भिक्षु समस्त आसक्तियुक्त सम्बन्धों का परित्याग 
करके समस्त दु तो को सहन करता हुआ, ज्ञान-दशेत-चारित्र से परिपूर्ण 
विषयभोगो मे अनासक्त एवं अप्रतिबद्धविहारी होता है । तथा वह प्राणियी 
को अभय देता हुआ और विषय-कषायों से अनाकुल होकर सुचारु रूप से 


सयम का पालन करता है । 
हा व्याल्या 
सुशील साधु की घयम साधनाएं 


पूरवंगाथा मे सुशील सावु के आचार-विचारो का निरूपण किया था, इस 
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गाथा मे उसकी विभिन्न ताधनाओ के सम्बन्ध मे निरूुपषण करते है। प्रवंगाथा मे 
पाँचो इन्द्रियो के विपयो मे रागद्व प रहित होकर सयमस्थ रहने की वात थी, इस 
गाथा में अच्य साधनाओ के सम्बन्ध मे कहते है सर्वे सगो का त्याग वरने का अर्य 
है आभ्यन्तर सग-आमसक्ति और बाह्य सजीव-निर्जीव पदार्थों के प्रति भासक्ति यानी 
दोनो प्रकार के परिग्रहो को छोडकर विवेकी साधक शारीरिक-मानसितः दुसों के 
समय सहनशील बने--यानी उपसर्गो और परीपषहो से उत्पन्न दु सो को ममशावपुर्वक 
सहन करता रहे । तभी वह अखिल यानी ज्ञान-दर्शन-चारित्र से सर्वागपर्ण वनता 
है। और जब वह कामवासनाओ मे आसक्त नहो होता, तभी वह अप्रतिबद्वविहारी 
होता है द्व्य-क्षेत्र काल-माव के प्रतिबन्ध से रहित होकर विचरण करता है । ऐसा 
होने पर ही वह स्वय निर्भय होकर दूसरो का अभयदाता वनता है। ये सव साध- 
नाएँ तमी सफल हो सकती है, जब साधक विपयो और कपायो से आकुल नही होता 
उन्हे सेदन के लिए उतावला नही होता, न उनसे घबराता हे, तिलमिलाता हे । ये 
सुशील साधु की कुछ आवश्यक सयम-साधनाएँ है । 


सूल पाठ 


भारस्स जत्ता भुणि ्ुजएज्जा, कखेज्ज पावस्स विवेग भिक्‍वू्‌ । 
दुब्लेण पुटठे घयभाइएज्जा, सगामसोसे व पर दमेज्जा 


)।२६९॥ 
ससस्‍्कत छाया 
भारस्य यात्राय सुनिभु अजीत, काक्षेत्‌ पापस्य विवेक भिक्षू । 
दू खेन स्पृष्टो चुतमाददीत, सम्रामशीपे इच पर दमयेत्‌ २९१ 
अन्चयार्थ 
([पुणि भारस्स जत्ता) मुनि पंचमहात्रतरूप सयम यात्रार्थ (भुजएज्जा) 
आहार करे । (भिक्‍ख्‌ पावस्स चित्रेण कखेज्ज ) भिक्षु अपने पूर्वषाप का त्याग करने 


की इच्छा करे । (दुश्लेण पुदुठे घुधमाइएज्जा ) दुख का स्पर्श होने (आ पडने ) पर 
घुत - सयम या मोक्ष को गहण-स्मरण करे, या उसमे ध्यान लगाए | (ध्रगाभसीसे व 
पर दसेज्जा) युद्ध भूमि मे (युद्ध के मो्चे पर) जैसे सुभट पुरुष शत्रु के योद्धा का दमन 
करता हे, उसी तरह साधु कर्मरूपी शत्रु का दमन करे । 
भावशथ 

मुनि सयम के निर्वाह के लिए आहार करे, भिक्ष अपने पूर्वपाप को 
छोडने का सकल्प करे, दू खो का स्पर्श होने पर साधु अपने सम्रम या मोक्ष 
का चिन्तन करे या ध्यान लगाए । जैसे सुभट पुरुष युद्ध के मोर्चे पर झत्र्‌ 
के दमन करता है, वेसे ही साधु कर्मरूपी शत्रु का दमन करे | हु 


७१२ सूत्रक्रंताग सूत्र 


व्याख्या 
सुशील साधु चार बातो से सावधान रहे 

इस गाथा में सुशील साधु को सयम रक्षा के लिए किन-किन बातों से साव- 
धान रहना चाहिए ”? यह बताया गया है। साधु को निम्नलिखित बातो से साव- 
धान रहना चाहिए -- 

(१) वह ध्यान रखें कि सयम यात्रा के निर्वाह के लिए मुझे आहार 
करना है, (२) पूर्वकृत पापो का त्याग करने का प्रतिदिन सकल्प करे, अन्यथा पृव 
सस्कार उसके सार्ग मे विघ्न डालेंगे, (३) जब कभी दु खो से घिर जाय, तब मोक्ष 
या सयम में अपना ध्यान ओतप्रोत कर दे, (४) कर्मशत्रु का दमन करता रहे, 
अगर कमंशत्रु को आगे बढने या मनमाना करने दिया जाएगा तो वह आत्मा पर 
हावी हो जाएगा, फिर आत्मा अपनी साधना को निविध्नतापूर्वक नही कर सकेगा । 
अत सुशील साधक को अपनी सयम साधना शुद्ध एव तेजस्वी रखने के लिए इन 
वातो से सावधान रहना चाहिए । 


मूल पाठ 

अवि हम्ममाणे फलगावतट्ठी, समागम कखति अतकस्स । 
णिधूय कम्म ण पव्चुवेइ, अक्खक्खए वा सगडं ।३०॥। 
॥त्ति बेसि॥ 

सस्क्ृत छाया 
अपि हन्यमान फलक्रावतष्टी, समागम कारक्षत्यन्तकस्य । 
निधू य कर्म न प्रपञ»चमुपैति, अक्षक्षय इव शकटम्‌ ॥३०।॥। 
॥ इति ब्रवीमि ॥ 
अन्चयार्थ 


(अबि हम्मसाणं) परीषहो और उपसर्गों के द्वारा पीडा पाता हुआ भी उसे 
सहन करे (फलगावतदूठी) जैसे लकडी के तख्ते को दोनों ओर से छीले जाने पर वह 
रागद्व ष नही करता, वैसे ही बाह्य और आशभ्यन्तर तप से कष्ट पाता हुआ भी साधक 
राग ष न करे, (अतकस्स समागभ कखति) किन्तु मृत्यु के आने की प्रतीक्षा करे । 
(णिघूयकम्म ण पवचुवेइ) इस प्रकार कर्म को दूर करके साधु जन्म, मरण, रोग, 
शोक आदि को प्राप्त नही करता। (अक्खक्खए वा सगड) जैसे अक्ष (धुरी) के 
टूट जाने से गाडी जागे नही चलती है | (त्ति बेमि) ऐसा मैं कहता हूँ । 

भावार्थ 

परीषहो और उपसर्गो से पीडित होता हुआ भी साधु उसे सहन करे, 

जैसे दोनों तरफ से छोला जाता हुआ काष्ठ का तख्ता रागद्व षः नही करता, 
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वेसे ही बाह्य-आश्यन्तर तप से या परीपहो-उपसर्गों से कष्ट पाता हुआ 

साधु भी रागद्व घ न करे अपितु समभावपूर्वक पीडा सहने हुए मृत्यु की 

प्रतीक्षा करे । जैसे गाडी की धुरी टूट जाने पर वह आगे नही चलती, वैसे 

ही कर्म काट देने पर जन्म, मरण, रोग, शोक आदि प्रपच की गाडी भी 

आगे नही चलती । अर्थात्‌ वह जन्ममरणादि को प्राप्त नही करता । 
व्याख्या 


सुशील साधक द्वारा अन्तिम मजिल पाने का उपाय 

साधक और सव सावधानी तो रख सकता है, परन्तु जब परीपहों और उप- 

सर्गो की वौछार होने लगती है, तब पीडा के मारे उसका मन प्राय डगमगाने लगता 
है। वह सोचने लगता है, क्यों व्यर्थ ही इन परीपहो को सहां जाए ? इनके सहने से 
वर्तमान में तो अत्यन्त दु ख हो रहा है, आगे कहाँ सुख मिलने वाला है, इन दु खो 
के सहने से ? इस प्रकार साधक परीपह और उपसर्गों के कष्ट से कतराता है, वह 
पैव कुछ छोडने को उद्यत हो जाता है, ऐसे मौके पर जास्त्रकार साधक को परामर्श 
देते है कि वह परीषह या उपसर्ग के कष्ट को एक प्रकार की वाह्य एवं आष्यन्तर 
पपस्पा समझकर समभाव से सहन करे ) जैसे काठ का तख्ता दोनो ओर से छीला 
जाने पर भी उसमे किसी प्रकार का राग-द्व ष नही होता, वैसे ही बाह्य-आभ्यन्तर 
तप से शरीर कौ तपाने से दुर्बल हो जाने पर भी साधक राग प न करे) यदि 
शरीर नष्ट होने को हो, और किसी त्तरह से भी धर्मपालन करने मे समर्थ न हो तो 
साधु को चाहिए कि वह मृत्यु का हँसते-हँसते स्वागत करे, मृत्यु का आलिगन करने 
वह बिलकुल न झिझके । आठ प्रकार के कर्मो के क्षय हीने से शरीर से सम्बन्धित 
जन्म, जरा, मरण, रोग, शोक आदि ससार प्रपञु्च उसी तरह मिट जाता है, 
जिस तरह गाडी का बुरा टूट जाने पर गाडी वही रुक जाती है। 


ससाररूपी प्रपच' 
_ पमाप्त होना ही अन्तिम मजिल--मोक्ष पाना है, जहाँ से फिर वापस लौटना 
नही होता । 


इति शब्द समाप्ति अर्थ का सूचक है, ब्रवीमि का अर्थ पूर्ववत्‌ है । 


इस धकार कुशील परिभाषा भामक सप्तम अध्ययन अमर सुखबोधिनो 
व्याज्या सहित सम्पर्ण हुआ । 


॥ कुशील परिभाषा नासक सप्तम अध्ययन समाप्त ।। 


७१२ सूत्रकंताग सूत्र 


व्याख्या 
सुशील साधु चार बातो से सावधान रहे 

इस गाथा में सुशील साधु को सयम रक्षा के लिए किर्न-किन वातो से साव- 
धान रहना चाहिए ” यह बताया गया है। साधु को निम्नलिखित बातो से साव- 
धान रहना चाहिए -- 

(१) वह ध्यान रखें कि सयम यात्रा के निर्वाह के लिए मुझे आहार 
करना है, (२) पूर्वेकृत पापो का त्याग करने का प्रतिदिन सकल्प करे, अन्यथा पुष 
सस्कार उसके मार्ग भे विध्न डालेंगे, (३) जब कभी दु खो से घिर जाय, तब मोक्ष 
या सयम में अपना ध्यान ओतप्रोत कर दे, (४) कर्मशनञ्न॒ का दमन करता रहे, 
अगर कमंशत्रु को आगे बढने या मनमाना करने दिया जाएगा तो वह आत्मा पर 
हावी हो जाएगा, फिर आत्मा अपनी साधना को निविध्नतापूर्वक नही कर सकेगा ! 
अत सुशील साधक को अपनी सयम साधना शुद्ध एव तेजस्वी रखने के लिए इन 
बातो से सावधान रहना चाहिए । 


मूल पाठ 

अवि हम्ममाणे फलगावतट्ठी, समागमं कखति अतकस्स । 
णिधूय कम्म ण पवचुवेइ, अक्खक्खए वा सथर्ड ।॥२०॥। 
(त्ति बेसि॥ 

सस्कृत छाया 
अपि हन्यमान फलक्रावतष्टी, समागम कारक्षत्यन्तकस्थ । 
निधू य कर्म न प्रपञ”चमुपैति, अक्षक्षय इव शकटम्‌ ।३०।॥। 
॥ इति ब्रवीमि ॥। 
अन्वयार्थ 


(अवि हम्मसमाणण) परीषहो और उपसर्गों के द्वारा पीडा पाता हुआ भी उसे 
सहन करे (फलगावतद्‌ठी) जैसे लकडी के तख्ते को दोनो ओर से छीले जाने पर वह 
रागद्व ष नही करता, वैसे ही बाह्य और आशभ्यन्तर तप से कष्ट पाता हुआ भी साधक 
रापव्व ष न करे, (अतकस्स समागम कखति) किन्तु मृत्यु के आने की प्रतीक्षा करे। 
(णिधूयकम्म ण पबचुबेइ) इस प्रकार कर्म को दूर करके साधु जन्म, मरण, रोग, 
शोक आदि को भ्राप्त नही करता। (अक्खक्खए वा सगड) जैसे अक्ष (धुरी) के 
टूट जाने से गाडी आगे नही चलती है । (त्ति बेमि) ऐसा में कहता हूँ । 

भावार्थ 

परीषहो और उपसर्गों से पीडित होता हुआ भी साधु उसे सहन करे, 

जैसे दोनो तरफ से छीला जाता हुआ काष्ठ का तख्ता रागद्वष नही करता, 


जन 
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वैसे ही बाह्य-आभ्यन्तर तप से या परीषहो-उपस्रगों से कष्ट पाता हुआ 

साधु भी रागद्वंघष न करे अपितु समभावपूर्वक पीडा सहने हुए मृत्यु की 

प्रतीक्षा करे । जैसे गाडी की धुरी टूट जाने पर वह आगे नही चलती, वैसे 

ही कम काट देने पर जन्म, मरण, रोग, शोक आदि प्रपच की गाडी भी 

आगे नही चलती । अर्थात्‌ वह जन्मभरणादि को प्राप्त नही करता । 
व्याख्या 


सुशील साधक द्वारा अन्तिम मजिल पाने का उपाय 
साधक और सब सावधानी तो रख सकता है, परन्तु जब परीपहो और उप- 
सर्गों की वौछार होने लगती है, तव पीडा के मारे उसका मन प्राय डगमगाने लगता 
है । वह सोचने लगता है, क्यो व्यर्थ ही इन परीपहो को सहा जाए ? इनके सहने से 
वर्तेयान मे तो अत्यन्त दु ख हो रहा है, आगे कहाँ सुख मिलने वाला है, इन दु खो 
के सहने से ”? इस प्रकार साधक परीपह और उपसर्गों के कष्ट से कतराता है, वह 
सब कुछ छोडने को उद्यत हो जाता है, ऐसे मौके पर जास्त्रकार साधक को परामणशें 
देते है कि वह परीपह या उपसर्ग के कष्ट को एक प्रकार की वाहा एवं आमभ्यन्तर 
तपसथा समझकर समभाव से सहन करे । जैसे काठ का तख्ता दोनो भीर से छीला 
जाने पर भी उसमे किसी प्रकार का राग-द्वप नही होता, वैसे ही वाह्म-आश्यन्तर 
तप से शरीर को तपाने से दुबंल हो जाने पर भी साधक रागरद्वेप न करे। यदि 
शरीर नष्ट होने को हो, और किसी तरह से भी धर्मपालन करने मे समये न हो तो 
साध को चाहिए कि वह मृत्यु का हँसते-हँसते स्वागत करे, मृत्यु का आलिगन करने 
मे वह विलकुल न झिझके । आठ प्रकार के कर्मो के क्षय होने से शरीर से सम्बन्धित 
जन्म, जरा, मरण, रोग, शोक आदि ससार प्रपञ|च उसी तरह मिट जाता है, 
जिस तरह गाडी का घुरा टूट जाने पर गाडी वही रुक जाती है। ससाररूपी प्रपच 
का समाप्त होना ही अन्तिम मजिल--मोक्ष पाना है, जहाँ से फिर वापस लौटेना 
नही होता । 


इति शब्द समाप्ति अर्थ का सूचक है, ब्रवीमि का अर्थ पूर्ववत्‌ है । 


इस प्रकार कुशील परिभाषा नामक सप्तम अध्ययन अमर सुखबो धिनो 
व्याल्या सहित्त सम्पूर्ण हुआ । 


५ कुशेल परिभाषा नामक सप्तम अध्ययन समाप्त || 


अष्टम अध्ययन : बीय॑ 


सातवें अध्ययन की व्याख्या की जा चुकी है, अब आठवें वीर्य नामक अध्ययन 
की व्याख्या प्रारम्भ की जा रही है। सातवे अध्ययन में कुशील (शिथिलाचारी एव 
पतित) साधक के साथ साथ सुशील (सुविहित सदाचारी) साधक का भी निरूपण 
किया गया है। इन दोनो प्रकार के साधुओ का कुशीलत्व और सुशीलत्व क्रमश 
सयम-वीर्यान्तराय (सयमपालन मे विध्नरूप) कम के उदय से तथा क्षयोपशम से 
होता है । अत वीयये (बल) के सम्बन्ध मे स्पष्ठ निरूपण करने हेत यह आदठवाँ 
अध्ययन प्रस्तुत किया जाता है । 
दिभिनन पहलुओ से वीर्य और उसके प्रकार 

इस अध्ययन के नाम से ही प्रकट है कि इसमे वीर्य अर्थात्‌ पराक्रम के 
सम्बन्ध मे वर्णन है । इसलिए इस अध्ययन का अर्थाधिकार यह है--बीर्य॑ तीन प्रकार 
का है---( १) बालवीय, (अविवेकी), (२) बाल-पण्डितवीर्य (यथाशक्ति सदाचारी) 
और (३) पण्डितवीर्य (सम्पूर्ण सयम पालने वाला) । इन तीनो प्रकार के वीर्य 
(आत्मबल ) वालो मे प्रत्येक का बीय (आत्मशक्ति) जानकर साधू को पण्टडितवीयय 
में पुरुषार्थे करना अनिवार्य है। इस अध्ययन में कोई उद्देशक नही है । वीर्य शब्द 
यहाँ सामथ्यं, बल, पराक्रम, या शक्ति का सूचक है । 
विभिन्न पहलुओं से बीयें और उसके प्रकार 

निक्षेप की दृष्टि से वीये के नाम, स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव यो 
६ निक्षेप होते हैं। नाम और स्थापनावीर्य सुगम हैं | द्रन्यचीययें आगमत और नो- 
आगमत दो प्रकार का है। जो पुरुष वीय॑ को जानता है, परन्तु उसमे उपयोग नही 
रखता, वह आगमत द्रव्यवीय्य है। नो-आगम से द्रव्यवीय शञशरीर तथा भव्यशरीर से 
व्यतिरिक्त सचित्तवीयं, अचित्तवीय और मिश्रवीय्य यो तीन प्रकार का है। सचित्तवी र्य॑ 
के तीन भेद हें--द्विपद, चतुष्पद और अपद । द्विपदो मे अरिहत, चक्रवर्ती, बलदेव 
आदि का जो वीर्य (शरीर पराक्रम) है, तथा जिस स्त्रीरत्न का जो वीय॑ है, वह यहाँ 
सचित्त द्विपद द्रव्यवीर्य है । तथा सचित्त चतुष्पदों मे उत्तम अश्व, उत्तम हाथी या 
सिंह, व्याप्न आदि का जो वीय॑ (बल) है, उसे सचित्त चतुष्पद द्रव्यवी्य समझना 
चाहिए तथा वोझा ढोने और दौडने मे इनका जो बल है, वह ह्रव्यवीर्य जानना 


७३४ 


वीये अष्टम अध्ययन ७१५ 
चाहिए । अपदो में गोशीर्ष चन्दन आदि के वीये (शवित) की समझना चाहिए । 
इस चन्दन में यह शक्ति हैं कि इसका लेप लगाने से शीतकाल में शीत और अ्रीष्म- 
काल मे गर्मी दूर हो जाती है । अत इसका वीय॑ अपदद्रव्यवीर्य है । 


(अचित्त द्रव्यवीय तीन प्रकार का है - आहार, आवरण (शरीररक्षक कवच 
आदि) और प्रहरण (शस्त्र)। आहार का वीयें यह है कि दूब आदि पदार्थों के 
सेवन से शरीर और इच्द्रियो में ताकत एवं स्फूति आती है। जैसे दूध आदि । 
वातपित्त कफादि नाशऊ, वुद्धिवद्ध क, शक्तिवद्ध क औपबधियों को भी आहार-रस-वोर्य 


कहते हैँ) शरीर रक्षण मे कवच, ढाल आदि की शक्ति आचवरण-चीयें है और शस्त्र, 
अस्त्र आदि की शक्ति प्रहरणवीये है १) 


क्षेत्रीय --जिस छोत्र का जो वीर्य (सामथ्य) है बह क्षेत्र दृव्यवीर्य है। 
अथवा दुर्ग आदि स्थान के आश्रय से किसी पुरुष का उत्साह बढ़ता हे, इसलिए भी 
वह क्षेत्रवीयं है, अथवा देवकुरु आादि क्षेत्र मे सभी पदार्थ उस क्षेत्र के प्रभाव से 


उत्तमवीयंवान होते हैं, इसलिए वह क्षेतवीयं है। अथवा जिस क्षेत्र मे वीर्य की 
व्याख्या की जाय वह भी क्षेत्रवीय है । 


फालवीर्य --एकान्त सुखयुकक्‍त सुपम चामक प्रथम आरादि कालवबीयं है। 


अथवा अमुक-अमुक ऋतु में अमुक-अमुक वस्तु शक्ति बढाती है, सामर्थ्य एव 
स्वास्थ्य बढती है, वह भी कालबीम है । 


भाववीयें--वीयें-शक्तियुक्त जीव की वी्येसमस्वस्धी अनेक लब्धियाँ है । यह 
छाती का बीयें, शरीरवीयें (बल), इन्द्रियवल, आध्यात्मिक वल आदि अनेक प्रकार का 
होता है । मनोबल--मन आसन्तरिक व्यापार से मनोयोग्य पुदूगलो को मन के रूप 
मे, भाषा के योग्य पुदुगलो को भाषा के रूप मे त्था काय के योग्य पुदुंगलों को 
काय के रूप में एव श्वास-उच्छवास के योग्य पुद्गलो को श्वासोच्छवास के रूप मे 


परिणत फरता है, वह मनोवीयं है । इसके दो भेद है--सम्भाव्य और सभव | जो 
जीव बुद्धिमान के द्वारा कही 


गई बात को इस समय नही समझ सका, परन्तु भविष्य 
में अभ्यास के हारा समझ लेगा, उसका वह मनोबल सस्भाव्यसनोवीय है। तीर्थकरो 
तथा अनुत्तरविभान के देवो का मन बहुत निर्मल होता है। चे मन द्वारा जो प्रश्न 
करते है, उसका समाधान तीर्थकरदेव द्रव्यमन से ही दे देते है । उनका यह मनोबल 
सनवमनोवीर्य है । 


चचनबल---वाग्वीय के भी दो भेद है. सभव और सेभ्भाव्य । तीर्थकरो की 
पाणी में एक योजन दूर तक फैलने का सामर्थ्य है, सबको अपनी-अपनी भाषा मे 
समझाने की उसमे शक्ति है, इसलिए चह सभवचात्वीर्य है । किसी-किसी व्यक्ति की 
वाणी दूध एव मधु के समान 


माधुर्यवल से युक्त होने से सबको प्रभावित कर सकती 


अष्टम अध्ययन : वीयें 


सातवे अध्ययन की व्याख्या की जा चुकी है, अब आठवें चीरय नामक अध्ययन 
की व्याख्या प्रारम्भ की जा रही हैं। सातवे अध्ययन मे कुशील (शिथिलाचारी एवं 
पतित) साधक के साथ साथ सुशील (सुविहित सदाचारी) साधक का भी नित्यण 
किया गया है। इन दोनो प्रकार के साधुओं का कुशीलत्व और घुशीलत्व क्रमश 
सयम-वीर्यान्तराय (सयमपालन में विध्चरूप) कर्म के उदय से तथा क्षयोपशम से 
होता है। अत वीयये (वल) के सम्बन्ध में स्पष्ट निरूपण करने हेतु यह आठवों 
अध्ययन प्रस्तुत किया जाता है । 
विभिन्‍न पहलुओ से चीरये और उसके प्रकार 

इस अध्ययन के नाम से ही प्रकट है कि इसमे बीयें अर्थात्‌ पराक्रम के 
सम्बन्ध मे वर्णन है। इसलिए इस अध्ययन का अर्थाधिकार यह है--बीर्य तीन प्रकार 
का है--( १) वालवीयं, (अविवेकी), (२) वाल-पण्डितवीर्य (यथाशक्ति सदाचारी) 
और (३) पण्डितबीय्य (सम्पूर्ण संयम पालने वाला) । इन तीनो प्रकार के वीये 
(आत्मबल ) वालो मे श्रत्येक का वीये (आत्मशक्ति) जानकर साधू को पण्डितवीयें 
में पुरुपाथें करना अनिवायें है। इस अध्ययन में कोई उद्देशक नही है । वीर्य शब्द 
यहाँ सामथ्यं, बल, पराक्रम, या शक्ति का सूचक है | 
विभिन्न पहलुओ से वीय और उसके प्रकार 

निक्षेप की दृष्टि से वीर्य के नाम, स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव यो 
६ निक्षेप होते हैं। चाम और स्थापनावीर्य॑ सुगम हैं । द्व्यवीर्य आगमत और नीों- 
आगमत दो प्रकार का है। जो पुरुष वीय॑ को जानता है, परन्तु उसमे उपयोग नहीं 
रखता, वह आगमत द्रव्यवीयय है। चो-आगम से द्रव्यवीय ज्ञशरीर तथा भव्यशरीर से 
व्यतिरिक्त सचित्तवीर्य, अचित्तवीय और मिश्रवी्य यो तीन प्रकार का है। सचित्तवीयें 
के तीन भेद हैं--द्विपद, चतुष्पद और अपद । छ्विपदो मे अरिहत, चक्रवर्ती, बलदेव 
आदि का जो वी (शरीर पराक्रम) है, तथा जिस स्त्रीरत्त का जो वीये है, वह यहाँ 
सचित्त द्विपद द्रव्यवीय है । तथा सचित्त चतुष्पदों मे उत्तम अश्व, उत्तम हाथी या 
सिंह, व्याध्र आदि का जो वीर्य (बल) है, उसे चचित्त चतुष्पद द्रव्यवीर्य समझना 
चाहिए तथा योझा ढोने और दौडने मे इनका जो बल है, वह द्व्यवीर्य जानना 
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चाहिए । अपदो मे गोशीएं चन्दन आदि के वीये (शक्ति) को समझना चाहिए। 
इस चन्दन में यह शक्ति है कि इसका लेप लगाने से शीतकाल मे शीत और भ्रीष्प- 
काल भे गर्मी दूर हो जाती है । अत इसका वीर्य अपदद्रव्यवीर्य है । 


(अचित्त द्रव्यवीय तीन प्रकार का हैं- आहार, आवरण (शरीररक्षक वावच 
आदि) और प्रहरण (शस्त्र) । आहार का वीय॑े यह है कि दूध आदि पदार्थों के 
सेवन से शरीर और इर्द्रियों में ताकत एंव स्फूति आती है। जैसे दूध आदि । 
वातपित्त कफादि ताशऊ, बुद्धिवद्ध क, शक्तिवर््ध क औपधियों को भी आहार-रस-वोर्य 


कहते हैं । शरीर रक्षण भे कवच, ढाल आदि की शवित आवरण-वीर्य है और शस्त्र, 
अस्त्र आदि की शक्ति प्रहरणवीय है )) 


क्षेत्रवीर्य “जिस क्षेत्र का जो वीर्य (सामर्थ्यं) है बह क्षेत्र द्रव्यवीय है। 
अथवा दुर्ग आदि स्थान के आश्रय से किसी पुरुष का उत्साह बढता हे, इसलिए भी 
वह क्षत्रवीर्य है, अथवा देवकुरु आदि क्षेव॒ में सभी पदार्थ उस क्षेत्र के प्रभाव से 


उत्तमदीयंवान होते हैं, इसलिए वह क्षेत्वी्य है। अथवा जिस क्षेत्र मे वीर्य की 
व्याख्या की जाय वह भी क्षेत्रवीय्य है । 


कालवीय -- एकान्त सुखथुकत सुपम्म नामक प्रथम आरादि कालवीर्य है । 


अथवा अमुक-अमुक ऋतु में अमुक-अम्रुक वस्तु शक्ति बढाती है, सामर्थ्य एव 
स्वास्थ्य बढती है, वह भी कालवीय॑ है | 


भाववीये --वीयें-शक्तियुक्त जीव की वीयैसम्बर्धी अनेक तब्धियाँ है । यह 
छाती का वीये, शरीरवीर्य (बल), इन्द्रियवल, आध्यात्मिक बल आदि अनेक प्रकार का 
होता है । मनोबल--मन जान्तरिक व्यापार से मनोयोग्य पुदूगलो को मन के रूप 
मे, भापा के योग्य पुदूगलो को भाषा के रूप मे तथा काय के योग्य पुद्गलो को 
काय के रूप से एवं श्वास-उच्छवास के योग्य पुदूगलो को श्वासोच्छवास के ख्प मे 
परिणत फरता है, वह मनोवीय है । इसके दो सेद हैं--सम्भाव्य और सभव । जो 
जीव बुद्धिमान के द्वारा कही गई बात को इस समय नही समझ सका, परन्तु भविष्य 
से अभ्यास के द्वारा समझ लेगा, उसका वह मनोबल सम्भाव्यसनोदीर्ष है । तीर्थकरो 
तथा अनुत्तरविभान के देवों का भन बहुत निर्मल होता है। वे मन 


के छ्वारा जो प्रश्न 
करते हैं, उसका समाधान तीर्थंकरदेव द्रव्यमन से ही दे देते है । उनका यह मनोवल 
घनयमनोवीये है । 


चचनबल---वाप्वीर्य के भी दो भेद है. सभव और सम्भाव्य । तीर्थ 

। | ठ करो की 
चाणी में एक योजन दूर तक फँलने का सामथ्ये है, सबको अपनी-अपनी भाषा मे 
भमझाने की उसमे शक्ति है, इसलिए वह सभवदाग्वीय है । किसी-किसी व्यक्तित की 
वाणी दुध एवं मधु के समान माधुययंबल से युक्त होने से सबको प्रभावित क्र सकती 


७६९८ सूत्रकृ॒ताग सूत्र 


उसके भग करे तो इस अयपेक्षा से यह सादि है और फिर जचन्य अन्तयु हनत॑ में 
चारित्र्गनहण करे तथा उत्कृष्ट अपाधंपुदू्गयलपरावतंनकाल में फिर चारित्र का 
उदय हो तो वह अविरति सान्‍्त है। इस अपेक्षा से अविरति सादिसान्त है। पण्डित- 
वीयें सवंविरतिर॒ुप है। और वह ॒विरति चारित्रमोहनीयकमं के क्षय, क्षयोपशम 
और उपशम से होने के कारण तीन प्रकार की हे । इस दृष्टि से भी वीण तीन प्रकार 
का है। 
यहाँ आध्यात्मिक वीयें के इन तीनो प्रकारों के सन्दर्भ मे शास्त्रकार वताते 
है । अब क्रमप्राप्त प्रथम गाया इस प्रकार हे--- 
मूल पाठ 
दृहा वेय सुयकक्‍्वायं, वीरियति पवुच्चई । 
कि नु वीरस्स वीरत्त', कह चेय पवृच्चई ? ॥॥१॥। 
सस्कृत छाया 
द्विधा वेद स्वाख्यात वीयेंमिति प्रोच्यते । 
कि नु वीरस्य वीरत्व, कथ चेद प्रोच्यते ॥१॥| 
अन्वयार्थ 
(चेय वीरियति पबुच्चइ) यह जो वीये कहलाता है, वह (दुहा सुयक्‍्खाय) 
दो प्रकार का तीर्थकरो ने कहा है | (वीरस्स कि तु वीरत्त ) वीर पुरुष की वीरता 
क्या है ? (कह चेय पवुच्चई) किस कारण से वह वीर कहलाता है ” 
भावार्थ ही 
यह जो “वीये' नाम से पुकारा जाता है, इसे तीर्थकरो ने दो प्रकार का 
कहा है | प्रश्न होता है-- वीर का वीरत्व क्या है ”? और वह किस कारण से 


वीर कहलाता है ? 
ब्याज्या 


दीयें, वीर और वोरत्व 

इस गाथा मे वीय॑ का स्वरूप, प्रकार और वीर तथा वीरत्व के सम्बन्ध मे 
यत्किचित्‌ झॉँकी दी है । 

जो विशेष रूप से अहित को दूर करता है, उसे वीये कहते है । वह जीव की 
एक शक्तिविशेष है ।* उसी शक्ति के सहारे प्रत्येक प्राणी चिन्तन-मचन से लेकर 
बोलना, चलना, देखना, सूघना, रुण्श करना, सोना, जागना आदि तमाम मानसिक, 
वाचिक एवं कायिक क्रियाएँ कर सकता है | जीवन में से वीयंशक्ति निकल गई तो 


१ विशेषेण ईरयति--- प्रेरयति अहित येव तदु॒वीयंम्‌, जीवस्य शक्तिविशेष । 
“-शीलाक-वृत्ति 
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समझ लो, उसका नाश हो गया। शरीर मे जो श्वेत, पारदर्शी, तरल-सा, गाढ़ा, 
चिक॒ना-पता पदार्थ रहता है, जिसे शुक्र कहते हैं, उसे भी वीय कहा जाता है, परन्तु 
उस वीयें का इतना महत्त्व नही है, जितना कि पराक्रम या सामथ्यंरूप वीर्य का है । 
इसी लिए शास्त्रकार ने उसी आध्यात्मिक वीये के सिलसिले में वहा है कि वीर्य के 
दो प्रकार तीर्थंकरों व गणधरो ने सम्यक्‌ प्रकार से कहे है । 

गाथा के उत्तराद्ध मे प्रश्न उठाया गया है कि वीरपुरुप मे वीरत्व या वीय॑ 
क्या वस्तु है ? और किस कारण से उसे वीर कहते है ? 

वास्तव में ये दोनो प्रश्न महत्त्वपूर्ण हैं और इन्ही दोनो प्रश्नों के खभों पर 
समग्र वीये अध्ययन का महल खडा है । अत अग्रली गाथाओ में क्रमश इनका उत्तर 
शास्त्रकार देते है--- 

मूल पाठ 


कम्ममेगे पवेदेति, अकम्म वावि सुव्वया  । 
एतेहि दोहि ठाणेहि, जेहि दोौसंति मच्चिया ॥२॥ 


संस्कृत छाया 
कुमके प्रवेदयन्त्यकर्माण वारपि सुब्रता । 
आभ्या द्वाभ्या स्थानास्या, याभ्या दृश्यन्ते मर्त्या ॥॥२॥ 
अन्वयाथ 
(एगे कम्म पवेदेंति) कई लोग कर्म को वो कहते है, (सुब्बया) और हे 
सुत्रतो । (अकस्स वाधि) कोई अकर्म को वीये कहते है। (मच्चिया) मत्यंलोक के 
प्राणी (एतेहि दोह ठार्णेह दीसति ) इन्ही दो भेदो मे देखे जाते हें । 


भावणे 
श्री सुधा स्वामी जम्बूस्वामी से कहते हैं हे सुत्रतो ! कई लोग 
कम को वीर कहते हैं और दूसरे अकर्म को वीर्य कहते हैं। इस प्रकार वीर्य 
के दो प्रकार हैं। इन्ही दो भेदो मे मत्मेलोक के सभी प्राणी दिखाई देते है । 
व्याख्या 


े कर्स और अकर्स वीय॑ के दो पेंद 
___इस गाथा में कर्म और अकर्म को वीर्य बताने वाले लोगो का मत प्रदर्शित 
करके दो प्रकार के वीय॑ बताए हैं। जो लोग कर्म को ही वीये बताते है, उनका 
कहना है कि अपने प्रयत्न से जो क्रिया निष्पादित की जाती है, उसे कर्म कहते है और 
फेम ही (जोर लगाकर किया जाता है, इ गैलिए) वीये है । अथवा कर्म जाग रणी श्र 
आदि आठ प्रकार का है। कारण मे कार्य का उपचार करने से वह अष्टविध कमें 
ही 5 प्रकार का वीये है । क्योकि औदयिक भाव से जो निष्पन्न होता है वह 
कम कहलाता है और औदबिकमाव कर्म के उदय से ही निष्पन्न होता है । इसलिए 


3 सूत्रक्ृताग सूत्र 


उसके भग करे तो इस अपेक्षा से यह तादि है और फिर जघन्य अन्त पु हत॑ में 
चारित्रग्रहण करे तथा उत्कृष्ट अपार्धपुद्गलपरावतंनकाल में फिर चारित्र का 
उदय हो तो वह अविरति सान्त है । इस अपेक्षा से अविरति सादिसान्त है | पण्डित- 
वीर्य सवविरतिरूप है। और वह॒ विरति चारित्रमोहनीयकर्म के क्षय, क्षयोपशम 
ओर उपशम से होने के कारण तीन प्रकार की हे। इस दृष्टि से भी वीर्य तीन प्रकार 
का है। 

यहाँ आध्यात्मिक वीय॑ के इन तीनो प्रकारो के सन्दर्भ मे शास्त्रकार बताते 
हैं। अब कऋ्रमप्राप्त प्रथम गाया इस प्रकार है-- 

सूल पाठ 
दुृहा वेय सुयवत्वाय, वीरियति पव॒ुच्चई | 
कि नु वीरस्स वीरत्त', कह चेय पवुच्चई ? ॥१॥ 
हर सस्कृत छाया 
द्विधा वेद स्वाख्यात वीर्य॑मिति प्रोच्यते । 
कि नु वीरस्य बीरत्व, कथ चेद प्रोच्यते ॥१॥। 
अन्वयार्थे 

(वेय वीरियति पवुच्चइ) यह जो वीर्य कहलाता है, वह (दइुहा सुयक्‍्खाय) 
दो प्रकार का तीर्थंकरो ने कहा है । (वीरस्स कि नु वीरत्त ) वीर पुरुष की वीरता 
क्या है ? (कह चेय पबरुच्चई) किस कारण से वह वीर कहलाता है ? 

भावाथ 

यह जो “वीयें' नाम से पुकारा जाता है, इसे तीर्थकरो ने दो प्रकार का 

कहा है | प्रश्न होता है-- वीर का वीरत्व क्या है ” और वह किस कारण से 


वीर कहलाता है ? 
बयास्या 


चीयें, वीर और चोरत्व 
इस गाथा मे वीये का स्वरूप, प्रकार और वीर तथा वीरत्व के सम्बन्ध मे 


यत्किचित्‌ झाँकी दी है । 

जो विशेष रूप से अहित को दूर करता है, उसे वीयें कहते हैं। वह जीव की 
एक शक्तिविशेप है । उसी शक्ति के सहारे प्रत्येक प्राणी चिन्तन-मनन से लेकर 
बोलना, चलना, देखना, सूँघना, स्ण्शें करना, सोना, जागना आदि तमाम मानसिक, 
वाचिक एवं कायिक क्रियाएँ कर सकता है | जीवन में से वीयंशक्ति निकल गई तो 


१ विशेषेण ईर्यति--प्रेस्यति अहित येच तदुवीयंम्‌, जीवस्य शक्तिविशेष । 
“शीलाक-वृत्ति 


वीय॑ अष्टम अध्ययन ७१६ 
समझ लो, उसका नाश हो गया। शरीर में जो श्वेत, पारदर्शी, तरल-सा, गादा, 
चिकना-सा पदार्थ रहता है, जिसे शुक्र कहते है, उसे भी वीये कहा जाता है, परन्तु 
उस वीये का इतना महत्त्व नही है, जितना कि पराक्रम या सामथ्यंन्प बीय दग है । 
इसीलिए शास्त्रकार ने उसी आध्यात्मिक वीर्य के सिलसिले में वहा हैं कि वीय के 
दो प्रकार तीवंकरों व गणधरो ने सम्यक्‌ प्रकार से कहे है । 

गाथा के उत्तराद्ध मे प्रश्न उठाया गया है कि वीरपुरुप में वीरत्व या वीय॑ 
क्या वस्तु है ? और किस कारण से उसे वीर कहते हैं ? 

वास्तव में ये दोनो प्रश्न महत्त्वपूर्ण है और इन्ही दोनो प्रश्नो के सभो पर 
समग्र वीर्य अध्ययन का महल खडा है । अत अगली गाथाओ में क्रमश इनका उत्तर 
शास्त्रकार देते है-- 

मूल पाठ 


कम्ममेगे पवेदेति, अकम्म वावि सुब्वया  । 
एतेहि दोहि ठा्णेहि, जेहि दीसंति मच्चिया ॥२॥। 


सस्कत छाया 
कमके प्रवेदयन्त्यकर्माण वार्पि सुब्रता । 
आम्या द्वाभ्या स्थानास्या, यास्या दृश्यन्ते मर्त्या ॥२॥। 
अन्वयार्थ 
(एगे कस्म पवेदेंति) कई लोग कर्म को वोय कहते है, (सुब्बया) और हे 
सुत़्तो ! (अकम्स वाबि) कोई अकर्म को वीये कहते हैं। (मच्चिया) मत्यंलोक के 
प्राणी (ए्ेेह दोह ठार्णेह दीसति) इन्ही दो भेदो मे देखे जाते है । 


भावणे 
, जी सुधर्माश्वामी जम्बूस्वामी से कहते है हे सुत्रतो ! कई लोग 
कर्म को वीये कहते हैं और दूसरे अकम को वीर्य कहते है। इस प्रकार वीर्य 
के दो प्रकार है। इन्ही दो भ्ेदो मे मत्य॑लोक के सभी प्राणी दिलाई देते है । 
व्याब्या 


। । कर्म और अकर्म वीय॑ के दो भेद 
इस गाथा मे क्मे और अकर्म को वीय॑ बताने वाले लोगो का मत प्र शत 
करके दो प्रकार के वी बताए हैं। जो लोग फर्म को ही वीये बताते है, उनका 
कहना है कि अपने प्रयत्त से जो क्रिया निष्पादित की जाती है, उसे कर्म कहते है औ 
कम ही (जोर लगाकर किया जाना है पाक 


' इगिलिए) वीय॑ है । अथवा कर्म [ 
हे में ज्ञानावरणीप 
आदि आठ प्रकार का है। कारण मे कार्य का उपचार करते से वह अष्टविध कमें 


ही आठ प्रहार का दीबे है । क्योकि औद 
+ यिक भाव से जो निष्पन्त 
कमर कहलाता है और औदधिकमाव कम के उदय से ही निष्पन्न होता न 


सूत्रक्ृताग सूत्र 


शास्त्रीय परिभाषा मे उसे वालवीर्य कहते हैं । वीर्य का दूसरा भेद अकर्म है । जिसमे 
कर्म न हो, वह अकरमंवीयं कहलाता है। अकर्मवीर्य कर्म के जोर से निष्पन्न' नही 
होता, किन्तु वह वीर्यान्तराय' कर्म के क्षय से उत्पन्न आत्मा का स्वाभाविक वीय॑ है । 
वेसे चारित्रमोहनीयकर्म के उपशम या क्षयोपशम से उत्पन्त निर्मल चारित्र मे पुरुषार्थ 
को भी वीय॑े कहते है| हे सुन्नतो ! ऐसे वीय॑ को शास्त्रीय परिभाषा मे पण्डितवीयं॑ 
कहते है । 

सकमंवीय और अकमेवीये, दूसरे शब्दो मे वालवीयं और पण्डितवीय इन्ही 
भेदो मे सारे ससार का वीये समातरिष्ट है, या व्यवस्थित है ! मत्मेलोक के समस्त 
प्राणी इन्ही दो भेदो मे विभक्त हैं। अच्छी बुरी अनेक प्रकार की क्रियाओ मे उत्साह, 
घँये, साहस और पौरुष, वल के साथ लगे हुए व्यक्ति को देखकर स्थूलदृष्टि वाले 
लोग कहते है-- “यह पुरुष वीय॑ सम्पन्न (शक्तिशाली) है ।” किन्तु सम्यन्दृष्टिजन 
वीर्यान्तराय कर्म के क्षय से युक्त महापुरुष को अनन्तवीर्य (बल) थ्रुक्‍्त कहते है । 

पूर्वंगाथा मे कारण मे कार्य का उपचार करके कम को ही बालवीर्य कहा 
गया था, अब अगली गाथा मे कारण में कार्य का उपचार करके प्रमाद को कर्मेरूप 
बताते है--- 

मसल पाठ 


पममाय कस्ममाहसु, अप्पमाय तहाह्वरं । 
तब्भावादेसओ वावि, बाल पडियमेव वा ॥॥३॥। 


सस्कृत छाया 
प्रमाद कर्म आहुरप्रमाद तथाश्परम्‌ | 
तद्भावादेशतो वाड्पि बाल पण्डितमेव वा ।३।। 
अन्वयार्थे 
(पमाय फम्ममाहसु) तीर्थकरो ने अमाद को कर्म कहा है (वहा अप्पमाय 
अवर) तथा अप्रमाद को अकम कहा है (त्ब्भावादेसओ वावि) इन दोनो की सत्ता से 


ही (बाल पडियमेब) वालवीयें या पण्डितवीय होता है । 
भसावबायथ 
तीर्थकरो ने प्रमाद को कर्म और अप्रमाद को अकर्म कहा है । अत 
प्रमाद के होने से बालवीय और अशध्रमाद के होने से पण्डितवीये होता है । 
व्यास्या 
धघसमाव कर्म बालवीये एव अप्रमाद अकर्म पण्डितवीय 
प्रमाद का अर्थ होता है--प्राणिवर्ग जिसके कारण उत्तम अनुष्ठान से रहित 
होते हैं, वह मद्य आदि पाँच प्रकार का है | मच्य, विषय, कपाय, निद्रा और विकथा 
(चारित्रदूषक कथा) ये ५ प्रमाद जिनवरो ने बताए हैं। तीर्थंकरो ने भश्रमाद को 
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कर्मवन्धन का एक विशिष्ट कारण कहा है और अप्रमाद को अकर्म--क्रमबन्धन- 
रहितत्व । प्रमाद को कर्म और अप्रमाद को अकमम कहने शा रहस्य यह्‌ है कि प्रमाद 
के कारण भानरहित होकर जीव कर्म बाँधता है, वह अपनी सारी णक्तकि (बी) को 
विपरीत अनुष्ठान मे लगाकर कर्मबन्चन करता रहता है, इसतिए प्रमादयुक्त 
सकर्मा जीव का जो भी क्रियानुष्ठान है, चह बालवीये है तथा प्रमादरहित पुरुष के 
कर्तव्य के पीछे सतत आत्मभान होने के कारण उसके कार्य में कर्म का अभाव है, वह 
अपनी सारी शक्ति अप्रमत्त होकर कर्भक्षय करने, हिसा आदि आखदो तथा कममंवन्धों 
से दूर रहने मे और स्व-मावरमण मे लगाता है, इसलिए ऐसे व्यक्ति का काय पण्डितत- 
वीयें है । इस प्रकार जो व्यक्ति प्रमादी और सकर्मा है, उसके वीर की वालवीय और 
जो अप्रमादी और अकर्मा है, उसके वीर्य को पण्डितवीय समझना चाहिए | जीव में 
इन दोनो की सत्ता से ही क्रश बाल और पण्डित का व्यवहार होता है। अभव्य- 
जीवो का बालवीयें अनादि-अनन्त, और भव्यजीवो का अनादि-सान्त या सावि-सानन्‍्त 
होता है, जबकि पण्डितवीयं सादि और सान्‍्त ही होता हैं। इसलिए साधक को 
प्रभादजन्य वालवीर्य छोडकर अप्रमादजन्य पण्डितवीय को अपनाना चाहिए । 
प्रसादवश भुढ वनकर कर्म ध करने वाले अधम पुरुष का बालवीये (अधम 


पल मे शक्ति) क्नि-किन कुकृत्यो मे कैसे-कसे प्रयुक्त होता है ? इसे अगली गाया 
पढ़िए -- 


मूल पाठ 
सत्थमेगे तु सिक्‍्खता, अतिवायाय पाणिण ॥ 
एगे मते अहिज्जंति, पाणभूयविहेडिणी ॥॥४॥। 
सस्कृत छाया 
शास्त्मेके तु शिक्षन्ते, अतिपाताय प्राणिनाम्‌ । 
एके मत्रानधीयते प्राण-भूत्त-विहेटकान्‌ 
अन्वयाये 
(एगे पाणिण अतिवायाय) कई लोग प्राणियो का वध करने के लिए (सत्य 
सिवंलता) तलवार आदि शस्त्र (चलाना) अथवा धनुर्वेद आदि शास्त्र सीखते है, 


(एगे पाणभूयविहेडिणो सते अहिज्जति) तथा कई लोग प्राणी और भूतो (जीवो) को 
सारने वाले मत्रो को पढते है । 


॥४]॥ 


भावाथ 
कई बालजीव प्राणियों का सहार करने के लिए तलवार आदि दस्त्रो 
का चलाना अथवा घतुर्वेद, कौटिल्य अर्थशास्त्र, वात्स्यायन कामशास्त्र, 


कोकशास्त्र आदि शास्त्रो को सीखते हैं तथा कई अज्ञजीव प्राणियों एव 
जीवो के विघात्क मत्रो का अध्ययन करते हैं। 


७२२ मूत्रकृताग सूत 


व्याख्या 

प्राणिविधातक शास्त्रो एवं सत्नरो का अध्ययन 

इस गाथा मे बताया गया है कि बालवीरय॑सम्पन्न व्यक्ति अपनी शक्तियों 
का उपयोग प्राणिविधातक शास्त्रों एवं मत्रो के अभ्यास में करते है । अपनी समस्त 
शक्तियों (वीयों) का उपयोग आत्मकल्याण एवं विकास मे करना चाहिए, इसके 
बजाय सुख-साता और अह॒कारपोपण मे लीन, राग-ह प-प्रमादरत, वालवीय॑ंसम्पन्न 
लोग अपनी शक्तियों को ऐसे शास्त्रों और मत्रो को उत्साहपूवेंक सीखने और उन्तका' 
प्रयोग करने मे लगाते है । उन सीखी हुई प्राणिधातक विद्याओ का प्रयोग प्राणि- 
हिंसा के लिए होता है । अस्च्र-शस्त्र विद्या तो प्राणिघातक हैं ही | मारण-मोहन- 
उच्चाटन मन्रों का प्रयोग भी सरासर जीवहिसक है। आयुर्वेदशास्त्र या चिकित्सा- 
शास्त्र मे जीवहिंसा से निप्पन्न कई औपधियो का प्रयोग बताया गया है। चौर्यशास्त्र 
मे धन हरण करने एवं ठगने की विद्या बताई गई है जो परपीडाजनक है । काम- 
शास्त्र मे कामोत्तेजनाजनक प्रयोग वताये गये है, जो वीर्यनाशक है । कई लोग पाप- 
कर्म के उदय से अथववेद के प्राणिधातकजन क मत्रो को अश्वमेघ, नरमेध, गोमेध, 
श्येनयाज्ष आदि यज्ञों के मिमित्त पढते हे । जिन मारण-उच्चाटन आदि मत्रो से 
द्वीनिद्रय आदि प्राणियों तथा पृथ्वीकाय आदि भूतो की अनेक प्रकार की पीडा या 
हिंसा होती है । गदे विचारो वाले लोग ही उन्हे पढते है ओर उत्तम अनुप्ठान छोड 
कर अशुभ अनुप्ठानों मे अपना पराक्रम करते है | जैसे कि कहा है-- 

पट्शतानि नियुज्यन्ते पशूना मध्यमेह्हनि । 
अश्वमेधस्य वचनानृन्यूनानि पशुभिस्त्रिभि ॥ 

अश्वमेधयज्ञ के वचनानुसार बीच के दिन मे तीन कम ६०० पशु सारने के 
लिए तैयार रखे जाते हैं । 

इसके अतिरिक्त चारित्रश्नष्ट करने वाले तत्रशास्त्र, जिनमे मय, मत्स्य, 
मास, मैथून और सुद्रा, इन पचमकारो का वर्णन है, इन शास्त्रों को बालवीरयय सम्पन्न 
ही तो पढ सकते हैं । कहाँ तक गिनाएँ ? जितने भी ऐसे श्राणिविधातक शास्त्र या 
विद्या, मन्न आदि है, उन्हे वालबीयें वाले ही सीखते है और पापकर्म बाँघते हैं । 

सुल पाठ 
माइणो कट्टु माया य, कामभोगे समारभे ॥ 
हता छेत्ता पगब्म्ित्ता, आयसायाणुगामिणो ॥५॥। 


सस्कृत छाया 
मायिन कृत्वा मायाइच, कामभोगान्‌ समारम्भन्ते । 
हन्तारच्छेत्तार प्रकर्त्त यिततार आत्मसातानुगामिन ॥५॥ 


वीय अप्टम अध्ययन ७२३ 
अन्वयार्थ 

(माइणो साया कददु) माया करने वाले व्यवित माया यानी छलकपट करके 

(कामभोगे समारज्ष) काममोगो का सेवन करते है। (आयसाथाणुगासिणों) अपने 


सुख के पीछे दौडने वाले वे (हुता छेत्ता पगव्मित्ता) प्राणियों को मारते, काठते और 
चीरते हैं । 


भावषाये 
घोखेबाज लोग कपट एवं ठगी से दूसरे का धन आदि हरण करके 
या गुप्त छप से कामभोगो का सेवन करते है। वे अगने सुख के पीछ अथी 


दोौइ लगाने वाले वालवीयेवान्‌ पुरुष प्राणियों का हनन, छेदन और विदारण 
(चीरना) करते है। 


व्याज्या 
सुखेच्छाओ के पोछे दौडने वाले फपटी लोगो के कारनामे 

जो लोग केवल अपने सुख और प्रसिद्धि के पीछे अन्चे होकर दौडते है, वे 
दूसरो को ठगने से, परवचना करने मे और सठ्जबाय दिखाने में बडे चतुर होते हैं । 
वे हाथ की सफाई से, मुह की सफाई से और अपने मथुर व्यवहार से मगोले-भाले 
लोगो की आँखो मे इस प्रकार घूल झोऊते रहते है कि वे सहसा उसकी माया को 
पकड नही सकते । इस प्रकार वे बडी सफाई से धनिको और युवतियों को अपने 
सायाजाल मे फेसाकर पाचो इन्द्रियो के शब्दादि विपयो का सनमाना उपभोग करते 
हैं। यहाँ 'कामभोगे समारभे' के वदले 'आरम्भाय तिवट्टइ' भी पाठान्तर मिलता है 
अं अर्थ होता है-- वे भोगार्थी व्यक्ति मन वचन-काय तीनों से आरम्भ मे प्रवृत्त 

! 


इस भरकार परवचता से कामभोगो का सेवन करते हुए वे क्या-क्या 


करते है ? इसके लिए शास्त्रकार कहते है---हस्ता छेत्ता पगब्नित्ता आयसाया- 
णुगाप्रिणो / आशय यह है कि वे सुख की लालसा मे तत्पर, विपयभोगासक्त एवं 
आोध-मान-माया-लोम चारी कषायो से मलिन हृदय वाले पुरुप प्राणियों का घात 


करते हैं, उनके नाक, कान, पेट, पीठ आदि अगेत्उपाग काट लेते हैं, उनका पेट फाड 
23 कर चीर देते है । इस प्रकार के अशुभ पुरुषार्थ को शास्त्रकार बालवीयय 
! 


मूल पाठ 
भणसा वयसा चेव, कायसा चेव अतसो । 
आरओ परओ वावि, दुृह्मवि य असजया ॥ ६।। 


सस्क्ृत छाथा 
भनंसा वचसा चेव, कायेन चैवान्तश  । 


आरत परतो वाशपि द्विधोषपि चासयता ॥ ६ 


वीर्य अष्टम अध्ययन ७२५४ 
भाव 
जीवहिसा करने वाला पुरुष उस जीव के साथ अनेक जन्मों के लिए 
बेर बाँध लेता है, क्योकि दूसरे जन्म मे वह जीव उसे मारता है, फिर 
तीसरे जन्म से जीवहिसक उसे मारता है, इस प्रकार वर की परम्परा 
परस्पर चलती रहती है । फिर आरम्भजनित हिसाएँ पाप को उत्पन्न करती 
हैं, जिनका विपाक अन्त मे दु खद होता है । 


व्याख्या 
जीर्चाहसा वेरप्रम्पराजनक एव दु खान्त 
इसका आशय स्पष्ट है। वालवीयेंसम्पन्न पुरुप अविचेक के कारण प्राणिधात 
में अपनी सारी शक्ति लगा देता है, जिसके फलस्वरूप वबैर की परम्परा कई 


जन्मो तक चलती है। फिर जीवहिंसा के द्वारा पापकर्म का वन्ध होने के कारण 
अन्त में भयकर दुख का अनुभव होता है। 
मूल पाठ 
सपराय णियच्छ॑त्ति, अत्तदृवकडकारिणो । 
रागदोसस्सिया बाला, पाव कुव्वति ते बहु ॥८॥। 
सस्कृत छाया 
सम्पराय नियच्छन्त्यात्मदुष्कृतकारिण । 
राग पाश्चिता बाला पाप कुर्चन्ति ते बहु ॥०॥ 
अच्चयाय 


(अत्तदुक्‍्कडकारिणो) स्वय पाप करने वाले जीव (सपराय णियच्छति) 
साम्परायिक कर्म बाँघते हैं। (रागदोसस्सिया ते बाला) तथा राग और द्वप के 
आश्रय से वे अज्ञानी जीव (बहु पाव कुष्बति) बहुत पाप करते है । 


भावार्थ 
स्वय दुष्कर्म करने वाले प्राणी साम्पराश् 


यक कर्म बाँधते हैं तथा राग- 
6 ष के स्थानभूत वे अज्ञानी बहुत पाप करते हैं । 


व्याज्या 


स्वय पापकारी साम्परायिक कर्मबन्ध फरते हैं 
कर्स दो प्रकार के होते है---ईश्यॉपथिक और साम्परायिक । सम्पराय वादर- 
कपायो को कहते हैं, उनसे 


(अत्यन्त क्रोध आदि से) प्राप्त कमें साम्पराधिक कहलाते 
हैं। साम्परायिकरूप कर्मंवत्धन जीवों की हिसा के कारण वैरपरम्प रावश स्वय 
इुप्छत (पाप) करनेवाले प्राणी करते हैं। यहाँ उन पाप करने वाले पुरुपो के 


विशेषण बताते है---राग और हं प के जाश्रयभ्तत तथा कषाय से मलिनात्मा पुरुष 


५२६ सूच्रकृताग सूत्र 
सद्‌ और असद्‌ के विवेक से हीन होने के कारण वालकबत्‌ अज्ञानी हैं । वे मूढजीव 
अपनी अज्ञानता के कारण बहुत पाप करते है । 
इस प्रकार सकम॑े (वाल) वीय॑ का वर्णन करके उसका उपसहार करते हुए 
शास्त्रकार कहते है--- 
मूल पाठ 


एय सकम्मवोरिय, बालाणं तु पवेदित॑। 


इत्तो अकम्मवीरियं, पडियाण सुणेह में ॥6॥ 
सस्कृत छाया 
एतत्‌ सकमंवीय्य बालाना तु प्रवेदितम्‌ । 
इतो>्कमेंवीय, पण्डिताना छणुत मे ॥॥।। 
अन्वयार्थे 
(एय) यह (घालाण) अज्ञानियो का (सकसम्मवीरिय) सकमंदीयें (पवेदित) 
कहा गया है। (द्त्तो) अब यहाँ से (पडियाण) उत्तम विज्ञ साधुओ के (अकम्म- 
योरिय) अकसेवीय के सम्बन्ध मे (से सुणह्‌) मुझ से सुनो 
क्‍ भावार्थे 
यह (पूर्वोक्त) अज्ञानियो का सकममंवीयें कहा गया है । अब यहाँ से 
पण्डित मुनिवरो के अकमेवीयें के बारे मे मुझ से सुनो । 
व्याख्या 
सकमेंवीय का उपसहार, अकमंचीय का प्रारम्भ 
पूर्वोक्त गाथाओ में सकर्म (बाल) वीर्य के सन्दर्भ मे कहा गया हैं कि कई 
अज्ञानीजन प्राणिघात के लिए शस्त्रसचालन विद्या सीखते हैं, कई लोग प्राणिहिसा- 
प्रेरक शास्त्रो को पढते हैं, कई परपीडक मन्नो का अध्ययन करते है, कई कपटी नाना 
प्रकार के कपट एवं मायाचार से कामभोग्र-सेवन करते हैं तथा क्तिने ही लोग पाप- 
कर्म करके वैरपरम्परा बाँध लेते है, आदि । जैसे जमदग्नि ने अपनी पत्नी के साथ 
कुकर्म करने के कारण कृतवीर्य को मार डाला था, इस दैर के कारण कहृतवीर्य के 
पुत्र कात्तंवीर्यं ने जमदग्नि को मार डाला था। फिर जमदग्नि के पुत्र परशुराम ने 
सात वार पृथ्वी को क्षत्रिय-रहित कर दिया था, उसके पश्चात्‌ कार्तेबीर्य के पुत्र 
सुभूम ने २१ बार ब्राह्मणों का विनाश किया था। यह वैरपरम्परा की बोलती 
कहानी है । 
क्पाय के वशी श्रृत होकर शक्तिशाली व्यक्ति शत्रू, से वर का बदला उसे 
अधिक पीडा देकर लेते है | वे फिर इतने स्वार्थान्ध या क्रोधान्ध हो जाते है कि 
बाप या बेटे का भी कोई लिहाज नही रखते । इस प्रकार सकर्मी (पापी) अज्ञानियो 
या प्रमादी पुरुषो के सकर्म (बाल) वीये (बल) के सम्बन्ध मे यहाँ तक कहा जा 


वीयें अप्टम अध्ययन ७२० 
चुका है। अब यहाँ से पण्डितो (उत्तम ज्ञानी साथुओ) के अकर्मवीर्य के सम्बन्ध मे 
सुधर्मास्वामी जम्वूस्वामी आदि से कहते है--मैं कहता हूँ, सुनो । 


सूल पाठ 
- दविएु बधणम्मुकके, सव्वओ छिन्नवध्णें । 
पणोल्ल पावक्र कम्म, सलल्‍ल॑ कत्ति अंतसो ॥१०॥। 
सस्क्त्त छाया 
द्रव्यो बन्धनान्मुक्त सर्वेतरिछन्नवन्चन । 
प्रणुय्य पापक कमें, शल्य इुन्तत्यन्तश ॥॥१०॥। 
अन्वयाये 
(दिए) मुक्ति जाने योग्य भव्य पुरुष (बधणुम्मुक्के) वन्धन से मुक्त होकर, 
(छिन्ननधणे) बन्धनों को सर्वथा छिन्न-भिन्न करके (पावक कसम पणोहल ) पापकर्म 
को छोडकर (अतसो सलल्‍ल कतति) अन्त में समस्त शल्यरूप कर्मो को काद देता है । 
भावशयथे 
मुक्तिगसनयोग्य--भव्यपुरुष बधनों से मुक्त होता है। वह सब 
प्रकार के बधनों को छिन्न-भिन्‍न कर देता है । पहले सब पाप-ऊर्मो को 
छोडकर अन्त में अपने शुभ अशुभ सभी कर्मो को काट देता है । 
च्याब्या 


बल 


पण्डित॒द्दीर्य के धनी की विशेषताएँ 
इस गाथा में पण्डितवीयें के घनी की कुछ विशेषताएँ बताते है---“दविए 


बघणस्छुक्के, सच्चओ छिक्षनधणे पणोलल पावक फस्म, सल्‍ल फतति अतसो ।' द्रव्य 
. शब्द भव्य अथे मे है, अर्थात्‌ जो मोक्षममन के योग्य हो । अथवा द्रव्य का अर्थ है--- 
रागद षरहित होने के कारण जो पुरुष द्रव्यभूत यानी कषायरहित हो, अथवा वीत- 
राग के समान अल्पकपाय हो । यहाँ एक प्रश्न होता है--छठे ग्रुणस्थानवर्ती सराग- 
सयमस्थ साधक क्‍या कषायरहित कहा जा सकता है ? इसका समाधान यह है कि 
हाँ, उसे कषायरहित कहा जा सकता है, क्योकि कपाय होने पर भी जो पुरुष उसे 
उदय में आने से दवा देता है, वह भी वीतरागतुल्य है।* चूँकि कपाय होने पर ही 
कर्म का स्थितिकाल बँधता* है, इसलिए कषाय ही चन्धनरूप है। परण्डितवीय॑ युक्त 
साधक पूर्वाक्त दृष्टि से कथायरहित हीने से बन्धन से उन्मुक्त कहा गया है । जंसे 





१ कि सबका चोत्तू जे सरागधस्ममि कोइ अकसायों ? 


सत्तेचि जो फसाएं निशिण्दर सोधवि तत्त ल्‍लो ९! 
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कोई पुरुष जेल से छूट जाने पर स्वत्न्त्र-स्ववश हो ज्ञता है, वैसे ही पण्डित- 
वीर्यवान्‌ पुरुष कपायमुक्त होते ही सूक्ष्म-स्थूल समस्त बन्धनो से छूटे हुए व्यक्ति की 
तरह रिथतप्रज्ञ, वीतराग व स्वभावस्थित हो जाता है। तथा वह पापो को दूर 
करके, उनके मूल कारण आख्त्रवो को काट कर लगे हुए काँटे की तरह बाकी रहे हुए 
कर्मों को समूल उखाड फैकता है। यहाँ 'सल्‍ल कतइ अप्पणो' यह पाठान्तर भी है 
जिसका अर्यं होता है--वह पुरुष काँटे की तरह अपनी आत्मा के साथ लगे, आठ 
प्रकार के कर्मो को काट फंकता है । 
वह व्यक्ति जिसके आश्रय से शल्यरूप कर्मो का छेदन करता है, उसे अगली 
गाथा में शास्त्रकार कहते है--- 
सुल पाठ 
नेआउय सुयक्‍्खाय॑, उवादाय समीहए । 
भ्रुज्जो भ्रुज्जो दुह्ववास, अस॒हत्त तहा तहा।॥११॥ 
संस्कृत छाया 
न्‍्यायोपेत स्वाख्यातमुपादाय समीहते । 
भूयो भयो दु खावासमशुभत्व तथा तथा ॥११॥ 
अन्वयार्थ 
(नेआउय सुयवखाय) सम्यग्दर्शन-श्ञान-चारित्र को तीर्थंकरो ने मोक्ष का नेता 
(मोक्ष प्रदाता) कहा है, (उवादाय समोहए) विद्वान्‌ पुरुष उसे ग्रहण कर मोक्ष के 
लिए उद्यम करते है। (भुज्जो भुज्जो दुह्नवास) बालवीयय बार-बार दुख फा स्थान 
है । (तहा तहा भसुहृत्त ) बालवीय॑ वाला व्यक्ति ज्यो-ज्यो दु ख भोगता है, त्यो-त्यो 
उसका अशुभ विचार बढता जाता है । 
भावार्थ 
तीर्थकरो ने सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारिन्र को मोक्ष का नेता या प्रापक 
कहा है, इसलिए बुद्धिमान पुरुष (पण्डितवीयैवान) इन्हे ग्रहण कर मोक्ष के 
लिए पुरुषार्थ करते है । तथा वालवीर्य जीव को बार-बार दुख देता है, 
वह दु खो का घर है। बालवीयंवान ज्यो ज्यो दुख भोगता है, त्यो-त्यो 
उसका अशुभ विचार बढता जाता है । 
व्यास्या 
पण्डितवीर्यशाली का पुरुषार्थ और बालवीर्यबान्‌ का भी 
जी जीवो को अच्छे रास्ते ले जाता है, उसे नेता कहते हैं । यह नेता सम्यगृ- 
दर्शन-ज्ञान-चारित्रटप मोक्षमार्ग है अथबा श्रत-चारित्ररूप धर्म भी नेता शब्द से 
गृहीत होता है, क्योकि वह भी जीव को मोक्ष मे ले जाता है । ऐसा पण्डितवीयंशाली 
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का पुरुपार्थ होता है । पण्डितवीयंशाली पुरुष मोक्ष के लिए पुरुपार्थ करके 
वीतरागता या मुक्ति का अनन्तसुख प्राप्त करता है, जवकि वालवीरयंशाली जीव 
अपने पापकर्मो के कारण वार-वार नरकादि दु खस्थान योनियो भें दुख पाता 
है | ज्यो-ज्यो वह नरकादि दुखो का भोगता है, त्यो-त्यों खराब अध्यवसाय 
के कारण अशुम विचार करता है, जो उसके लिए और अधिक दुख का कारण 
होता है । इस प्रकार विचार करके पण्डितवीयंवान्‌ पुरुष धर्मध्यान में पुरुपार्थ 
करता है | अपने अध्यवसायो, वचनो और कार्यकलापों की वार-वार जाँच पडताल 
करता रहता है तथा अपनी शक्ति अच्छे कार्यो में लगाता है । 
मल पाठ 
” ठाणी विविह॒ठाणांणि, चइस्सत्ति ण संसओ । 
अणियत्ते भअय वासे णायएहि सृहीहि य. ॥१श॥ 
सरकृत छाया 
स्थानिनों विविघस्थानानि, त्यक्ष्यन्ति न सशय ॥ 
अनित्यो (अनियत्तो)5य वास , ज्ञातिभि, सुहृज्धिइ्च ।॥१२॥। 
अन्वयायथें 
(ठाणी ) उच्च स्थान पर बैठे हुए सभी (विविहठाणाणि चइस्सति) अपने- 
अपने (विविध) स्थानों को छोड देंगे, (ण ससओ) इसमे कोई सन्‍्देह नही है। 
(णायएह सुहंँेह थ) अपने ज्ञातिजनो और मित्रों के साथ जो (अयथ वासे) यह 
निवास या सवास है, वह भी (अणियते) अनियत है या अनित्त्य है । 
भावाथे 
नि सन्देह स्थानों के अधिपति सभी लोग एक न एक दिन अपने- 
अपने उस-उस स्थान को छोड़ देगे, तथा अपने ज्ञातिजनो और भिन्रजनो के 
साथ जो यह सवास है, वह भी अनियत या अनित्य है ! 
। व्याख्या 
सभी स्थान ओर सम्बन्ध अनित्य 
जो-जो उच्च पद या स्थान पर आज अधिष्ठित हैं, उन्हे स्थानी कहते है, 
जैसे देवलोक में इन्द्र तथा उनके सामानिक तैत्तीस पार्षद आदि स्थानी हैं। इसी 
तरह मनुष्यों मे चक्रवर्ती, बलदेव, वासुदेव, महामाण्डलिक नूप आदि स्थानी--उच्च 
पद वाले हैँ। इसी प्रकार तिर्यचो मे भी समझ लेना चाहिए | इस भोगभूमि आदि 
मे भी जो कोई स्थान उत्तम-मध्यम-निकष्ट हैं, या जो भी मत्री, अध्यक्ष आदि पद हैं, 
उन स्थानों को उनके स्वामी एक न एक दिन अवश्य छोड देंगे। जैसा कि कहा है -- 
अशाश्वतानि स्थानानि, सर्वाणि दिवि चेह च | 
देवासुरमनुष्याणामृद्धयइच सुखानि च || 
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अर्यात्‌ इस लोक मेया देवलोक मे जितने भी स्थान हैं, सव अशाखवत 
(अनित्य) है, साथ ही देव, दानव, मानव आदि की ऋद्धियाँ या सुस सभी अनित्य है । 
ये सभी थोड़े समय के पदार्थ है, इसलिए इन पर गये या ममत्व नहीं करना चाहिए | 
इसके अतिरिक्त ज्ञातिजन, बन्धुजन, मित्र एवं परिचित सभी के साथ सवास भी 
अनित्य है । कोई निश्चय नही हैं कि कब इनके साथ सम्बन्ध टूट जाएगा | 
एक विचारक ने कहा हे-- 
सुचिरतर मुषित्वा बान्धवेविप्रयोग , 
सुचिरमपि हि रन्‍्त्वा नास्ति भोगेष्‌ तृप्ति । 
सृचिरमपि सुपुष्ट याति नाश दरीरम, 
सुचिरमपि विचिन्त्यो, धर्म एक सहाय ॥ 
अर्थात्‌-- बन्धु-बान्धवो के साथ चिरकाल तक रहने के वाद सदा के लिए 
उनसे वियोग हो जाता है, भोगो को चिरकाल तक भोगने के वाद भी उनसे तृप्ति नही 
होती, शरीर को वहुत काल तक बहुत अच्छी तरह पाला-पोसा हो, मगर एक दिन 
यह नष्ट हो ही जाता है । अत अच्छी तरह सुदीर्घकाल तक धर्म का चिन्तन एव 
आचरण किया हो तो वही एकमात्र इस लोक एव परलोक मे सहायक होता है । 
इस गाथा मे जो “था (च) शब्द है, वह धन-धान्य-ट्विपद-चतुष्पद, शरीर 
आदि समस्त पदार्थ अनित्य और अशरण है, इस बात को बताने के लिए है | 
मसल पाठ 


एवमादाय मेहावी अप्पणों गिद्धिमुद्धरे । 
आरिय उवसपज्जे, सव्वधम्ममकोबियं ॥॥१३॥। 


ससस्‍्क्ृत छाया 
एवमादाय मेधावी, आत्मन गृद्धिसुद्ध रत । 
आयेमुपसपद्येत स्वंधर्मरकोपितम्‌ ॥१३॥। 
न अन्चयाथ 
(सेहाची) बुद्धिमान साधक (एवमादाय) यह विचार कर (अप्पणो गिद्धि- 
मुदछरे) अपनी ममत्व बुद्धि को उखाड फैंके, (सब्वधस्मस्कोविय) समस्त कुती्थिक 
धर्मो से अदुपित (आरिय उचसपज्जे) इस वीतराग्रभापित आयंधर्म को ग्रहण करे । 
भावार्थ 
«सभी उच्च पद या स्थान अनित्य है, यह विचार करके वुद्धिमान्‌ 
विवेकी साधक अपने अन्तर्‌ मे जड जमाई हुई ममता (आसक्ति) को उखाड 
फेंके । सत्र कुतीथिक घर्मो से अदूषित इस वीतरागभाषित श्र्‌ त-चारित्ररूप 
आये (अ्रंष्ठ) धर्म को ग्रहण करे | 
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व्पारपा 
ममत्व छोड, समत्व पकदे 
इस गाथा मे बताया गया है कि सभी उच्च पद, स्थान या पदाथ जनित्य हैँ, 
इस प्रकार का विचार करके मेधावी पण्डितवीर्यसम्पन्न साधक किसी भी वस्तु में 
अपनी ममता न रखें। यह वस्तु-मेरी है, मै इसका स्वामी हूँ, इस प्रकार की ममता 
हो तो उसे उखाड फैके । क्योंकि मेधावी मर्यादा में स्थिर रहने वाते या हित्ताहित 
विवेकशील पुरुष को कहते है, बह ममत्व को छोड़े, समत्व को पकडे तथा आर्यों- 


तीर्थकरों के इस आर्य-मार्ग- सीक्षमार्ग को ग्रहण करे, जो कि कुतीथिकों के वर्मो 
द्वारा दूपित नही है। 


सूल पाठ 
सह समइए णच्चा, धम्मसार सुणेत्त्‌ वा । 
समुवरट्ठिए उ अणगारे, पच्चक्खावपावए ॥॥१४॥। 
संस्कृत छाया 
सह सन्मत्या ज्ञात्वा, चर्मसार श्र त्वावा 
समुपस्थितस्त्वनगार प्रत्याख्यातपापक ॥१४॥ 
अन्वयार्थ 
(सह समइए) अच्छी बुद्धि के द्वारा (सुणेत्त, चा) अथवा सुनकर (धम्मसार 
णच्चा) धर्म का सच्चा स्वरूप या निचोड जानकर (समुवटिठए अणगारे) आत्म- 
कल्याण के लिए सयमपथ भे उद्यत-समुपस्थित अनगार (साथ ) ( 
पाप का प्रत्याख्यान करके पविज्रात्मा बन जाता है । 
भावाये हि 


धर्म के सच्चे स्वरूप या सारा तत्त्व को अपनी निर्मल बुद्धि द्वारा 
या गुरुजी आदि से सुनकर जासकर ज्ञानादि गुणो के उपार्जन मे उच्चत साछ 


पाप का अत्याख्यान (त्याग) करके निर्मेल आत्मावाला होता है । 


पच्चवंखाय पावए) 


च्धास्या 


न्‍ सद्धम का ज्ञान, पाप का प्रत्याध्यान 
पश्डितवीयेशील साधक के लिए सर्वप्रथम सच्चे धर्म का स्वरूप जानना 
आवश्यक है, तदनन्तर समस्त पापो का प्रत्याख्यान | 


पवित्र बुद्धि द्वारा या गुरुदेव आदि से श्रवण करके करे । घ॒र्मं का सार ग्रहण करने 


से पूर्व पापो का त्याग करना अनिवार्य है, अन्यथा पापो के बोझ से पवित्र वृद्धि दब 
जाएगी और अपनी शक्ति (वीर्य) उल्दी दशा मे बहने लगेगी । 


किन्तु सद्धमें का परिज्ञान अपनी 


७३२ सूत्रक्रताग सूत्र 


.. मूल पाठ 
ज॑ किचुवक्‍कम्म॑ं जाणे, आउक्खेमस्स अप्पणों | 
तस्सेव अतरा खिप्प, सिक्‍्ख सिक्‍्खेज्ज पडिए ॥१५॥। 


सस्कृत छाया 
य कड्चिदुपक्रम जानीयादायु क्षे मस्यात्मन । 
तस्यवान्तरा क्षिप्र, शिक्षा शिक्षेत्‌ पण्डित ॥१५॥ 
अन्चयाथ 
(पडिए) विद्वान साधक (अप्पणो आउक्खेसस्स) अपनी आयु का (ज किचु- 
वक्‍्कम्म) यदि कुछ घात का क्षयकाल (जाणे) जाने तो (तस्सेव अतरा) उसी दौराव 
ही (सिप्प) शीघ्र (सिक्ख सिक्‍्खेज्ज) सलेखनारूप शिक्षा ग्रहण करे । 
भावार्थ 
विद्वान साधक किसी भी प्रकार से अपनी आयु को क्षीण होती जाने 


ही दरम्यान शीघ्र ही (क्षयकाल से पहले ही) सलेखनारूप शिक्षा ग्रहण 


| 
व्यास्या 


आयुष्य-क्षप से पहले सलेखना ग्रहण करे ५ 
जब साधक शरीर आदि सभी पदार्थों को अनित्य जानकर ममत्वबुद्धि का 
उन्मूलन कर लेता है तो उसकी बुद्धि एवं हृदय निर्मल हो जाने से कदाचित्‌ उसे 
अपनी आयु के क्षण अल्पतथ मालूम हो तो अन्य सब विकल्प छोडकर उसी दौरान 
शीघत्र ही उसे सललेखना-सथारा ग्रहण कर लेना चाहिए ताकि अन्तिम समय मे 
आत्मा की आराधना भलीभाँति हो जाय । 
उवक्क सम -- जिससे आयु क्षय को प्राप्त होती है उसे उपक्रम कहते हैं । यदि 
साधु किसी भी जरिये से अपनी आयु का उपक्रम (विनाशकारण) जान ले, अर्थात्‌ 
वह यह जान ले कि मेरी आयु कितनी है, उसका नाश (क्षय) कब, किस प्रकार 
होगा ? तो वह उसे जानते ही उस काल के पहले से आकुलता छोडकर तथा जीवन 
मरण की आकाक्षा से रहित होकर 'प्रिक्‍्स सिक्खेज्ज' अर्थात्‌ सलेखना रूप शिक्षा 
को ग्रहण करे । आशय यह है कि भक्त परिज्ञा (अन्न पानी दोनो का त्याग) तथा 
इग्रितमरण (मर्यादित स्थान मे रहकर अन्न-पानी का त्याग करना, परन्तु शारीरिक 
सेवा कराना) आदि शिक्षा ग्रहण करे । यानी ग्रहण शिक्षा के द्वारा मरणविधि को 
भलीभांति जानकर आसेवना-शिक्षा' से उसका सेवन करे । 
सूल पाठ 
जहा कुम्मे स अगाइ, सए देहे समाहरे । 
एवं पावाइ मेहावी, अज्मप्पेण समाहरे ॥१६॥ 


वौये अष्टम अध्ययन ७३३ 
संस्कृत छाया 
यथा कर्म स्वागानि, स्वके देहे समाहरेतू .। 
एव पापानि भेघावी, अध्यात्मना समाहरेत्‌ ॥१६॥। 
अन्चयाथ 
(जहा कुस्मे स अगाइ सए देहे समाहरे) जैसे कछुआ अपने अगो को अपने देह 
भे सिकोड लेता है, (एव मेहावो) इसी प्रकार बुद्धिमान साधक (पावाइ ) अपने 
पापो को (अज्श्प्पेण समाहरे) धर्मध्यान आदि की भावना से समेट ले, सकुचित 
करले । 
भावार्थ 
जैसे कछुआ अपने अगो को अपने शरीर मे सिकोड लेता है, वैसे ही 
बुद्धिशाली साधक अपनी आत्मा मे धर्मध्यान की अलख जगाकर अपने पापो 
को समेट ले । 
व्याख्या 
कछए की तरह पापों को समेट ले 
यहाँ कछए का उदाहरण देकर समझाया गया है कि जैसे कछुआ जब कोई 
बाहरी सकट देखता है तो फौरन अपनी गर्देत आदि अगो को सिकोडकर अपने 
शरीर के बन्दर कर लेता है, एक तरह से वह अपने अगो को निश्चेष्ट कर लेता 
है, फिर भी सावधान रहता है । वैसे ही मर्यादा मे रहने वश्ला मेधावी हित्ताहित 
विवेकी साधक पापकर्म का सकट उपस्थित होते ही फौरन धम्ंध्यान आदि अध्यात्म 
भावना में अपने मन-मस्तिष्क को समेटकर अन्तमु खी वन जाय, बहिमु खी न रहे । 
और पापरूप समस्त अनुष्ठातों को घमंध्यान की भावना से (बाहर ही) छोडकर 
मरणकाल जाने पर सलेखना के द्वारा मन-वचन-काया को पवित्र बनाकर पण्डित- 
मरण से अपना शरीर छोडें। यही पण्डितवीयें-प्रयोग की सच्ची परीक्षा है। 
सूल पाठ 
साहरे हत्थपाए य, मण पचेदियाणि ये । 


पावक च परिणास, भासादोस च तारिस ॥५७छा॥। 
सस्कृत छाया 
सहरेद्धस्तपादञ्च, मन पञ्चेन्द्रियाणि च । 
पापक च परिणाम, भाषादोष च ताहशम ॥१७॥ 
अन्चयार्थे 
(हत्यपाए ये साहरे) साधु अपने हाथ पैरों को सिकोडकर (स्थिर) रखें। 
(मण पचेन्दियाणि य) मन और पाँचो इन्द्रियो को भी उनके विषयो से निवृत्त रखे । 


७३२ सूत्रकृताग सूत्र 


सूल पाठ 
ज॑ किचुवक्कम्म॑ जाणे, आउक्खेमस्स अप्पणो | 
तस्सेव अतरा खिप्प, सिक्‍्ख सिक्‍खेज्ज पडिए ॥१५॥ 
संस्कृत छाया 
य कड्चिदुपक्रम जानीयादायु क्षे मस्यात्मन । 
तस्यवान्तरा क्षिप्र , शिक्षा शिक्षेत्‌ पण्डित ॥१५॥॥ 
अन्वयार्थ 
(पडिए) विद्वान साधक (अप्पणो आउक्लेसस्स) अपनी आयु का (ज किचु- 
वक्‍कम्स) यदि कुछ घात का क्षयकाल (जाणे) जाने तो (तस्सेव अतरा) उसी दौरान 
ही (स्िप्पं) णीघ्र (सिकक्‍्ख सिक्‍्खेज्ज) सलेखनारूप शिक्षा ग्रहण करे । 
भावा्े 
विद्वान साधक किसी भी प्रकार से अपनी आयु को क्षीण होती जाने 
तो उसी दरम्यान शीघ्र ही (क्षयकाल से पहले ही) सलेखनारूप शिक्षा ग्रहण 


करे । 
व्यास्या 


आयुष्य-क्षय से पहले सलेखना ग्रहण करे «५ 
जब साधक शरीर आदि सभी पदार्थों को अनित्य जानकर ममत्ववुद्धि का 
उन्मूलन कर लेता है तो उसकी चुद्धि एवं हृदय निर्मेल हो जाने से कदाचित्‌ उसे 
अपनी आयु के क्षण अल्पतभ मालूम हो तो अन्य सब विकल्प छोडकर उसी दौरान 
शीघ्र ही उसे सललेखना-प्थारा ग्रहण कर लेना चाहिए ताकि अन्तिम समय मे 
आत्मा की आराधना मलीभाँति हो जाय । 
उवकक्‍्क सम -- जिससे आयु क्षय को प्राप्त होती है उसे उपक्तम कहते है | यदि 
साधु किसी भी जरिये से अपनी आयु का उपक्रम (विनाशकारण) जान ले, अर्थात्‌ 
वह यह जान ले कि मेरी आयु कितनी है, उसका नाश (क्षय) कब, किस प्रकार 
होगा २? तो वह उसे जानते ही उस काल के पहले से आकुलता छोडकर तथा जीवन- 
मरण की आकाक्षा से रहित होकर 'सिक्ख सिक्खेज्ज' अर्थात्‌ सलेखना रूप शिक्षा 
को ग्रहण करे । आशय यह है कि मक्त परिज्ञा (अन्न-पानी दोनो का त्याग) तथा 
कफ कक स्थान से रहकर अन्न-पानी का त्याग करना, परन्तु शारीरिक 
० ४ अर 2.32 588 कक 8७ के द्वारा मरणविधि को 
भूल पाठ 
जहा कुम्मे स अगाइ, सए देहे समाहरे । 
एव पावाइ मेहावी, अज्भृप्पेण समाहरे ॥१६॥ हि 


वीर्य अष्टम अध्ययर्न ७३३ 
सस्कृत छाया 
यथा कूर्म स्वागानि, स्वके देहे समाहरेतू । 
एवं पापानि भैधावी, अध्यात्मता समाहरेत्‌ू ॥१६॥ 
अन्वया्थ 
(जहा कुस्मे स अगाइ सए देहे समाहरे) जैसे कछआ अपने अगो को अपने देह 
मे सिकोड लेता है, (एवं मेहावी) इसी प्रकार बुद्धिमान साधक (पाचाइ) अपने 
पापो को (अज्ज्ञप्पेण समाहरे) धर्मध्यान आदि की भावना से समेट ले, सकुचित 
करले | 
भावाथ 
जैसे कछुआ अपने अग्रो को अपने शरीर मे सतिकोड लेता है, वैसे ही 
बुद्धिशाली साधक अपनी आत्मा से घर्मध्यान की अलख जगाकर अपने पापो 
को समेट ले । 
व्यरख्या 
कछए की तरह पापो को समेट ले 
यहाँ कछए का उदाहरण देकर समझाया गया है कि जँसे कछआ जब कोई 
वाहरी सकट देखता है तो फौरन अपनी गर्देशस आदि अगो को सिकोडकर अपने 
शरीर के अन्दर कर लेता है, एक तरह से वह अपने अग्रो को निश्चेष्ट कर लेता 
है, फिर भी सावधान रहता है । वैसे ही मर्यादा में रहने वाला मेघावी हिंताहित 
विवेकी साधक पापकर्म का सकट उपस्थित होते ही फौरन धर्मंध्यान आदि अध्यात्म 
भावना में अपने मन-मस्तिष्क को समेटकर अन्तमुं खी बन जाय, बहिमुं खी न रहे । 
और पापरूप समस्त अनुष्ठानों को धर्मध्यान की भावना से (बाहर ही) छोडकर 
भरणकाल जाने पर सलेखना के द्वारा मन-वचन-काया को पवित्र बनाकर पण्डित- 
मरण से अपना शरीर छोडे । यही पण्डितवीय॑-प्रयोग की सच्ची परीक्षा है। 
सूल पाठ 
साहरे हृत्थपाए य, समण पचेदियाणि य ।॥ 


पावक च॑ परिणाम, भासादोस च तारिस ॥१७॥। 
सस्क्त छाया 
सहरेद्धस्तपाद>च, मन पड्चेन्द्रियाणि च । 
पापक च परिणाम, भाषादोष च ताइशम्‌ ॥१७॥ 
अन्वयार्थे 
पी हक य साहरे) साधु अपने हाथ पैरो को सिकोडकर (स्थिर) रखे। 
ण य) मन और पाँचो इन्द्रियो को भी उत्तके विपयो से निवृत्त रखे । 


७३४ सुत्रकताग सूत्र 


(पावक ण परिणाम तारिस भासादोत घ) तथा पापरूप परिणाम और पापमय 
भाषा दोष को भी वर्जित करे | 


भाव।ये 


मुनि अपने हाथो-पैरो को सकोच कर स्थिर रखे, सन और पाँचो 
इन्द्रियों को भी उनके विपयो से दूर रखे तथा पापरूप परिणाम (अध्य- 
वसाय) और पापजनक भाषादोष से भी निदृत्त रहे, ताकि इनसे किसी भी 
जीव को पीडा न हो । 


व्यास्या 


सन-वचन-काया को अशुभ से निवृत्ति आवश्यक 

जिस समय साधु पादपोपगमन या इग्रितमरण नामक आजीवन अनशन 
(सथारे) की स्थिति मे हो, अथवा घ्यानादि मे स्थित हो, उस समय वह इस 
प्रकार की साथना का अभ्यास कर ले कि उसके हाथ-पैर आदि निश्चल रहे, 
उन्हे इस प्रकार से सिकोडकर कटे हुए पेड की भाँति स्थिर रखें, जिससे किसी 
भी जीव को पीडा न पहुँचे, तथा मन को दु सकलपो, दुविचारों और विपय-कपायो 
से दूर रखे, आँख, नाक, कान, जीम एवं स्पर्शेन्द्रिय को भी उनके विपयों में राग- 
हंष से हटा ले। इसके अतिरिक्त वह इहलोक एव परलोक मे सुखन-प्राप्ति की 
वासनारूप परिणामों एवं पापजनक भाष/दोप को न फ्टकने दे । निष्कर्ष यह है 
कि साधु मन-वचन काया से गुप्त रहता हुआ दुर्लभ सुसयम की रक्षा करते हुए और 
कर्मबन्धनों को काठते हुए पण्डितमरण की प्रतीक्षा करे ! 


सूल पाठ 
अणू माण च माय च, त परिन्नाय पडिए । 


सातागारवणिहुए, उवसतेडणिहे चरे [१८।। 
ससस्‍कृत छाया हे 
अणु सान च माया च, तत्‌ परिज्ञाय पण्डित ॥ 
साता-गौ रवनिभृत उपशान्तोड्नीहरचरेत..._ ॥१5॥ 
अन्वयार्थ 
(अणु साण च साय च) साध्‌ जरा-सा भी अभिमान और माया (छलकपट) 
न करे (त परिन्वाय) मान और माया का अनिष्ट फल जानकर (पडिए) विद्वान्‌ 
संद-असद्‌ विचारक साधक (साता-गारच-णिहुए) सुखशीलता तथा प्रतिष्ठा आदि 
मे उच्यत न हो, (उचसत्तेषणिहे चरे) तथा उपशान्त एव निस्पृष्ठ या मायारहित होकर 
:विचरण करे | 


वीये अप्टम अध्ययन॑ 


भावार्थ 


साधु थोडा सा भी अहकार/ओर(कपट, न करे। मान ओर माया 
का फल बहुत बुरा होता है, यह समझकर हिताहित विचारक मुनि सुख 
भोग, एव प्रतिष्ठा की लालसा न रखे, तथा क्रोधादि को छोडकर श्ञान्त 
एव नि स्पृह् या मायारहित होकर विचरण करे। 


व्यास्या 


फपायो और सुर्खपणाओ से दूर रहे 

सयम मे उत्कृष्ट पराक्रम करते हुए उत्तम साथु को देसकर यदि कोई सत्ता- 

घीश या घनाढय व्यक्ति साधु की पूजा-प्रतिष्ठा करे, अत्यधिक आदर-सत्कार करे या 
उसके प्रति श्रद्धा-भक्ति दिखाए तो सुविचारक साधु को मन में जरा भी अहकार नही 
करना चाहिए । अथवा सलेखना सथारा के समय भी भक्तो और दर्शनाथियो की 
भीड देखकर साधु मन मे जरा भी गये न करे कि मैं कितना महान्‌ तपस्वी हूँ, मैं 
इस समय कितना सौभाग्यशाली हूँ, या मेरी पण्डितमरण-साथना वी चारो ओर 
वाहवाही हो रही है, मेरा सर्वंत्र जय-जयकार हो रहा है। इसी प्रकार पाण्डु-आर्या 
के समान जरा-सी भी माया न करे, अधिक माया का तो कहना ही क्‍या? इसी 
तरह क्रोध और लोभ मी पष्डितमुनि के लिए त्याज्य हैं। मतलब यह है कि इन 


चारो कषायो का स्वरूप इनके सूक्ष्म से सूक्ष्म रूप तथा इनके दुष्परिणामो को 
ज्ञपरिज्ञा से जानकर, प्रत्याख्यानपरिज्ञा से इनका त्याग करे ) 


कही-कही 'अद्मभाण च साथ चर त्‌ परिण्णाय पडिए पाठ भी मिलता है, जिसका 
अथे होता है -अत्यन्त मान सुभूम को तरह दु खदायक होता है, यह जानकर वुद्धि- 
शाली पुरुष उसे तथा माया को भी छोड दे । सरागसयम से कंदाचित्‌ सान का उदय 
हो जाए तो तुरन्त उसे विफल करदे, यानी दबा दे। इसी तरह माया को भी दवा दे । 
युद्ध के मोर्चे पर बडें-बडे योद्धा जिस बल के द्वारा शत्र की विराट सेना को जीत 
लेते है, वस्तुत वह सच्चा वीये नही है। सच्चा वीये वह है, जिसके द्वारा काम, ऋषध, 
मोह, मान, माया, लोभ आदि आत्म-शत्र्‌ जो को जीता जाय । 


ऑन 


इसी प्रकार उत्तम सयस-पराक्रमी तपस्वी साधु सुखसुविधाओ के सोह मे पड 
कर कही छला न जाए, कही सयम से फिसल न जाए, इस वात का प्रा ध्यान रखे। 
क्रोचादि कपायो को जीतकर शान्त-उपशान्त रहे, तथा कोई साध की सेवा करता 
हैं या नही करता, कोई पूजा-सत्कार करता या नही करता है, कोई उसकी प्रशसा 
या प्रसिद्धि करता है या नही, इन बातो से वह 


सदा निस्‍पृह एवं तटस्थ रहे। 
तभी चह अपने जीवन मे पण्डितवीर्य का आदशें उपस्थित कर सकेगा । ऐे 


७९६ सूत्रक्रताग सूत्र 


सूल पाठ 
पाणे य णाइवाएज्जा, अदिन्नपि य णादए। 
सादिय ण सूस्ं बूया, एस धम्मे बुसीमओ ॥१६७।॥ 
भस्कृत छाया 
प्राणाइच नातिपातयेत्‌ अदत्तमपि च नाउंददीत । 
सादिक न मृषा ज् यादेष धर्मो वृषिमत (वश्यस्य) ॥१६॥। 
अन्वयार्थे 
(पाणे य णाइवाएज्जा) प्राणियो का सहार न करे, (अदिन्नपि य णावए) 
बिना दी हुई चीज न ले, (सादिय मुस ण बुया) माया सहित झूठ न बोले, (एस 
घस्मे चुसीसओ ) जितेन्द्रिय पुरुष का यही घर्म है । 
भावार्थ 
साधक प्राणियो की हिंसा न करे, नही दी हुई वस्तु न ले, कपटसहित 
असत्याचरण (दम्भ) न करे--इन्द्रियविजेता का यही धर्म है । 
व्याख्या 
जितेन्द्रिय पुरुष का धर्म 
इस गाथा मे जितेन्द्रिय पण्डित पुरुष के धर्म के अगो का प्रतिपादन किया 
गया है । जितेन्द्रिय साधु का पहला धर्म यह है कि वह छोटे-बडे किसी भी प्राणी के 
प्राणो की हिंसा होती हो, ऐसा कार्य न करे । क्योकि प्राण अनमोल है। एक भी 
प्राण किसी भी मूल्य पर मिल नही सकता । ऐसे अदभुत और सभी जीवो को श्रिय 
दसो प्राणो से से किसी एक भी प्राण की विराधना करना उचित नही। दूसरा धर्म 
है--अदत्तादान न ले । किसी के स्वामित्व की छोटी या बडी, अल्पमुल्य या बहु- 
मूल्य, कम या ज्यादा, सचित्त या अचित्त कोई भी वस्तु हो, उसके स्वामी की अनु- 
मति इच्छा या प्रदान के बिना ग्रहण करना चोरी है, किसी के हक (अधिकार) का 
हरण कर लेना भी चोरी है। साधू इस अक्ृत्य से दूर रहे | 
तीसरा धर्म है--कपटपूवंक मृपावाद का त्याग करे। भायासहित झूठ 
बोलना, घुमा-फिराकर बात कहना, असली बात छिपाकर अन्यथा बोलना, कहना 
कुछ, करना कुछ, दिखावा कुछ, आचरण कुछ, दम्भ, मायाचार आदि करना सब 
मायामृषा है। साधु को इससे कोसो दुर रहना चाहिए। जितेन्द्रिय (वृषिमान या 
वश्य) पुरुष के श्रुतचारित्ररूप धर्म का यही सार है । 
मूल पाठ 
अतिक्‍क्कम्मं तु वायाए, मणसा वि न ॒पत्थए | 
सव्वओ सवुडे दते, आयाणं सुसमाहरे ॥॥२०॥। 


वीय अष्टम अध्ययन 


ससकृत छाया 
अतिक्रम तु वाचा, मनसाउपि न प्रार्थयेत्‌ ॥ 
सर्वेत सबृतों दान्त*, आदान सुसमाहरेत्‌ु ॥२०॥ 
अन्चधार्थे 
(अतिवकस्म तु) कसी प्राणी के प्राणो को क्षति पहुँचाने की (वायाए) वाणी 
से (सणसा वि) अथवा मन से भी (न पत्थए) इच्छा न करे । (सब्बओ सबुदे) किन्तु 
भीतर से और बाहर से सब ओर से निवृत्त, स्थिर शान्त या गुप्त होकर रहे। 
(दते आयाण सुसमाहरे) इन्द्रियो का दमन करता हुआ साधु आदान- मोक्ष देने वाले 
सस्यग्शानादि का भलीभाँति ग्रहण---पालन करे । 
भावार्थ 
वाणी से या मन से भी किसी भी प्राणी के प्राणो को हानि पहुँचाने 
की इच्छा न करे, किन्तु अन्दर और बाहर चारो ओर से शान्त, निवृत्त 
एवं गुप्त होकर रहे। इन्द्रियो का दमन करता हुआ साधु मोक्षदायक 
सम्यग्दशंनादिरूप सयम की तत्परता के साय समाराधना करे। 
व्याख्या 
शान्तिपृ्वंक आत्माराधना से शक्ति लगाएं 
आत्माराधना मे अपनी शक्ति (वीयें) लगाने वाला सुविहित साधु क्‍या करे 
और क्या न करे ”? इसके लिए इस गाथा मे सुन्दर मार्मदर्शन दिया गया है। जिन 
प्रवृत्तियों से किसी भी प्राणी के प्राणो को पीडा पहुंचती हो, उन हिंसा, असत्य, 
भोरी, भन्नह्मचयं, परिग्रह या कषाय-सेवन, विपयासक्ति आदि प्रवृत्तियो को साधु वचन 
और तन से सर्वथा न करे, मन से ऐसी प्रवृत्तियो की इच्छा भी न करे। अपितु 
बाहर और भीतर सब ओर से अपने को समाहित, शान्त, निवृत्त और गुप्त करले, 
न अपना कही प्रचार-प्रसार करे, न प्रसिद्धि, न कौति का मोह रखे, न प्रशसा की 
लालसा | चुपचाप अन्तरात्मा मे डुबकी लगाकर अपने आपको ढूँढे, निरीक्षण-परी- 
क्षण करे और इन्द्रियो और मन को विषयो से निवृत्त, निरपेक्ष व अनासक्त करके 


वह मोक्षप्रदायक रत्वत्र4 का सम्यक्‌ पालन करे। यही मात्माराधना मे शक्ति 
लगाने का उपाय है । 


सरल पाठ 

कड च कज्जमाण च आगमिस्स च पावग । 

सव्व त णाणुजाणति, आंयग्रुत्ता जिइदिया ॥२१॥ 
सस्कृत छाया 

कुतञज्च क्रियमाण च, आगमिष्यच्च पापकम्‌ । 

सर्व तन्‍्नानुजानन्ति, आत्मगुप्ता जितेन्द्रिय ॥२१॥ 


७३८ सूच्रकृताग सूत्र 


अन्चयार्थ 
(आयमगुत्ता जिद दिया) अपनी भझात्मा को पाप से गुप्त - सुरक्षित रखने वाले, 
जितेन्द्रिय पुरण, (कड च कज्जमाण च आगमिस्स च पावग) किया हुआ, किया जाता 
हुआ य। भविष्य में किया जाने वाला जो पाप है, (सब्व त णाणुजाणति) उस सभी 
का अनुमोदन नही करते है। 
भावार्थ 
अपनी आत्मा को पाप से बचाकर रखने वाले, इन्द्रिय-विजेता पुरुष 
किसी के द्वारा अतीत में किये गए, वर्तेमान मे किए जाते हुए और भविष्य 
मे किए जाने वाले समस्त पाप का अनुमोदन नही करते । 
व्याख्या 


आत्मरक्षातत्पर साधक त्र॑ं कालिक पाप का अनुमोदन नहों करते 

इस गाया मे यह बताया गया है कि जो साधु पापभीरु है, अपनी आत्मा को 
हर तरह से पाप से बचाना चाहते है, इन्द्रियविजयी है, वे अपनी अनुमोदन शक्ति का 
उपयोग किसी के भी त्रकालिक पाप मे नही करते । वे सर्देव इसी प्रकार का 
चिन्तन करते है कि हमे मन-वचन-काया की अनुपम शक्तियाँ मिली है, उनका उप- 
योग हम किसी के भूतकालीन, भविष्यकालीन या वतंमानकालीन पापो के समर्थन या 
अनुमोदन में नही लगाएँगे, अपितु हम त्रैकालिक धर्मकार्य के समर्थन--अनुमोदन मे 
लगाएँगे, अन्यथा अपनी आत्मिक शक्तियो को ग्रुप्त, मौन रखेंगे । अथवा इसका एक 
अर्थ यह भी हो सकता है कि साधुओ के लिए किन्ही अनाडी लोगो ने जो पाप किया 
हैं, वतंमान मे जो पाप करते है या कर रहे है, और भविष्य मे जो करेंगे, उन सबका 
मन से, वचन से या काया से साधु कदापि अनुमोदन नही करते । इसका अर्थ यह 
हुआ कि वे स्वय उस पापजनित वस्तु का उपभोग नही करते, तथा दूसरो ने अपने 
स्वार्थ के लिए जो पाप किया है, करते है या करेंगे, जैसे कि शत्र्‌, का सिर काट 
डाला, काट रहा है या काट डालेगा, या चोर को मार डाला, मार रहा है या मार 
डालेगा, इत्यादि दुसरो के सावद्य (पाययुक्त) अनुष्ठानों को साधु अच्छा नही मानते । 
समाचार-पत्रो से भी ऐसे पापजनित कार्यों के त्रंकालिक समाचार पढ-सुनकर वे मन- 
वचन-काया से उसे अच्छा नही समझते । निष्कर्ष यह है कि वे किसी भी मूल्य पर 
तीनो काल मे निष्पन्न पापजनित कार्यो का समर्थन नही करते । यही उनके पण्डित- 
वी का आदर्श है । 

सुल पाठ 
जे याबुद्धा महाभागा वीरा असमत्तदसिणों । 
असुद्ध तेश्ि परक्‍्कत, सफल होइ सब्बसो ॥२२॥ 


बीयय॑ अप्टम अध्ययन 


संस्कृत छाया 
ये चाध्वुद्धा महाभागा वीरा असम्यक्त्वद्शिन ] 
अशुद्ध तेषा पराक़ान्त, सफल भवति सवेश_॥रर॥ 
अनच्चचाथ 
(जे याबुद्धा) जो पुरुष धर्म के तत्त्व को नही जानते है, कि्तु (महाभागा ) 
जगत में महाभाग्यशाली पूजनीय माने जाते है, (बोरा) फिर वे रात्रसेना को जीतने 
वाले वीर है, तया (असमत्दसिणो) सम्यर्दर्शन से रहित है, (सेसि परवकत असुद्ध ) 
उनका तप, दान आदि में पराक्रम --उद्योग अशुद्ध है, (सब्बलो सफल होइ) जीर वह 
सर्वेथा (सफल) कर्मफलयुक्त - कमंबन्धन का हेतु होता है । 
भावाथ 
जो पुरुष धर्म के रहस्य से अनभिज्ञ है, किन्तु लोकपूज्य, महान्‌ वीर 
है, वे सम्थग्दशन से रहित--मिथ्याहृष्टि है तो उनका किया हुआ तप, दान 
आदि पराक़म अशुद्ध है और वह सबका सब कर्मबन्धनहूप फल का जनक 
होता है । 
च्याह्या 


सिथ्याहृष्टि का समस्त पराक्रम कर्मबन्‍्वफलजनक 

इस गाथा में यह बताया गया है कि ससार मे बड़े वीर और महाभाग -- 

पूज्य समझे जाने वाले, किन्तु घर्मतत्व से अनभिनज्ञ होने के कारण मिथ्यात्वी लोगो 
का सारा दातादि पराक्षम अशुद्ध है, और वह कमंबन्चफलजनक होता है। प्रश्न 
होता है, जो लोग ससार मे महामान्य, महाविद्वान और बडे वीर कहलाते है, वे 
अबुद्ध और मिथ्याहृष्टि केसे है ? इसका समाधान यो है कि शुष्क व्याकरण और 
तके तथा इसी प्रकार के अन्य शास्त्रों के ज्ञान से जिन्हे अभिमान उत्पन्न हो गया हे, 
जो अपने आपको भहापण्डित मानते है, परन्तु पारमाथिक ( वस्तु के सच्चे) स्वरूप 


को न जानने के कारण वे वास्तव मे अबुद्ध है, क्योकि सम्यकत्व के बिना शुष्क तके- 
मात्र से तत्ववोध प्राप्त नही होता । कहां भी है--- 


सास्त्रावगाहपरिघटटनतत्परो5पि, 

नेवाबुध समभिगच्छति वस्तुत्ततत्वम्‌। 

नानाप्रकाररस भावगता5पि दर्वी, 

स्वाद रसस्थ सुचिरादपि नैव वेत्ति ॥ 

“शास्त्र से गहरे प्रवेश और उसकी व्याख्या करने मे निपुण होने 
पर भी अज्ञानी (अवुध) पुरुष वस्तु के यथार्थ स्वरूप को उसी त्तरह नही जान पाता, 
जिस भ्रकार नाना प्रकार के रसो मे डूबी रहने वाली कुडछी दीघंकाल तक भी रसो 
के स्वाद को नही जान पात्ती ।/ इस प्रकार जो अबुद्ध हैं, वह बालवीयवान है। 


अर्थात्‌ -- 


७४० सूंत्रकृताग सूच 


महान भाग वाला महाभाग कहलाता है। भाग णव्द यहाँ पूजायंक है। इसीलिए 
महामाग का अर्थ महापूज्य या लोकप्रसिद्ध हुआ। कई लोग पूर्वजन्म मे उपाजित 
पुण्य के वल से इस भव मे पूजे जाते है, प्रसिद्ध हो जाते है, सुखसुविधाएँ प्राप्त कर 
लेते है, तथा शस्त्रास्त्र सचालन में कुशल होने के कारण वीर भी कहलाते हैं, 
फिर भी मिथ्याहष्टि एवं वालवीयंबान्‌ होने के कारण शास्त्रकार उनके पराक्रम को 
अशुद्ध कहते है। यानी उनके द्वारा तप, दान आदि किया हुआ प्रयत्न अशुद्ध होता 
है। वह तप आदि स्व अनुष्ठान कर्मंबत्ब-फल का कारण होता है। जैसे कुर्वद्य के 
द्वारा को हुई चिकित्सा विपरीत फल प्रदान करती है, वैसे ही मिथ्यादृष्टि के द्वारा की 
हुई तप आदि कियाएँ कमनिर्जरा के बदले कर्मंबन्धरूप विपरीत फलदायिनी होती है, 
क्योकि वह भावना (परिणाम) से दूुषित एवं सदू-असद्‌ विवेकविकल होता हैं, अथवा 
निदान से युक्त होता है। जल में एक ही पकार का स्वाभाविक रस सर्वत्र होता है, 
लेकिन भिन्न-भिन्न प्रकार के भू-भागो के सम्पर्क से वह कही मीठा और कही खारा हो 
जाता है, इसी प्रकार तप भी विभिन्न पात्रो मे विभिन्न प्रकार का फल प्रदान करता 
है। यही कारण ह मिथ्याहष्टि, फिर वे चाहे कितने लोकपुज्य हो+ योद्धा हो, चाहे 
लोकिक शास्त्रज्ञ हो, उनका पराक्रम (उनकी सव क्रिया) कर्मबन्धनस्लपफल को उत्पन्न 
करता है। 
मूल पाठ 


जे य बुद्धा महाभागा वीरा समत्तदंसिणो । 


सुद्ध तेसि परक्‍कत, अफल होइ सव्वसो ॥२३॥। 
सरकृत छाया 
ये च बुद्धा महाभागा , वीरा सम्यकक्‍त्वद्शित । 
शुद्ध तेषा पराक्तान्‍न्तमफल भवत्ति सर्वेश ॥२३॥। 
अन्वयार्थ 
(जे य) जो लोग (बुद्धा) पदार्थ के सच्चे स्वरूप को जानने वाले हैं, (महा- 
भागा) बडे पूजनीय हैं, (दीरा) कम-विदारण करने मे शुरवीर है, (समत्तदसिणों) 
तथ। सम्यग्हष्टि है। (त्ेश् परककत) उनका सयम, दान, तपादि पराक्रम (उद्योग) 
(सुद्ध ) निर्मेल है, (सब्बसो अफल होइ) और सब अफल- कर्मफलाभावरूप मोक्ष के 
लिए होता है । 
भ्ावाय्े 
जो स्वय बुद्ध हैं, वस्तुतत्त्वज्ञ हैं, महाभाग- महापूज्य है, तथा कर्म 
को विदारण करने मे श्र हैं, सम्यग्हष्टि है, उनका पराक्रम (तप आदि 
उद्योग) शुद्ध है, वह सदा कमंवन्धनरूप फल से रहित होता है--निर्जरा का 
ही कारण होता है । 


वीर्य . अध्टम अध्ययन ४4९ 
व्याय्या 

सम्पग्दृष्टि का पराक्रम शुद्ध और कर्मबन्धफल से रहित 
पूर्व गाथा में मिथ्यादृष्टि के पराक्तम के सम्बन्ध में बताया गया था, उस 

गाथा में शास्त्रकार सम्यग्टृष्टि के पराक्रम के सम्बन्ध में बताते है -- 
जो बुद्ध* तत्त्वज्ञ है, समस्तु वस्तुओ के स्वत्प को ययाथरप में जानते ह, 
अपने उत्तम गुणो के कारण महापूजनीय है । चीर का अर्थ है--ऊर्मेविदारण करने 
भे जो शूर्वीर है, अथवा जो सम्यग्ज्ञानादि गुणो से विराजित है। वे सम्यग्हष्टि है। 
उनका तप, स्वाध्याय, यम, नियम, दान आदि समस्त अनुष्ठान परानम शुद्ध है, 


निर्दोप है, अतएवं वह विपय-कपायदि दोपो से अकलकित पण्टितबत्रीयेल्प शुद्ध 
अफल होता है, यानी वह कर्मवन्धरूप फल से रहित केवल निर्जरा के लिए ही होता 
है। सम्यक्दृष्टि पुरुष के समस्त तप सयमादि अनुष्ठान निर्जरा का फारण होता है । 
भगवती सूत्र मे भी कहा है-- 


'सजसे अणण्हुपफले, तवे वोदाणफले सयम का फल आख़व का रुक जाना है, 
तप का फल क्मनिर्जरा है ! 


मूल पाठ 


तेसि पि तवो ण सुद्धो, निवखता जे महाकुला । 
ज नेवन्ने वियाणति, न सिलोग पवेज्जए 


॥२४॥। 
सस्क्कत्त छाया 
तेषामपि तपो न छुद्ध , निष्क़रास्ता ये महाकुला ।॥ 
यन्नैवाध्न्ये विजानन्ति, न इलोक प्रवेदयेत्‌ ॥२४॥। 


अन्वयस्थ 

(तेसि पि तवो ण सुद्धो) उनका तप भी शुद्ध नही है, (जे सहाकुला निव्खता) 

जो महाकुल वाले बडी धूमधाम से प्रन्नज्या लेकर पूजा-सत्कार के लिए तप करते है । 
(ज नेवस्ने वियाणति) इसलिए दान मे श्रद्धा रखने वाले दूसरे लोग जानें नही, इस 


प्रकार आत्मार्थी को तप करना चाहिए। (न सिलोग पवेज्जइ) तथा तपस्बी को 
अपने मुह से अपनी प्रशसा भी नही करनी चाहिए । 


भावाये 
जो बडे कुल मे उत्पन्न व्यक्ति बडी धूमधाम से दीक्षा लेते है, और 
फिर पूजा-सत्कार पाने के लिए तप करते हैं, उनका तप भी अशुद्ध है। अत 
साधु तप को इस प्रकार गुप्त रखे कि दान मे श्रद्धा रखने वाले लोग न 
जाने । तथा साधु अपने मुँह से अपनी प्रशसा भी न करे । 
१ वृत्तिकार शीलाकाचार्य के अनुसार यहाँ 


पि बुद्ध शब्द से 'स्वयबुद्ध', तीर्थंकरादि 
तथा उनके बुद्धबोधित शिष्य गणधर आदि का ग्रहण किया पा 2 + 





७४२ सूत्रक्ृताग सूत्र 


व्याण्या 


महाकुलीन साधु पूजाप्रतिष्ठा के लिए तप न करें 

जो कुल शूरवीरता, दानशीलता, तपस्या आदि के कारण नामी है, जेसे 
इक्ष्वाकुकुल, उग्रकुल, भोगकुत्त आदि थे या है, वर्तमान में अन्य कुल भी है, जितका 
यश जगत्‌ मे फैला हुआ हो, उन महाकुलो मे जन्मे हुए जो व्यक्ति त्याग-वैराग्य से 
सम्पन्न होकर भागवती दीक्षा अगीकार करने के बाद पूजा-सत्कार के लिए तप करत्ते 
है या अपने कुल आदि की दृष्टि से स्वय प्रशसा करते है, किसी कामना से तप करते 
है, किसी स्वार्थ से तप करते है तो उनका वह तप अशुद्ध हो जाता है । पण्डितवीयें- 
सम्पन्न साधक को तप आदि क्रियाएँ चुपचाप विना शोहरत या प्रसिद्धि के करनी 
चाहिए। जिससे दान मे श्रद्धा रखने वाले व्यक्ति जान न सके । साधक स्वय भी 
अपने मुह से अपनी तारीफ न करे कि मैं अमुक कुल मे जन्मा था, अमुक मेरे माता- 
पिता थे, मैं धनिक या सत्ताधीश था या मैं महातपस्वी हूँ । इस श्रकार स्व की 
शोहरत करके अपनी तपस्या को निसार न बनाए। 


सूल पाठ 
अप्पपिडासि पाणासि, अप्प भासेज्ज सुव्वए ! 
खते5भिनिव्वुडे दते, वीतगिद्धी सदा जए ॥२४५।। 


सस्कृत छाया 
अल्पपिण्डाशी पानाशी, अल्प भाषेत सुत्रत ॥ 
क्षान्तोड्भिनिव तो दान्‍्तो, वीतगृद्धि सदा यतेत ॥२५॥। 
अन्वयार्थ 
(अप्यविद्यप्ति पाणात्ति) प्ताधु उदरनिर्वाह के लिए अल्पाहारी हो, थोडे-्से 
जल से काम चलाए, (अप्प भासेज्ज सुब्बए) सुत्रत पुरुष थोडा बोले (खते अभि- 
निव्वुडे दते वीतगिद्धी ) तथा क्षमाशील, लोभादिरहित शान्त, दानन्‍्त एवं विपयभोगो 
मे अनासक्त होकर (सदा जए) सदा सयमपालन मे भ्रयत्न (पुरुषार्थ) करे । 
भावाथ 
साधु उदरनिर्वाह के लिए थोडा-सा आहार ले, अल्प जल का उपयोग 
करे, थोडा बोने, क्षमाशील बने, लोभादि से दूर शानन्‍्त रहे, इन्द्रियदमन करे, 
विषयोपभोगो मे अनासक्त होकर रादा सथमपालन का प्रयत्न करे । 
व्याख्या 
साधु का निवृत्तिमय शान्त पुरुषार्थ 
साधु-जीवन त्यागश्रधान होता है । साधु का सदा यह तअयत्न रहता है कि 


पासारिव वस्ठुओ की जितनी कम मात्रा से निर्वाह हो सके, उतने से काम चला 


दीये अष्टम अध्ययन ५८३ 
ले | मोक्षाभिलापी के लिए ऐसा दैनिक स्वाभाविक क्रम तनी हो सकता है, जब वह 
अपनी प्रतिदिन की चर्या मे कम से कम चीजो का उपयोग करे । अपनी प्रकृति, 
आदत्त, विचारधारा और आचार-प्रणाली ही ऐसी वना ले कि कम से कम पस्तुओं 
या साधनों से वह अपने शरीर और जीवन का निर्वाह कर सके | परन्तु जो सावफ़ 
अपनी आवश्यकताएँ चढा लेता है, अपनी प्रसिद्धि और प्रशसा की सृख बढा लेता 
है, अपने जीवन मे लोगो से अधिक परिचय, सम्पर्क और आकपित करने या कोई 
स्वार्थ सिद्ध करने की आदत वना लेता है, या फिर बात-वात में लोगो मे उलज 
जाता है, अपना वडप्पन दिखाने के लिए गवेस्फीत भाषा में बोलता है चुप एवं 
मौन नहीं रह सकता है, पाँचो इन्द्रियों के विषयो का कम से कम और वह भो 
अनासक्ति (राग-हई परहितता) पूर्वक उपयोग करने के बदले अधिकाधिक व अनि- 
यत्रित, अमर्यादित उपयोग करने लग जाता है, तब उसकी पूल साधना छूट जाती है, 
उसका ध्यान, मौन, स्वाध्याय, तप, जप आदि छूट जाते हैं, करता है तो भरी बिना 
मन से, बिना लगन और स्फूर्ति के, निरुत्माही और अशान्त होकर करता है। ऐसी 
स्थिति मे साधना पण्डितवीर्य-सम्पन्न एवं तेजस्वी नही वनती । इसीलिए शास्त्र॒कार 
कहते हैं---अर्प्पपिडासि पाणासि वीतगिद्धि सदा जए । साधु को अपना शरीर 
न तो मोटा-ताजा एवं बलिष्ठ बनाना है, और न ही सुन्दर व मोहक बनाना है, 
यह काम तो भोगियों का है, और फिर जात्मा तो निशहारी है, साथु जो कुछ भी 
आहार करता है, वह शरीर से धर्मपालनार्थ, सयमयात्रा सुखपूर्दक निर्विध्तता से 
चलाने के लिए विवश होकर करता है। इसलिए त्यागी साधू कम से कम आहार 
(भोज्य पदार्थों की सख्या और मात्रा दोनो मे अल्पतम) लेकर मस्ती से अपनी 
सयमयात्रा चलाए। भोज्य द्रव्यो की अधिक सख्या या अधिक मात्रा मे आहार लेने 
जाएगा तो उसे या तो दानियो की गुलामी या दीनता करनी पडेगी, या उसे प्राप्त 
करने के लिए. अधिक समय और शक्ति लगाती पडेगी। यही बात पानी या पेय 
पदार्थों के लिए समझनी चाहिए | वाणी की शक्ति मिली है तो उसका उपयोग कम 
से कम करके उस शक्ति को आत्मसाधना मे लगाए। जैसे आहार-पानी की ऊनोदरी 
तपस्या होती है, वेसे ही वस्त्रपात्र आदि अन्य आवश्यक साधनों की भी हो सकती 
है। इसी प्रकार क्रोधादि कषाय, पचेन्द्रियविषय आदि की भी भाव-ऊनोदरी होती है, 
अर्थात्‌ वह कषाय, विपय और आहार तीनो की ऊनोदरी करे । कम से कम पदार्थों 
का उपयोग करके सुख और सनन्‍्तोष से सयम पालन करे । कहा भी है - 
थोचाहारो थोवन्नणिओ ज जो होइ थोवनिद्दो य । 
थोवोवहिउवकरणो तस्स हु देवावि पणमत्ति ॥ 


अर्थात्त---जो साधक थोडा आहार करता है, थोडा बोलता है, थोडी भीद 
लेता है, अपने सयम के उपकरण और साधन वहुत ही थोडे रखता है, उसे देवता 
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|. 


भी प्रणाम करते है। व्यवहार सूत्र में साधु-साध्वी के आहार की मात्रा 
बताई गई है। मुर्गी के अडे के बराबर ८ कौर भाहार करने वाला अल्पाहारी है, 
जो १२ कौर आहार करता है, वह अपार्ध (आधे से कम) आहार करके उनोदरी 
करता हे । १६ कौर आहार करना द्विभाग प्राप्त आहारी हैं, २४ कौर आहार 
करने वाला अल्प-ऊनोदरिक हे, ३० कौर आहार करने वाला प्रमाण-प्राप्तहारी 
है और ३२ कौर आहार करने वाला पूर्ण आहारी है। साधु को आहार-पानी 
की मात्रा घटाने का तथा अन्य साधनों एवं कपायादि कम करने का अभ्यास करना 
चाहिए । 
सूल पाठ 
भाणजोग समाहटटु, काय विउसेज्ज सब्बसो । 
तितिक्ख परम णच्चा, आमोक्‍्खाए परिव्वएज्जासि ॥२६॥। 
॥ त्ति बेसि॥ 


सस्‍्कृत छाया 
ध्यानयोग समाहत्य, काय व्युत्सुजेत्‌ सर्व । 
तितिक्षा परमा ज्ञात्वा, आमोक्षाय परिव्रजेत्‌ ॥२६॥ 
॥ इति ब्रवीमि ॥ 
अन्वया्े 
(झाणजोग समाहददु) साधु ध्यानयोग (चित्तनिरोधरूप साधना) को सम्यक्‌ 
प्रकार से ग्रहण करके (काय विउस्सेज्ज सब्बसो) परूर्णझप से काया का व्युत्सगें-- 
अनिष्ट प्रवृत्तियों से निरोध करे । (तितिवख परम णच्चा) परीषहो और उपसर्गो 
के समभावपूर्वक सहिष्णुता को उत्तम समझ कर (आसोवल्लाय परिव्वएज्जासि) 
सम्पूर्ण कर्मेक्षयरूप मोक्ष प्राप्त होने तक सयमानुष्ठान मे प्रवृत्त--सलग्न' रहे । 


भावार्थ 
साधु ध्यानयोग को अपनाकर समस्त बुरे व्यापारों (प्रवृत्तियो) से 
अपने तन-मन-वचन को रोक दे, शरीर पर से ममत्व छोड दे, परयषह- 
उपसर्ग-जनित कष्टो को सहन करना अच्छा जानकर जब तक समस्त कर्म- 
क्षयरूप मोक्ष प्राप्त न हो जाय, तव तक सयम पालन मे जुटा रहे । 
व्याख्या 
काया की भक्ति से दूर रहकर आत्मभक्ति से ओतप्रोत रहे 
साधुजीवन मे मोक्ष प्राप्ति के लिए देह गौण होता है, आत्मा भुख्य होती 
है। देह पी मवित को छोडक्र साधु आत्म-भक्ति अधिकाधिक कर सके इसके लिए 
शास्त्रवार इस अध्ययन की अन्तिम गाथा मे कुछ प्रक्तिया बता रहे हैं--'झाणजोग 
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आमोवखाए परिव्वएज्जासि ४ आशय यह है कि देहमवित वो केवल वचन और 
काया से ही नही, मन, बुद्धि और हृदय से सर्ववा छोडकर यानी मेरा घरोर है ही 
नही, इस प्रकार से विचार करे । तथा देह के प्रति जो सूक्ष्म ममत्व हो, उस भी 
त्याग करने के लिए कायोत्सगं या कायव्युत्सग करे । शरीर को किसी भी अबुशल 
अनिष्ट विचार, वचन, या चेप्टा मे न लगाएं, कदाचित्‌ मन, बचन या शरीर पूर्व- 
धस्कारवश उधर जाता हो तो उसे वलपूर्वक रोक दे। इमीलिए यहां-- फाय 
घिउस्सेज सब्दसो' कहा है | जब्र देहमत्ित छोड दी तो मन-वचन या काया को किसमे 
लगाए ? इसके उत्तर मे शास्त्रकार कहते हैं 'ज्ञाणजोग समाहुददु' (ध्यानयोंग को 
सम्यक अपनाए) । तात्पयं यह है कि वह साधक आत्म-मभक्ति करे। अपनी आत्मा 
मे-- आत्मस्वभांव मे लीन होने के शिए देहमवित सर्वथा छोडकर पिण्डस्थ, पदस्थ, 
रूपस्थ और रूपातीत ध्यान करे | ध्यात का लक्षण है - उत्तम सहननस्पेकाग्रचिन्ता- 
निरोधो ध्यानम्‌" या 'तत्प्रत्येकतानता ध्यानम्‌ । अर्थात्‌ उत्तम सहनन वाले 
व्यक्ति का चित्त को किसी एक आत्म-विपयक पदाथे मे एकाग्र करके वाह्म (देहिक) 
विपयो के चिन्तन से रोकना ध्यान है, अथवा किसी ध्येय के प्रति एकत्तान हो जाना 
ध्यान है। निष्कर्ष यह है कि दैंहिक (शरीर या शरीर से सम्बन्धित) विपयो से 
सत-वचन-काया को सर्वथा हटाकर पूर्वोक्त लक्षणयुक्त घर्मध्यान या शुक्लध्यान 
(आत्मा को कर्मो से मुक्त करने के लिए धर्म या धर्मागों का या शुद्ध आत्मा या 
कात्मगुणो का ध्यान) को पिण्डस्थ जादि प्रकारो मे से अपनी योग्पतानुसार किसी 
एक प्रकार से अपनाएुं। उक्त ध्यान के दौरान जो भी सकट, परीपह, उपसरगे या 


कष्ट आएं आत्मा का परमधर्म जानकर उन्हें सहन करें और इस प्रकार की 
आत्म-सक्त मे मोक्ष प्राप्त होने तक डटा रहे । 


सही पण्डितवीयें--अकमंबीर्य का सर्वोत्कृष्ट निदर्शन है। 
इति शब्द समाप्ति अथे मे है, 'ब्रवीमि' पूर्ववत्‌ है । 


इस भ्रकार सूत्रकृतागसूज्न का अष्टम वोये नामक अध्ययन अमरसुखबोधिनों 
व्याख्या सहित सम्पूर्ण हुआ । 


५ दीोये नामक अष्टस अध्ययन सभाप्त 0 
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भी प्रणाम करते है । व्यवहार सूत्र में साधु-साध्वी के आहार की मात्रा 
बताई गई है। मुर्गी के अडे के बरावर ८ कौर आहार करने वाला अल्पाहारी है, 
जो १२ कौर आहार करता है, वह अपाधे (आवे से कम) आहार करके उनोदरी 
करता है। १६ कौर आहार करना द्विभाग प्राप्त आहारी है, २४ कौर आहार 
करने वाला अल्प-ऊनोदरिक है, ३० कौर आहार करने वाला प्रमाण-प्राप्तहारी 
है और ३२ कौर आहार करने वाला पूर्ण आहारी है। साधु को आहार-पानी 
की मात्रा घटाने का तथा अन्य सावनो एवं कपायादि कम करने का अभ्यास करना 
चाहिए । 
मूल पाठ 
भाणजोग समाहट॒टु, काय विउसेज्ज सव्वसो | 
तितिकख परम णच्चा, आमोक्खाए परिव्वएज्जासि ॥२६॥ 
॥ त्ति बेसि॥ 


सस्कृत छाया 
ध्यानयोग समाह॒त्य, काय व्युत्सृजेत्‌ स्वत । 
तितिक्षा परमा ज्ञात्वा, आमोक्षाय परिव्रजेत्‌ ॥२६।॥। 
॥ इति ब्रवीमि 


अन्चयापें 
(झाणजोग समाहदूदु) साधु ध्यानयोग (चित्तनिरोधरूप साधना) को सम्यक्‌ 
प्रकार से ग्रहण करके (काय विउस्सेज्ज सव्वसो) पूर्णछप से काया का व्युत्सगें-- 
अनिष्ट प्रबृत्तियो से निरोध करे । (तितिबख परम णच्चा) परीषहो ओर उपसर्गो 
के समभावपूर्वक सहिष्णुता को उत्तम समझ कर (आमोक्‍्लाय परिव्वएज्जासि) 
सम्पूर्ण कर्मक्षयरूप मोक्ष प्राप्त होने तक सयमानुष्ठान मे अवृत्त--सलग्न रहे । 


भावाथे 
साधु ध्यानयोग को अपनाकर समस्त बुरे व्यापारों (प्रवृत्तियो) से 
अपने तन-मन-वचन को रोक दे, शरीर पर से ममत्व छोड दे, परीषह- 
उपसग्ग-जनित कष्टो को सहन करना अच्छा जानकर जब तक समस्त कर्म- 
क्षयरूप मोक्ष प्राप्त न. हो जाय, तब तक सयम पालन भे जुटा रहे । 
व्याख्या 
काया की भक्ति से दूर रहकर आत्मभक्ति में ओत9्रोत रहे 
साधुजीवन मे मोक्ष प्राप्ति के लिए देह गौण होता है, आत्मा मुख्य होती 
है | देह वी भक्ति को छोडकर साधु आत्म-मक्ति अधिकाधिक कर सके इसके लिए 
शास्त्रकार इस अध्ययन की अन्तिम गाथा मे कुछ प्रक्रिया बता रहे है--'झाणजोग 


धर्म नवम अध्ययन 


अध्ययन का सक्षिप्त परिचय 

आठवे अध्ययन की व्यास्या की जा चुकी है। अब नौवाँ अध्ययन प्रारम्भ 
किया जा रहा हैं। आठवें अध्ययन में वालवीर्य और पण्डितवीय का वर्णन क्या गया 
था | पण्डितवीर्य उसी का समझा जाता है, जो धर्माचरण मे पुरुषपार्थ करता है ! 
इस सम्बन्ध में नौवाँ धर्माध्ययन प्रस्तुत किया जा रहा है। इस अध्ययन मे धर्म के 
सम्बन्ध मे निरूपण किया गया है। निर्युक्तिकार के कथनानुसार इस अध्ययन मे 
भावधमं * का अधिकार है, क्योंकि भावधर्म ही वास्तव मे धर्म हैं। दशवैकालिक सूत 
के प्रथम और छठे (धर्मार्थंकाम नामक) अध्ययन मे भी इसी दुगति-गमन से जीव 
को बचाने वाले धर्म का प्रतिपादन किया हैं । आगे के दसवे और ग्यारहवे अध्ययन 
में भी यही वात बताई जाएगी । क्योकि भावसमाधि या भावमार्ग और घ्मं एक ही 
चीज है। परमायंत इनमे कोई अन्तर नही है। घर्म के जो श्र्‌ त-चारित्र रूप प्रकार 
है, अथवा क्षमा, मार्दव, आजंव आदि देश भेंद है, उनमे और भावसमाधि मे कोई 
अन्तर नही है, क्योकि क्षमा आदि उत्तम ग्रुणो को अपने मे मलीमाॉति स्थापित 
करना ही तो भावसमाधि है और ज्ञान-दर्शन-चारित्ररुप मुक्तिमार्ग भी तो प्रकारा- 
न्‍्तर से भावधर्म है। 
निक्षेपह॒ष्टि से धर्म के विभिन्‍त अथ 

धर्म के नाम, स्थापना, द्रव्य और भाव--ये चार निक्षेप होते हैं । चाम और 
स्थापनाधर्म तो सुगम है। द्रव्यधर्म, जो ज्शरीर-भव्यशरोर से व्यतिरिक्त है, तीन 
प्रकार का है--सचित्तधर्म, अचित्तधर्म और मिश्रधर्म । सचित्त यानी जीते हुए 
शरीर से युक्त जीव का धर्म (स्वभाव) उपयोग रूप हैं। अचित्त यानी घ॒र्मास्तिकाय 
आदि द्रव्यो का मी जो जिसका स्वभाव है, वह उसका धर्म है। जैसे धर्मास्तिकाय 
का स्वभाव गमनक्रिया में सहायता देना, अधर्मास्तिकाय का ठहरने में सहायता देना, 
आकाशा स्तिकाय का स्वभाव अवगाहन देना, तथा पुद्गलास्तिकाय का पूरण-गलन- 
विध्च्सनरूप स्वभाव है| मिश्रद्रव्य जो दुध और जल आदि हैं, उनमे भी जो जिसका 





१ धम्मो पुव्वुद्दिदृठो भावधम्मेण एत्थ अहिगारो । 
एसेव होइ धम्मे एसेव समाहिमग्गोत्ति ॥ 
७२६ 
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स्वभाव है, उसे उसका धमें समझना चाहिए । ग्रृहस्थी के भी जो कुल, नगर, ग्राम, 
राष्ट्‌ आदि से सम्बन्धित नियमोपनियम या मर्यादाएँ है, कतेंग्य हूँ, अथवा दायित्व 
हैं, उन्हे कुलधर्म, मगरधर्म, ग्रामधर्म, राष्ट्रधर्मं आदि समझने चाहिए । अन्नपुण्य 
आदि नौ प्रकार के पुण्य ग्रहस्थो के प्रति गृहस्थों के दान-पुण्यत्प है, उन्हे भी द्रब्य- 
धर्म जानता चाहिए । 

भावधर्म नो-आगम से दो प्रकार का है-- लौकिक और लोकोत्तर । लौकिक 
धर्म दो प्रकार का है---एक ग्ृहस्थो का, दूसरा पापण्डियो का | लोकोत्तर धर्म ज्ञान, 
दर्शन और चारित्र के भेद से तीन प्रकार का है। 


इस धर्माध्ययन मे ज्ञान-दर्शन-चारित्रसम्पन्न साधुओ का जो धर्म है, उसके 
सम्बन्ध मे खासतौर से निरूषण किया गया है। 


अत इस सन्दर्भ मे इस अध्ययन की प्रथम गाथा इस प्रकार है 
मूल पाठ 
कयरे धस्मे. अकखाए, माहणेण सईमया ? 


अजु धम्म जहातच्च, जिणाण त सृणेह मे ॥॥१॥॥ 
सस्‍्कत छाया 
कतरो घर्म आख्यात माहनेन मतिमता २ 
ऋजुधर्स यथातथ्य जिनना त शख्यणुत मे ११ 
अन्चयार्थ 
(सईमया) केवलशानसम्पन्त (माहणेण) अहिंसा (भा-हन---जीवो को मत 
मारो) का परम उपदेश देने वाले भगवान्‌ महावीर स्वामी ने (कयरे धस्से अक्खाए) 


कौन-सा धर्म बताया है? (जिणाग) जिनवरो के (त अज्जु धम्म) उस सरल धर्म को 
(जह॒ातच्च) यथार्थ रूप से (से सुणह ) मुझ से सुनो । 


भाषा 
केवलज्ञानी तथा अहिंसा के परम उपदेष्टा भगवान्‌ महावीर ने कौन- 
सा धर्म बताया है ? श्री जम्बूस्वामी आदि के इस प्रइन के उत्तर मे श्री 
जेधमास्वामी कहते हैं--“लो जिनवरो के उस सरल धर्म को मुझ से सुनो ।” 
व्याख्या 
भगवान्‌ सहाचीर ने कौन-सा घने बताया था ? 
इस अध्ययन की प्रथम गाथा में जम्बूस्वामी आदि हारा प्रश्न उठाया गया 
है कि विश्व मे वबहुत-से धर्म हैं, समी मत-पथवादी लोग अपनी-अपनी हृष्टि से धर्म 
को प्ररूपणा और उसकी व्याख्या करते हैं! चूँकि भगवान्‌ महावीर, जैसा कि हमने 
रैना है, बहुत बडे धर्मोपदेशक थे, उन्होंने अपने केवलज्ञान के दिव्य प्रकाश मे अहिसा 
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सूल पाठ 
आधायकिच्चमाहेठ, नाईओ विसएसिणो | 
अन्ने हरति त वित्त, कम्मी कम्मेहि किच्चती ॥४॥ 
साया पिया ण्हुसा भाया, भज्जा पुत्ता य ओरसा । 


नाल ते तव ताणाय, लुप्पतस्स सकम्मुणा ॥५॥। 
सस्कृत छाया 
आधातक्ृत्यमाधातु ज्ञातयो विषयैषिण | 
अन्ये हरन्ति तद्वित्त, कर्मी कमिमि छत्यते. शा 
माता-पिता स्नुषा भ्राता भार्या पुत्राशइव औरसा । 
नाल ते तव नाणाय, लुप्यमानस्य स्वकर्मंणा वाशा। 
अन्वयार्थ 
(विसएसिणो नाईओ) सासारिक सुखामिलापी ज्ञातिजन (आधायकिच्चमाहैउ) 
मरणोत्तर जिया (दाहसस्कार, जलाजलिप्रदान, पितृपिंड आदि कृत्य) करके 
(त वित्त अच्ने हरति) उस आरम्भ-पापकर्ता के घनका वे (अन्य) लोग हेरण 
कर लेते हैं, (कम्मी कम्मेहि किच्चतो) परन्तु उस द्रव्य को एकत्रित करने के लिए 
नाना प्रकार के पापकर्म करने वाला वह व्यक्ति अकेला उन पापकर्मो के फलस्वरूप 
दुख भोगता है ॥४॥ 
(सकस्मुणा) अपने पापकर्म से (चुप्पतस्स) ससार मे पीडित होते हुए (तब) 
तुम्हारी (ताणाय) रक्षा करने के लिए (माया पिया पण्हुसा भाया भज्जा उत्ता य 
ओरसा) माता, पिता, प्रुत्रवघू, भाई, भार्या और सगे औरस पुत्र (नाल) कोई भी 


समथे नही है ॥४५॥। है 
भसीवाथ 


सासारिक सुखाभिलाषी घनलोलुप ज्ञातिवर्ग दाहसस्कार आदि 
मरणोत्तर क्रिया करके उमके अजित किये हुए घन का हरण कर लेते हुँ । 
परन्तु पापकर्म करके धन सचय करनेवाला वह मृत व्यक्ति अकेला ही 
उन थापो का दु खरूप फल भोगता है ॥४॥। 

अपने पापकर्म के फलस्वरूप ससार मे दु ख भोगते हुए श्राणी को 
उसके माता-पिता, पुत्रवधू, भाई, भार्या और सगे बेटे आदि कोई भी बचा 
नही सकते । 

व्यास्या 

स्वकृत कर्मो के दु खद फल का स्वय हो भोक्ता 

इन दोनो ग्राथाओं मे यह बताया गया है कि मनुष्य वडी-बडी उमगो से 
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वहुत्त ही पापकर्म करके घन कमाता है, परन्तु अकस्मात्‌ जब वह चल वमता है तो 
उसके मरने के बाद 3सकी मरणोत्तर क्रिया (दाह-सस्कार आदि) लोक दियावे के 
लिए करके फौरत उसके ज्ञातिजन उन धन को अपने कब्जे में कर लेते है। यहाँ 
तक कि कई बार तो उसकी पत्नी या नावालिग वच्चे भी रोते-विलसते रह जाते हैं 
और उसका वह धन जिसके हाथ में पड जाता है, वही दवा बैठता है। न तो उसके 
पीछे उस धन से कोई सुक्ृत्य किया जाता है, और न ही वह किसी धर्मेकार्य में 
लगाया जाता है। उस घन से उसके ज्ञातिवन्धु मौज उडाते है। आखिर धन के 
लिए किये हुए इतने पापकृत्यो के फलस्वरूप उसे अकेले को ही दुख भोगना पडता 
है। दूसरा कोई भी उसमे हिस्सेदार नही बनता। कितनी विडम्बना होती है, 
उस पापकमेंकर्ता की | इस सम्बन्ध में एक गुरु किसी राजा को उपदेश देते हुए 
कहता है--- 
ततस्तेनाजितैद्र व्यैर्दारिश्व परिरक्षितै | 
क्रीडन्त्यन्ये नरा राजन * हृष्टास्तुष्टा झलकृता ॥ 
अर्थात्‌ - है राजन्‌ ! जिसने इतने पापकर्म करके द्रव्य उपाजित किया है, और 
इतनी स्नियो के साथ शादी करके उन्हे रखा है, उसके मरने के पश्चात्‌ दूसरे लोग 
उनके मालिक वनकर खुश होकर, आभूषण पहनकर उनसे मौज उडाते है । परन्तु 
पापकर्म से द्रव्य उपाजेन करने वाला मृत पापी अपने कृतपापों से ससार में पीडित 
किया जाता है | 
जन्म देने वाले माता-पिता, सगे भाई-बहन, स्व्री-पुत्र, आदि या अन्य 
स्वजत कोई भी तुम्हारे पापकर्मों से पीडित होते हुए तुम्हारी रक्षा करने मे समर्थ 
नहीं है। यानी जब वे इस लोक मे विभिन्‍न दु खो से तुम्हारी रक्षा नही करते, तब 
परलोक मे उनके द्वारा रक्षा करने की आशा कैसे की जा सकती है ? 
कालसौकरिक (कसाई) के पुत्र सुलस को अभयकुमार के सत्सग से जीव- 
हिंसा से विरक्ति हो चुकी थी। उसके परिवारीजनो ने उसे पुरखों की तरह जीववध 
करने के लिए बहुत कहा-घुनी की, परन्तु उस महापराक्रमी सुलस ने उनकी एक न 
मानी । जब पारिवारिक लोग उस पर दवाव डालने लगे तो उसने कुल्हाडी लेकर 
अपने हाथ पर मारी और उनसे कहा कि आप-मेरी इस पीडा को बाँट लीजिए । 
जव सबने ऐसा करने से इन्कार कर दिया तो सुलस ने कहा-- जब मेरी इस पीडा 
से ले नही कक तो परलोक मे पापकर्म का फल भोगते समय आप मेरी 
हायता करेंगे ” अत मैं यह पाप नहीं करूँगा ! यह कहकर उस प्रचुद्ध सुलस 


ने जीववध नही किया | इसी प्रकार सभी आरम्सजलित हिसा करने वाले पापकर्मी 
“है पेमझ लें कि उनके दुष्कृत्यों का फल उन्हे अकेले ही भोगना पड़ेगा, कोई भी 


उसमे हाथ बेंटाने या उनकी एवज मे दु खद फल भोगने को नही आयेगा । 
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मुल पाठ 
एयमंट्ठ स पेहाएं, परमटठाणुगामिय | 
निम्ममो निरहकारो, चरे भिक्‍खू जिणाहिय ॥॥६॥ 


सस्कृत छाया 
एतदर्थ स प्रे क्ष्य, परमार्थानुगामिकम्‌ ! 
निर्ममो निरहकारश्चरेद्‌, भिक्षुजिनाहितम्‌ ॥॥६॥ 
अन्चयार्थ 
(स) वह साधु (एयमद्ठ) 'स्वकृत पाप से दु ख भोगते हुए प्राणी की कोई 
रक्षा नही कर सकता, इस बात को (पेहाए) भली-माँति जान-देखकर (परमदूठा- 
णुगामिय) तथा परमार्थरूप मोक्ष या धर्म के कारणभूत सम्यगृदर्शन-ज्ञान-चारित्र 
है, यह जानकर (निम्ममों निरहकारो) ममतारहिंत और अहकारशून्य होकर 
(भिक्‍्ख्‌) भिक्षु--साधु (जिणाहिय) वीतराग-मापित धर्म का (चरे) आचरण करे । 
भावार्य 
अपने किये हुए कर्मों से सासारिक दु ख भोगते हुए प्राणी को रक्षा 
करने मे कोई भी दूसरा समर्थ नही है, इस बात को अच्छी तरह सोच- 
समझकर तथा मोक्ष या धर्म का कारण--रत्वन्नय है, इसे हृदयगम करके 
साधु ममत्व से रहित और अहकार से शुन्‍्य होकर जिनेन्द्रभररूपित धर्म 
का आचरण करे। 
व्याज्या 
जिनभाषित धर्म का आचरण क्यो करे ! 
इस गाथा मे शास्त्रकार ने पूर्वोक्त सिद्धान्त का हवाला देकर साधक की 
जिनमाषित धर्म पर चलने की प्रेरणा दी है । यह सत्य है कि दूसरे के पापकर्म का 
फल दूसरा नहीं भोग सकता और न॒ही पापकर्मजनित ढु ख से उसे बचा सकता है, 
तब करमरहित होने या पापकर्म से बचने के लिए मोक्षमार्ग के साधन रत्नत्रयरूप 
धर्म के सिवाय और कोई उपाय नही है। इसी उपाय को शास्त्रकार ने बताया है 
कि धर्म और कर्म दो विरोधी चीजे है | कर्म से बचने या कर्म से रहित होने का 
उपाय धर्म है। इस बात को साधक प्राणियो के स्वयमेव कर्मफलस्वरूप दुख 


भोगने के सिद्धान्त से समझे, सोचे और वीतरागमाषित सयमधमे--रत्नत्रयरूपधर्मं 
का रास्ता अगीकार करे । 
सूल' पाठ 


चिच्चा वित्त च पुत्ते य, णाइओ य परिग्गह | 
चिज्चा ण णतग सोय, निरवेक्खो परिव्वएं ॥७॥। 
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सस्कृत छाया 
त्यवत्वा वित्तञ्च पृत्राइच, ज्ञातीइंच परिग्रहम्‌ । 
व्यवत्वा खल्वन्तग शोक, निरपेक्ष परिबव्रजेत्‌ ॥७)। 
न्वयायथे 
(वित्त च पुत्ते य णाइओ य परिग्गह्‌ चिच्चा) धन और पुत्रो का, ज्ञातिजनों 
और परियग्रह का त्याग करके (अतग सोय ण चिच्ष्चाण) अन्तर के शोक सन्ताप को 
छोडकर (निरवेबज्नो परिव्वए) निरपेक्ष--नि स्पृह टोकर सयम का पालन करे | 
सावाथ 
घन, पुत्र, ज्ञातिजन एवं परिग्रह का त्याग करे तथा आन्तरिक 
सन्‍्ताप छोडकर साधक सयम के अनुष्ठान में प्रगति करे । 
व्याख्या 


[ 


सासारिक ममत्व छोडकर सयम मे प्रगति फरे 
इस गाथा मे साधु-धर्म के सम्बन्ध मे निर्देश किया गया है कि साथु किसे 
छोडे , और किसे अपनाए ? वैसे तो साधू बनते समय समस्त सासारिक पदार्थों का 
मोह-ममत्व छोडना अनिवार्य होता है, परन्तु यहाँ उन वस्तुओ वा उल्लेख खासतौर 
से किया गया है, जिन वस्तुओ पर मनुष्य का अधिक मोह-ममत्व होता हे जिनके 
लिए मनुष्य प्राय अपने प्राण तक दे डालता है, वे है -बन, पुत्र, कौटुम्विकजन 
और आभूषण, मकान, भूमि आदि परिग्रह। अत ये और अन्य समस्त सासारिक 
वस्तुएँ-- जो शरीर और शरीर से सम्बन्धित निर्जीव था सजीव है >उन सब पर से 
ममत्व का त्याग करें। किन्तु कई बार इन वस्तुओ का त्याग करने पर भी पूर्व 
सस्कारवश उनका सनन्‍्ताप-परिताप रह-रहकर मन में होता है, दिल की तह मे 
उनके लिए ममत्व, चिन्ता, शोक, सनन्‍्ताप या पश्चात्ताप होता रहता है, साधु बन 
जाने पर भी वह मन मे उन्ही के बारे मे सोचता रहता है, लोगो से उनके बारे से 
पूछता रहता है, या समाचार व सन्देश भेजता रहता है, अथवा उन्हे दर्शन के 
लिए सन्देश देता रहता है, यह साधु के लिए उचित नही । ऐसा होने से मसत्व का 
स्रोत सूखेगा नही, वल्कि बढेगा। इसीलिए शास्त्रकार कहते हे--चिज्चाण णतग 
सोय निरवेवलो परिव्वए | अर्थात्‌ उन पदार्थों का, जिन पर से सर्वथा ममत्व छोड 
दिया है, अन्तर मे यदि उनके प्रति था उनके त्याग का जरा भी शोक सताप या 
पश्चात्ताप हो तो उसे मन से निकाल देना चाहिए, और उन्त सबसे निरपेक्ष, नि स्‍्पृह 
एवं विरक्त होकर, अपने सयम से प्रगति करनी चाहिए, जिस प्रन्नज्या को अपनाया 
है, उसमे प्रगति करनी चाहिए । साधु को अपने सयमपथ पर ही चलते रहना 
चाहिए $ जिस वस्तु से साधु का वास्ता ही नही रहा, उसके बारे से पूछताछ, चिन्ता, 
सन्ताप या अपेक्षा करनी ही नही चाहिए । अथवा इस पक्ति का अर्थ यह भी द्ीता 


के सूच्रकृताग सूत्र 


मूल पाठ 
एयमट्ठ स पेहाए, परमट्ठाणुगरामिय । 
निम्ममो निरहकारो, चरे झिक्‍्ख्‌ जिणाहिय ॥६॥ 


सस्कऊृत छाया 
एतदर्थ स प्रे क्ष्य, परमार्थानुगामिकम्‌ | 
निर्ममो निरहकारइचरेदू, भिक्षुजिनाहितम्‌ ॥६॥। 
अन्चयार्थ 
(स) वह साधु (एयमट्‌5) 'स्वकृत पाप से दु ख भोगते हुए प्राणी की कोई 
रक्षा नही कर सकता, इस वात को (पेहाए) मली-भमाँति जान-देखकर (परमसद्ठा- 
णुगाम्तिय) तथा परमार्थरूप मोक्ष या घर्मं के कारणभूत सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र 
हैं, यह जानकर (निम्ममों निरहकारो) ममतारहित और अहकारशून्य होकर 
(भिक्खू) भिक्षु--साध॒ (जिणाहिय) वीतराग-भापित धर्म का (चरे) आचरण करे। 
भावाथ 
अपने किये हुए कर्मों से सासारिक दु ख भोगते हुए प्राणी को रक्षा 
करने मे कोई भी दूसरा समर्थ नही है, इस बात को अच्छी तरह सोच- 
समझकर तथा मोक्ष या धर्म का कारण--रत्नन्नय है, इसे हृदयगम करके 
साधु ममत्व से रहित और अहकार से शुत्य होकर जिनेन्द्रप्ररूपित धर्म 
का आचरण करे । 
व्याज्या 
जिनभाषित धर्म का आचरण क्यो करे 7 
इस गाथा मे शास्त्रकार ने पूर्वोक्त सिद्धान्त का हवाला देकर साधक को 
जिनमापित धर्म पर चलने की प्रेरणा दी है। यह सत्य है कि दूसरे के पापकर्म का 
फल दूसरा नहीं भोग सकता और न॒ही पापकर्मजनित दु ख से उसे बचा सकता है, 
तब कर्मरहित होने या पापकर्म से बचने के लिए मोक्षमार्ग के साधन रत्नत्रयरूप 
घर्म के सिवाय और कोई उपाय नही है। इसी उपाय को शास्त्रकार ने बताया हैं 
कि धर्म और कर्म दो विरोधी चीजे है | कर से बचने या कम से रहित होने का 
उपाय धर्म है। इस बात को साधक प्राणियो के स्वयमेव कर्मफलस्वरूप दुख 
भोगने के सिद्धान्त से समझे, सोचे और बीतरागमभाषित सयमधर्म--रत्नत्रयरूपधर्मे 
का रास्ता अग्ीकार करे । 
मुल पाठ 
चिच्चा वित्त च पुत्ते य, णाइओ य परिग्गह । 
चिच्चा ण णतग सोय, निरवेक्खों परिव्वए ॥७॥। 
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सस्कृत छाया 
त्यक्त्वा वित्तठुच पुत्नाइच, ज्ञात्तीसच परिग्रहम्‌ । 
त्यवत्वा खल्वन्तग शोक, निरपेक्ष परित्रजेत्‌ू ॥७॥ 
अन्वयार्थ 
(बिच च॒ पुत्त य णाइओ य परिग्गह चिउचा) घन और पुत्रो का, ज्ञातिजनो 
ओर परिग्रह का त्याग करके (अतग सोय ण चि७च्चाण) अन्तर के शोक सन्‍्ताप को 
छोडकर (निरबेवसो प्रिव्बए) निरपेक्ष--नि स्पृह टोकर सयम का पालन करे। 
भावार्थ 
धन, पुत्र, ज्ञातिजन एवं परिग्रह का त्याग करे तथा आचन्तरिक 
सन्‍्ताप छोडकर साधक सयम के अनुष्ठान मे प्रगति करे । 
ध्यास्पा 


[ 


सासारिक ममत्व छोडकर सयम मे प्रगति करे 

इस गाया मे साधु-धर्म के सम्बन्ध मे निर्देश किया गया है कि साधु किसे 

छोडे, और किसे अपनाए ? वैसे तो साध्‌ बनते समय ममस्त सासारिक पदार्थों का 
मोह-ममत्व छोडना अनिवार्य होता है, परन्तु यहाँ उन वस्तुओं वा उल्लेख खासतौर 
से किया गया है, जिन वस्तुओ पर मनुष्य का अधिक समोह-ममत्व होता है जिनके 
लिए मनुष्य प्राय अपने प्राण तक दे डालता है, वे है --धन, पुर, कौटुम्त्रिकजन 
और जआाभूषण, मकान, भूमि आदि परिग्रह । अत ये और अन्य समस्त सासारिक 
वस्तुएं-- जो शरीर और शरीर से सम्बन्धित निर्जीव या सजीव है -उन सब पर से 


सभत्व का त्याग करे) किन्तु कई बार इन वस्तुओ का त्याग करने पर भी पूर्व 
सस्कारवश उनका सन्ताप-परिताप रह-रहकर मन में होता है, दिल की तह मे 
उनके लिए ममत्व, चिन्ता, शोक, सन्‍्ताप या पश्चात्ताप होता रहता हे, साधु बन 
जाने पर भी वह मत्त से उन्ही के बारे मे सोचता रहता है, लोगो से उनके बारे मे 


इंठता रहता है, या सभाचार व सन्देश भेजता रहता है, अथवा उन्हे दर्शन के 

लिए सन्देश देता रहता है, यह साधु के लिए उचित नहीं । ऐसा होने से ममत्व का 
- ल्ोत सुखेगा नही, बल्कि चढेगा। इसीलिए शास्त्रकार कहते है--चिच्चाण णतग 

सोय निरवेवजो परिव्वए | अर्थात्‌ उन पदार्थों का, जिन पर से सर्वधा ममत्व छोड 

दिया है, अन्तर मे यदि उनके प्रति या उनके त्याग का जरा भी शोक सताप या 
पश्चात्ताप हो तो उसे मन से निकाल देना चाहिए, और उन सबसे निरपेक्ष, नि स्प्ह 
एवं विरक्त होकर, अपने सयम मे प्रगति करनी चाहिए, जिस प्रन्नज्या को अपनाया 
है, उसमे प्रगति करती चाहिए । साधु को अपने सयमप्थ पर ही चलते रहना 
चाहिए। जिस वस्तु से साधु का वास्‍्ता ही नही रहा, उसके बारे मे पूछताछ, चिन्ता, 
उच्ताप या अपेक्षा करनी ही नही चाहिए | अथवा इस पक्ति का अर्थ यह भी होता 


७५४ सूत्रकृताग सूत्र 


कि जो दुस्त्याज्य है, विनाश करने वाला हे, या आत्मा के भीतर दबा-छिपा रहता 
है, उस सनन्‍्ताप (सजीव या निर्जीव किसी भी पदार्थ के प्रति हद प, घृणा या शोक) 
वो छोडकर अथवा मिथ्यात्व, अविरत्ति, प्रमाद, कषाय और योग जो आख्चब के स्रोत 
है, जो सयमीजीवन या धर्ममय जीवन का अन्त करने वाले है, उन्हे छोडकर सबसे 
निरपेक्ष होकर मोक्ष-पय पर प्रगति करे । एक अनुभवी चारित्रात्मा ने कहा है - 
छलिया अवयक्खता निरावयक्‍्खा गया अविग्षेण । 
तम्हा पवयणसारे निराययक्खेण होयव्व ॥१॥ 
भोगे अवयवखता पडत्ति ससारसागरे घोरे। 
भोगेहि निरवयक्खा तरति ससारकतार ॥२॥! 
अर्थात्‌ - जिन्होने परपदार्थों की या परिग्रह की अपेक्षा (ममता) रखी, वे ठगा 
गये, जो उनमे निरपेक्ष रहे वे निविध्न होकर ससार-सागर को पार कर गए। जो 
साधक भोगो की अपेक्षा रखते है, वे घोर ससार-समुद्र मे ड्व जाते है, जिन्‍्तु जो 
भोगो से निरपेक्ष रहते है, वे ससाररूपी अटवी को पार कर जाते है। 
निष्कपं यह है कि साधु के लिए सासारिक पदार्थों से लगाव रखना अधम है 
ओर निरपेक्ष रहना धर्म है । 
मसल पाठ 
पुढवी उ अगणी वाऊ, तणरुक्खसबीयगा | 
अडया पोयज राऊ रस-ससेय-उष्मिया ॥८॥| 
एतेहि छ॒हि काएहि, त विज्ज परिजाणिया । 
मणसा कायवक्‍क्केण, णारभी ण परिग्गही ॥६॥। 
सस्कृत छाया 
पृथिव्यापोअगिनर्वायुस्तृणवृक्षा सबीजका । 
अण्डजा पोतजरायुजा , रस-सस्वेदोद्भिज्जा ॥5।। 
एने षड़भि कार्यस्तद्‌ विद्वान परिज्ञाय । 
मनसा कायवाक्येन, नारम्भी न परिग्रही [8॥। 
अन्वयार्थ 
(पुडवी उ अगणी बवाऊ तणरुकखसबीयगा) प्रृथ्वी, जल, अग्नि, वायु तथा 
तृण, वृक्ष और बीजसहित वनस्पति, (अडया पोयजराऊ रसससेयउब्भिया) एव 
कक पोतज, जरायुज, रसज, सस्वेदज, तथा उच्छरिज्ज ये सब पदट्कायिक जीव 
।।५८5॥॥ 
(विज्ज) विद्वान्‌ साधक (एतेहि छाह कार्एईह) इन छह कायो से ([त्त परि- 
जाणिया) इन्हे जीव जानकर अथवा ज्ञपरिज्ञा से इन्हे जानकर (मणसा कायवषकेण) 
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मन, वचन और काया से (णारभी ण परिण्गही) प्रत्याय्यानपरिज्ञा से न इनका 
आरमस्भ (हिसा) करे और न ही इनका परियग्रह करे ॥॥६॥। 
भावार्थ 

,.. पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और तृण-वृक्ष, वीजयुक्त वनस्पत्ति, अण्डज, 
पोतज, जरायुज, रसज, सस्वेदज एवं उच््िज्ज--ये सब पड्जीवनिकाय हैं । 
विद्वान साधक इन छह कायो के रूप मे इन्हे जपरिज्ञा से जीव जानकर 
प्रत्यास्यानपरिज्ञा से मन-वचन काया से न तो इनका आरम्भ करे और न 
ह्दी इनका परिग्रह करे । 


ब्यास्या 
घटुजीचनिकाय फे आरस्भ-परिप्रह का त्याग फरे 
इन दोनो गाथाओ मे शास्त्रकार ने दो बाते सावुधर्म के रूप मे बताई है -- 
(१) सर्वप्रथम ससार के समस्त प्राणिया को पद्जीवनिकाय के रूप मे 
शपरिज्ञा से जाने, (२) उन सभी प्रकार के जीवनिकायो का न तो आरम्भ करे, और 
न परिग्रह याती प्रत्याख्यानपरिज्ञा से उन जीवो के आरम्भ एवं परियग्रह का त्याग 
करे। कितनी सुन्दर प्रेरणा शास्त्रकार ने साधक को दे दी हे ! 
षट्जीवनिकाय इस प्रकार हैं--- 
(१) पृथ्वीकाय, (२) अपूकाय (३) तेजस्काय, (४) बायुकाय, (५) वनस्पति- 
काय और (६) असकाय । 
पृथ्वोकाय के अन्तर्गत मिट्टी, मुरड, खडी, गेरू, हीगलू, हडताल, हिरमच 
जादि जाते हैं। फिर उसके सूक्ष्म, बादर, पर्याप्त और अपर्याप्त आदि भेद हैं। 
इसी प्रकार अपृकाय के अन्तगेत ओस, खार, समुद्र, नदी, कुएं, तालाव आदि सब 
प्रकार का सचित्त पाती जादि है। फिर उनके भी सूक्ष्म जादि भेद है। तेजस्काय 
मे अग्ति, अगारा, ज्वाला, भोभर, चिनगारी आदि सबका समावेश हो जाता है। 
उसके भी सूक्ष्म आदि भेद हैं। वायुकाय मे उनकलियाबात्, मडलियाबात, घनवात, 
तनुवात, शुद्धधात आदि का समावेश हो जाता है। वायुकाय के भी सूक्ष्म आदि 
भेद हैं। इसके पश्चात्‌ वनस्पनि के कुछ प्रकारो का शास्त्रकार नामोल्लेख करते 
है-- “तणरुकखसबोयगा । अर्थात्‌ - वनस्पतिकाय के अन्तमेत तृण, वृक्ष, बीज आदि 
हैं। इसके सिचाय वनस्पतिकाय के फल, फूल, डाली, स्कन्ध, 
काई आदि अनेको प्रकार हैं। इसके भी सूक्ष्म आदि भेद पूरव॑चत्‌ समझ लेने चाहिए। 
अं), कास, हरी घास, हू आदि तृण कहलाते हैं । अशोक, आम, नीम, जामुन आदि 
टैक्ष कहलाते हैं। धान्‍्य (शालि), गेहूं, जौ, मक्का, चना आदि दीज हैं। ये पाँचो ही 
जीवनिकाय एकेन्द्रिय है और स्थावर कहलाते है । छठे चरसकाय का निरू रण करते 
इए शास्त॒कार कहते है - कण्शज- अडे से उत्पन्न होने वाले पक्षी, गृहकोकिल, 


पत्ते, दूब, अकुर, 


७५६ सुत्रक्ृताग सूत्र 


गिलहरी, साँप आदि), पोत्तज (बच्चे के रूप मे पैदा होने वाले हाथी, शरभ आदि), 
रसज (दही, सोवीर आदि मे रसचलित होने पर उत्पन्न होने वाले जीव), सस्वेदज 
(पसीने से उत्पन्न होने वाले जूं, खटमल आदि), उदख्धिज्ज (टिड्डी, मेढक, खजरीट 
आदि प्राणी) तथा जरायुज (चमडी की झिल्ली से आवेष्टित होकर पैदा होने वाले 
मनुष्य, गाय आदि) है। ये सभी द्वीन्द्रिय से लेकर पचेन्द्रिय तक के ज्रसकायिक 
प्राणी हैं । 

हेयोपादेयविवेवी विद्वान्‌ साथु सर्वप्रथम ज्ञपरिज्ञा से इन पटकाय के जीवो को 
भलीभाँंत्ति जान ले । साथ ही प्रत््याय्यानपरिज्ञा से मन-वचन-काया से जीवो का 
घात करने वाले आरम्भ का तथा इनके परियह का- इन्हे ममत्वपूर्वक रखने का-- 
त्याग करे । 


सल पाठ 
मुसावाय बहिद्ध च, उग्गह च अजाइया | 
सत्थादाणाइ लोगसि, त विज्ज परिजाणिया ॥१०॥ 
पलिउंचण च भयणं च, थडिल्लुस्सथणाणि य | 
धृणादाणाइ लोगसि, त विज्ज परिजाणिया ॥११॥ 
घोयण रयण चेव, वत्थीकम्म विरेयण | 
वमणजणपलीमथ, त विज्ज परिजाणिया ॥१२॥। 
गधसल्लसिणाण च, दतपक्खालण तहा । 
परिग्गहित्यिकम्म च, त॑ विज्ज परिजाणिया ॥१३॥ 
उहे सिय कीयगड च, पामिच्च चेव आहड  । 
पृथ भणेसणिज्ज च, त विज्ज परिजाणिया ॥श्शा 
आसूणिमक्खि राग चु, गिद्धुवघायकम्मर्गं | 
उच्छोलण च कक्‍क च, त विज्ज परिजाणिया ॥१४५॥। 
सपसारी कयकिरिए, पसिणायतणाणि य | 
सागारिय च पिंड च., त विज्ज परिजाणिया ॥॥१६॥। 
अट्ठावय न' सिक्‍्खिज्जा, वेहाईय च णो वए । 
हत्थकम्म विवाय च, त विज्ज परिजाणिया ॥३१७॥ 


धर्म नवम अध्ययन 


पाणहाओ य छत्त च, णालीय बालवीयण 


परक्तिरिय अन्नमन्न च, त विज्ज परिजाणिया ॥१५॥ 


उच्चार पासवण, हरिएसु ण करे मुणो 


वियडेण वाबि साहद्ट, णायमेज्जा कयाइ वि ॥१६॥ 


परमत्ते अन्नपाण, ण भूजेज्ज कयाई वि 
परवत्थ अचेलो5षवि, त विज्ज परिजाणिया 
आसंदी पलियके यथ, णिसिज्ज च गिहतरे 
सपुच्छुण सरण वा, त विज्ज परिजाणिया 
जस किरत्ति सिलोगय च, जा य वदणपृयणा 


सव्वलोयसि जे कामा, त विज्ज परिजाणिया ॥२२॥। 


जेणेह णिव्वहे भिवखू, अन्नपाण तहाविह्‌ 
अणृष्पयाणमन्न से, त विज्ज परिजाणिया 


सस्कृत छाया 

मूषावाद बहिद्ध (मैथुन) च, अवग्नह चायाचितम्‌ 
इस्त्ादानानि लोके, तदु विद्वान परिजानीयात्‌ 
पलिकुरचन च भजन च, स्थण्डिलोच्छुमणानि च 
घूनयाञ्दानानि लोके, तद्‌ विद्वानु परिजानीयातु 
धावन रणज्जन चेव, वस्तिकर्म विरेचनमु 
वेमना5जन पलिमन्थ, तदु विद्वान परिजानीयात 
गन्ध-माल्य-स्तानानि, दन्तप्रक्षानन तथा... 
परिग्रहस्त्रीकर्माणि, तदु चिद्वान्न परिजानीयात 
ओद्देशिक क्रोतकृत च, प्रामित्य चेवाहतम्‌ है 
पूतमनेषणीयञच, तद्‌ विद्वान परिजानीयात्‌ 
आशूनमक्षिराग च, गुद्ध युपधातकर्म कम्‌ 

उच्छीलन च कल्क च, तंद विद्वान परिजानीयात्‌ 
सम्प्रसारी कंतक्रिय प्रश्नायतनानि च 

सागारिक च पिण्डव््च, तद्‌ विद्यात परिजानोयातत 
अष्टापद न विक्षेत, वेधातीतञ्च नो वदेत.. 
हस्तकर्म विवादज्च, तद्‌ विद्ात्‌ परिजानीयात्‌ 


| 


॥२०॥| 


॥२१॥। 


] 


॥२ ३॥ 


। 
॥१०॥॥ 
| 
।॥११॥ 
] 
!॥१२)। 
१३॥| 
| 
।॥६४॥। 
। 
॥ श्धया 
| 
१६४ 
| 


॥१७॥ 


७५७ 


७५६ सूच्रकृताग सूत्र 


गिलहरी, साँप आदि), पोतज (बच्चे के रूप में पैदा होने वाले हाथी, शरम आदि), 
रसज (दही, सौवीर आदि मे रसचलित होने पर उत्पन्न होने वाले जीव), सस्वेदज 
(पसीने से उत्पन्न होने वाले जूँं, खटमल आदि), घडद्धिज्ज (टिड्डी, मेढक, खजरीट 
आदि प्राणी) तथा जरायुज (चमडी की झिल्ली से आवेष्टित होकर पैदा होने वाले 
मनुष्य, गाय आदि) हे । ये सभी हीन्द्रिय से लेकर पचेन्द्रिय तक के त्रसकायिक 
प्राणी हैं । 

हेयोपादेयविवेवी विद्वान्‌ साथु सर्वप्रथम ज्ञपरिज्ञा से इन पट्काय के जीवो को 
भलीभांति जान ले । साथ ही प्रत्याय्यानपरिज्ञा से मन-दचन-काया से जीवो का 
घात करने वाले आरम्म का तथा इनके परिग्रह का--इन्‍हे ममत्वपूर्वक रखने का-- 
त्याग करे । 


सुल पाठ 
मुसावाय बहिद्ध च, उग्गह च अजाइया | 
सत्यादाणाइ लोगसि, त विज्ज परिजाणिया ॥१०॥ 
पलिउचण च भयण॑ च, थडिल्लुस्सयणाणि य | 
धूणादाणाइ लोगसि, त विज्ज परिजाणिया ॥११॥ 
घोयण रयण चेव, वत्थीकम्म विरेयण । 
वमणजणपलीमथ, त विज्ज परिजाणिया ॥१२॥। 
गधमल्लसिणाण च, दतपक्खालण तहा । 
परिग्गहित्यिकस्म च, त विज्ज परिजाणिया ॥१३॥! 
उद सिय कीयगड च, पामिच्च चेव आहड _ |। 
पुय अणेसणिज्ज च, त विज्ज परिजाणिया ॥१४॥। 
आसूणिमक्खि राग चु, गिद्धवधायकम्मग्ं [ 
उच्छोलण च कक्‍क च, त॑ विज्ज परिजाणिया ॥१४५॥। 
सपसारी कयकिरिए, पसिणायतणाणि य ] 
सागारिय व पिंड च, त विज्ज परिजाणिया ॥॥१ ६॥॥ 
अट्ठावय न सिक्छिज्जा, वेहाईय च णो वए । 
हत्थकम्म विवाय च, त विज्ज परिजाणिया ॥१७।॥। 


धर्म नवम अध्ययन 


पाणहाओ य छत्त च, णालीय वालवीयण 


परक्िरिय अन्नमन्न च, त विज्ज परिजाणिया ॥|१५॥। 


उच्चार पासवण, हरिएसु ण करे मुणों 


वियडेण वावि साहटट, णायमेज्जा कयाइ वि ॥१६॥ 


ब्ष्ब्छ 


परमत्त अन्नपाण, ण भूजेज्ज कयाई वि 
परवत्थ अचेलो$वि, त विज्ज परिजाणिया 
आसदी पलियके य, णिसिज्ज च गिहतरे 
सपुच्छण सरण वा, त विज्ज परिजाणिया 
जस कित्ति सिलोय च, जा य वदणपृयणा 


सव्वलोयसि जे कामा, त विज्ज परिजाणिया ॥२२॥ 


जेणेह णिव्वहे भिक्‍खू, अनज्नपाण तहाविह 
अगणृपष्पयाणमन्न सि, त विज्ज परिजाणिया 


ससस्‍्कृत छाया 

मूषावाद बहिद्ध (मैथून) च, अवग्रह चायाचितम्‌ 
शस्त्रादानानि लोके, तदु विद्वान परिजानीयात्‌ 
पलिकुजचन च भजन च, स्थण्डिलोच्छयणानि च 
घूनया5४दानानि लोके, तद्‌ विद्वान परिजानीयात्‌ 


धावन रज्जन चैव, वस्तिकर्मं विरेचनम्‌ 


तमनाञउजन पलिमन्थ, तद्‌ विद्ान्‌ परिजानीयात्‌ 
गन्ध-माल्य-स्तानानि, दन्तप्रक्षानन तथा 
परिग्रहस्त्रीकर्माणि, तद्‌ घिद्वान्न परिजानीयात 
ओदुदेशिक क्रीतइ्त च, प्रामित्य चैवाहतम्‌ 
पूतमनेषणीयञ्च, तद्‌ विद्वान्‌ परिजानीया 


त्‌ 
आशूनमक्षिराग च, गृद्ध युपधातकर्सक्म्‌ 


उच्छीलन च्‌ कलक च, तदु विद्वान परिजानीयात्‌ 
सम्प्रसारी कृतक्रिय प्रदनायतनानि च 
सागारिक च पिण्डडच, तद्‌ विह्यत परिजानीयात 
अष्टापद न शिक्षेत, वेघातीतवञ्च नो वदेत ... 
हस्तकर्म विवादञच, तद्‌ विद्वान परिजानीयात्‌ 


(२०॥। 


| 


!।२१॥। 


।।२ ३॥|| 


| 
।|२०॥। 
| 
!११॥। 
| 
॥ १२।। 
| 


॥१३॥। 
| 


!९४॥। 
|| 

॥ शा 
॥ 

।१६॥ 
| 


(१७॥॥ 


७५१७ 


७५८ सूत्रकृताग सूत्र 


उपानहो च छंत्रल्‍ुच, नालिक वालव्यजनम्‌ | 


परिक्रियाञ्चाउन्योष्न्य, तदु विद्वान्‌ परिजानोयात्‌ [१ 5॥ 
उच्चार प्रद्भवण टरितेषु न कुर्यान्पुनि । 
विकटेन वा5पि सह॒ृत्य, नाचमेत कदाचिदपि ॥१६॥। 
पराअऊमन्र 5न्नपान, न भुजीत कदाचिदपि । 
गरवस्त्रमचेलो5पि, तद्‌ विद्वान परिजानीयात्‌ [२०॥। 
आसनन्‍्दी पय्येकञ्च, निषद्या च गृहान्तरे । 
सप्रइन स्मरण वा<5पि, तद्‌ विद्वान्‌ परिजानोयात्‌ ॥२६॥ 
यश कीति इलोकज्च, या च वन्दन-प्‌ जना । 
सवबलोके ये कामास्तद विद्वान परिजानीयात्‌ ॥२१॥। 
येनेह निर्बहेद भिक्षुरन्‍्नपान यथाविपम्‌ | 
अनुप्रदान मन्येषा, तद्‌ विद्वानू परिजानीयात्‌ # ॥रभ। 
अन्वयार्थ 


(छुसाव।य) असत्यमापण, (बहिद्ध च) मैथुन-सेवन करना, (उग्गह) उद्ग्रह-- 
परिग्रह रखना, (अजाइया) तथा अदत्तादान लेना (लोगप्ति सत्यादाणाइ) ये सब 
लोक मे शस्त्र के समान और कमेंबन्बन के कारण हैं । (विज्ज त परिजाणिया) विद्वान 
साधक इन्हे शपरिज्ञा से जानकर प्रत्याख्यानपरिज्ञा से इनका त्याग करे ॥१५॥। 

(पलिउचण च) माया, (भयण च) और भजन--लोभ (थडिल्लुस्सयणाणि 
य) स्थण्डिल---क्रोध तथा उच्छुयण मान का (घृण) त्याग करो, (लगप्ति आदा- 
णाइ) क्योकि ये सब लोक मे कर्म-वन्धन के कारण है । (विज्ज त परिजाणिया) 
इसे लिए विद्वान मुनि इन्हे जानकर इनका त्याग करे ॥११॥। 

(घोघण) हाथ-पैर ठथा वस्त्र आदि घोना, (रयण) तथा उन्हे रंगना, (बत्थी- 
कम्म विरेयण) वस्तिकम करना---एनिमा वगैरह लेना, विरेचन (जुलाब) लेना, 

(चमणजण) दर लेकर वसन (उलटी--कै) करना, आँखो मे अजन (काजल आदि) 
लगाना, (पलीमथ त्त' इत्यादि सयम के नप्ट करने वाले कार्यो (पलिमथो) को (घिज्ज 
परिजाणिया) विह्वम्‌ साधक जानक< इनका त्याग करे ॥१२॥ 

(यघमलल्‍लमिणाण ज्व) शरीर मे सुगन्धित पदार्थ लगाना, पुष्पमाला या अन्य 
कोई माला घारण करना, स्नान करना, (तहादतप ण) तथा दाँतो कौ घोना -- 
साफ करना, (परिग्गहित्यिकस्म क्) परिग्रह (सोने-चाँदी के सिक्के, नोट या सोने- 
चाँदी, हीरे आदि या उनके आभूषण) रखना, तथा स्त्रीसमोग करना (त बविज्ज 
परिजाणिया) विटह्ान मुनि इन्हे वाप का कारण जानकर इनका त्याग करे ॥१३॥। 

(उहं स्षिय) साधु को देने के उहं श्य से जो आहारादि तैयार किया गया है, 


वह औई् शिक, (कीयगड ) साधु के लिए जो खरीदा गया हू तथा बनाया गया है, 
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(पामिच्च) एवं साधु को देने के लिए जो दूसरे से उथ्रार तिया गया है, (आहड 
चेव) और साधु को देने के लिए जो ग्ृहस्थ द्वारा लाया हुआ है, (पुथ) जो जावा- 
कर्मी दोपयुक्त आहार से मिला हुआ है, (अणसणिज्ज च) तथा जो आहारादि दोप- 
युक्त है, अशुद्ध है, (विज्ज त परिजाणिया) विद्वान मुनि इन सबको सयमािधातक 
एवं ससारपरिक्रमण के कारण जानकर इनका त्याग करे ॥॥९४॥ 

(अधसुणिमक्खिराग च) भस्म, रसायन आदि खाकर शरीर को वलिण्ठव 
मोटा बनाना, शोसा के लिए आँखो में अजन लगाना, (गिद्ध वधाय क्रम्मग) णवब्दादि 
विषयो भें गृद्धि-- आसक्ति रखना, तथा जिस कर्म से जीवो का घात होता है, उसे 
करना, (उच्छोलण च॑ ककक्‍क च) अयतना (असावधानी) से हाथ-र आदि शीतल 
अप्रासुक जल से धोना, शरीर मे पीठी (उवटन) लगाना (विज्ज त परिजाणिया ) इन 


सबको विद्वान्‌ मुनि कर्मबन्धन एवं सत्तारपरिशक्रमण के कारण जानकर इनका परि- 
त्याग करे ॥१५॥। 


(सपसारी ) असयतो के साथ सासारिक बाते करना, (फयकिरिए) असमम 
के अनुष्ठान की प्रशशा करना, (पत्तिणायत्णाणि य) ज्योतिष सम्बन्धी प्रश्नों के 
उत्तर देना, (सागारिय च पिड च) त्तथा शब्यातर (जिसकी बाज्ञा से मवान मे साधु 


ठहरा है) का पिण्ड (आहार) ग्रहण करना, (विज्ज त परिजाणिया ) इन बातो को 
विह्यन्‌ साधु सतारअ्रमण का कारण जानकर इनका त्याग करे || १६॥ 


(अट्ठायय न सिविश्चज्जा) साधु जुआ खेलना न सीखें, (वेहाईय णो वए) 
सदमे के विरुद्ध बात न कह्दे, (हत्थकम्म विवाय प) तथा वह हस्तकर्म न करे या 
हाथापाई (झ्षगडा बढाकर) न करे, तथा व्यर्य फा घित्राद न करे, (विज्ज त परि- 


जाणिया) विद्वानू मुनि इन्हे ससारवृद्धि के कारण समझकर इनका परित्याग 
करे ॥१७॥ 


(पाणहाओ यथ छत्त च) जते पहनना और छाता लगाना, (णालौीप बाल- 
वोयण) जुआ खेलना और पस्ते से हवा करना (अन्नमन्न च परक्षिरिय) एक के द्वारा 
करने योग्य क्रिया दूसरे द्वारा करना और दूसरे द्वारा करणीय क्रिया पहले हारा 
अपना - इस प्रकार अन्योन्यपरक्तिया करता, (बिज्ज त परिजाणिया ) विह्ाान्‌ साथु 
इन सबको कर्मंबन्धन के कारण जानकर इनका परित्याग करे ॥१८॥। है 

(पुणी उच्चार पासवण हरिएसु ण करे) साधु हरी वनस्पति (हरियाली) 
वाले स्थान मे मल-सम्रूत्र त्याग न करे, (साहददु) तथा वीज आदि को हटाकर 
(विपडेण घाधि) अचित्तजल से भी (क्याइ थि) कदापि (णायमेज्जा अथवा णाव- 
सज्ले) आचमन न करे, या वस्तु शुद्धि या रारीर शुद्धि न करे ॥ १९॥ 

(परमत्त अन्षपाण 


एण कयाह वि ण भुजेज्ज) दूसरे के यानी ग्रृहस्थ के बतेन 
में साथु कदापि अश्ष या जल का सेवन न करे। (अवेलोझि परवत्य) साधु बस्च॒- 
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रहित या जीणंवस्त्रवाला होने पर भी पर-ग्रहस्थ का वस्त्र धारण न करे | (विज्ज 
ते परिजाणिया) विद्वान्‌ सावु इन अनाचरणीय बातो को ससारभ्रमण का कारण 
जानकर इनफा त्याग करे ॥२०॥। 

(आसदी पलियके य) छोटी खाट या माचे पर या पलग पर साधु न बैठे; 
न सोए, तथा (गिहतरे णिस्तिज्ज च) गृहस्थ के घर के भीतर या दो घरो के बीच मे 
जो छोटी गली होती है, वहाँ न बैठे । (सपुच्छण) वह ग्रहस्थ से कुशलक्षेम न पूछे । 
(सरण) तथा अपनी पूर्व कामक्रीडा का स्मरण न करे। (विज्ज त परिजाणिया) 
विद्वान्‌ मुनि इन्हे अनर्थकारक समझकर इनका परित्याग करे ॥२१॥ 

(जस कित्ति सिलोय च) साधु यश, कीति और श्लोक--भुणकीतंन, (जा 
य बदण-पुयणा) तथा जो वन्दना था पूजा-प्रतिष्ठा है, (सब्वलोगसि जे कामा) तथा 
समस्त लोक में जो कामभोग है, (त विज्ज परिजाणिया) उन्हे विद्वान मुनि ससार- 
परि श्रमण का कारण जानकर इनका त्याग करे ॥२२॥। 

(इह) इस जगत्‌ मे (जेण) जिस अन्न और जल से (भिदल्‌) सयमी साधु या 
साधू का सयम (णिव्वहे) रूराव हो जाए, (तहाविह अज्ञपाण) वैसा अगुद्ध आहार- 
पानी (अश्नेत्ति अगुष्पयाण) दूसरे साधुओ को देना, (त्त त्रिज्ज परिजाणि था) ससार- 
परिभ्रमण का कारण जानकर विद्वान्‌ मुनि उसका त्याग करे ॥२३॥ 

भावायथें 

झूठ बोलना, मैथुन सेवन करना, परिग्रह रखना और अदत्तादान 
लेना, ये सब लोक मे दस्त्र के समान है, तथा कर्मबन्ध के कारण है, इसलिए 
विद्वान्‌ मुनि इन्हे ज्ञपरिज्ञा से जानकर प्रत्याख्यानपरिज्ञा से इनका त्याग 
करे ।। १०।। 

साध भाया, लोभ, क्रोध और मान का त्याग करे, क्योंकि ये सब 
पक मे कर्मबन्वन के कारण है। इसलिए विद्वान साथु इन्हे जानकर छोड 

॥११॥। 

हाथ-पैर या वस्त्र घोना, इन्हे रगना एवं वस्तिकर्म, विरेचन, वमन 
करना और आंलो मे अजन लगाना, ये सब सयम को नष्ट करने वाने 
(पलिमन्ध) है, यह जानकर विद्वान्‌ साथ इनका त्याग करे ॥१२॥। 

सुगन्धित पदार्थे लगाना, पुष्प आदि की माला धारण करना, स्तान 

_+ ॥ दन्त-प्रक्षालन करना, कीमती वस्तुओ या सिक्‍फ़ो आदि का परिग्रह 
रखना, स्त्रीसेवन करना तथा हस्तकर्म करता, इन सबको पापकर्मवन्ध का 
कारण जानकर विद्वान भुनि इनका त्याग करे | १३।। 

साशु को दान देने के लिए जो आहार आदि तैयार किया गया है, 

जो मोल लाया यया है, दूसरे से उधार लिया गया है, साथु को देने के लिए 
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जो आहार आदि गृहस्थ द्वारा लाया गया है, जो आवाफर्मी जादि दोपयुक्त 
आहार से मिश्रित है, इस प्रऊार जो आहार आदि किसी भी तरह से सदोप 
है, उसे ससार का कारण जानकर विचक्षण साथु उसका त्याग करे ।,१४॥। 
रसायन, भस्म आदि का सेवन दरीर को वलिप्ट एवं मोटा बनाने 
के लिए करना, शोभा के लिए आँखों मे अजन लगाना तथा णब्दादि बिपयो 
में आसक्त होना एव जिससे जीवो का घात हो, वैसा फर्म करना तथा ठडे 
जल से अयत्नापूर्वक टाथ-पैर आदि घथोना तथा जरीर में पीठी (उबंटन) 


लगाना, इन वातो को ससार का कारण जानकर विवेकी साधु इनका त्याग 
करे ॥१५१ 


असयतो के साय सासारिक बाते करना, असयम के अनुष्ठान की 
प्रशसा करना एवं ज्योतिष के प्रश्नों का उत्तर देना तथा शय्यातर का पिण्ड 


लेना, इन बातो को ससारअ्रमण का कारण जानकर विवेत्री साधु इनका 
परित्याग करे ।।१६।। 


साथ जुआ खेलना न सीखे तथा अधरम प्रधान वाक्य न बोले तथा 
हाथापाई से, इस प्रकार का कलह और विवाद न करे । बिद्वान्‌ साधु इन 
बातो को समारञ्रमण का कारण जानकर त्याग करे |॥९७॥ 


जूते पहनना, छात्ता लगाना, दातरज खेलता, पसे से हवा करना, 
जिससे कर्मबन्ध हो, ऐसी पारस्परिक क्रिया आदि को कर्मेबन्ध का कारण 
जानकर विद्वान्‌ मुनि इनका त्याग करे ))९८)। 


साधु हरी वनस्पति वाली जगह पर मल-मृत्न त्याग न करे एव वीज 

आदि हटाकर अचित्त जल से आचमन या वस्त्रादि की शुद्धि न करे ॥ १६॥ 

साधु गृहस्थ के बर्तन मे भोजन न करे, पानी न पीए एव वस्त्ररहित 

या वस्त्र जीर्ण होने पर भी साधु गृहस्थ का वस्त्र न पहने, क्योकि ये सब 
ससारभ्रमण के कारण है, इसलिए विद्वान्‌ मुनि इनका त्याग करे || २०॥॥ 

साधु खटिया पर न बैठे और न पलग पर सोए तथा गृहस्थ के घर 

के भीतर या दो घरो के बीच मे जो छोटी गली होती है उसमे न बैठे एव 


दज्य का कुशल न पूछे तथा अपनी पूर्वेक्रीडा का स्मरण न करे । इन सन्नी 
वातो को सस्तार॒परिक्रमण का कारण समझकर साधु इनका परित्याग 
करे ॥२१।॥ 

ब हक ४४९४ कक * वन्दन, पूजा, प्रतिष्ठा तथा समस्त लोक के 
लक भगी को ससारपरिभ्रमण का कारण जानकर विद्वान साध उनको 
तिलाजलि दे दे ॥२२॥ बम 


इसे जगत्‌ भे जिश्च आहार-पानी के सेवन से साधु का सयम खराब हो 
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जाता है, वेसा अशुद्ध आहार-पानी साधु दूसरे साधुओ को न दे, क्योकि वह 
समारपरिभ्रमण का कारण है, अत विद्वान्‌ मुनि इसका स्याग करे ॥२३॥| 
व्याख्या 

विद्वान साधु इन भनाचरणीय बातो का त्याग करे 

१०वी गाथा से लेकर २इ३वो गाथा तक साधु के आचार-धर्म की वातो के 
सन्दर्भ मे अनाचरणीय बातो की सूची दे दी हे । और प्रत्येक गाथा के अन्त में यह 
निर्देश कर दिया है कि विह्वान्‌ साथु इन्हे कर्मवन्‍्ध का, अनय या ससारपरि भ्रमण का 
कारण ज्ञपरिजश्ञा से जानवर प्रत्या्यानपरिज्ञा से छोडे ! ८वो और ह€वी गाथा मे 
अहिसा महात्रत के सन्दर्भ मे हिंसा के परित्याय के विपय मे कहा गया था, अब 
१०वीं गाया में मृषावाद, मैथुन, अदत्तादान और परियग्रह के ध्याग को अनिवायें 
धर्म गया है, क्योकि ये सब लोक मे शस्त्र के समान हैं, तथा कर्मेबन्ध के 
कारण है। मुसावाय फा अर्थ झूठ बोलना है, बहिद्ध का अर्थ है मँथुन सेवन, 
उब्गह का अर्थ है--परिग्रह, तथा अजाइया का अर्थ है--अदत्तादान ! प्राणियों को 
पीडाका रक होने के कारण इन्हे शस्त्र कहा गया है। इनमे आठ प्रकार के कर्मो का 
ग्रहण करने के वारण एनन्‍्हे आदान भी कहा गया है। इसके पश्चात शास्त्रकार ने 
पूर्ववत्ू चार कपायो का त्याग करने को साधु घ॒र्मं बताथा गया है। 'पलिउचण' 
माया के लिए, भयण लोभ के लिए, थडिलल ऋ्रोध' के लिए और उस्सयण मान के 
लिए श्रयुक्त किया गया है। ये चारो कषाय भी पू्ववत्‌ कर्मंबन्धन के कारण होने 
के कारण त्याज्य हैं। मुलगुणों के सम्ब-्व में त्याज्य वातो का निर्देश करके अब 
शास्थकार १२वीं गाथा से उत्तरगुणो से सम्बन्धित दशवैकालिक आदि सूचो में वणित 
अनाचरणीय बातो के त्याग का निर्देश करते है -- 

घोषण--हाथ-पैर आदि एव वस्त्र को शोभा के लिए धोना अनाचीणं है । 
वस्तिकर्म तथा विरेचत्-एनिमा आदि तथा जुलाब लेना, दवा लेकर वमन करना, 
आाँखो मे शोभा के लिए कज्जल लगाना, तथा अन्य शरीर सस्कार जो सयम गुणों 
के विद्यातक है, साधु के लिए अनाचरणीय हैं। क्योकि इनका साधुधर्मपालन से 
कोई वास्ता नही है, ये केवल शरीर मोहबश होते है । 

शरीर-श्वुगार एव शसाघन से सम्बन्धित तथा अन्य बाते भी सयम की ह्टि 
से वर्जनीय है, उनका ७ ३-# गाया मे निर्देश करते है--शरीर पर सुगन्धित पदार्थ 
लगाना, भाला धारण करना, स्नान करना, शोसा के लिए दाँत चमकाना, बहुमूल्य 
वस्तुओं का ममत्वपूर्वक सप्रह रखना, एव देव, मनुष्य और त्तिय॑ंचजाति की स्त्री का' 
सेवन या हस्तमैथुन आदि कम करना, ये पापकर्मबन्ध के कारण हैं। इनसे साथु का 


नैतिक जीवन समाप्त हो जाता है। अत ये सब त्याज्य हैं । 
इससे अगली गाथा मे अनेषणीय एव दोपयुक्त अभह्ार के ग्रहण एवं सेवन 
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करने का निपेघ किया गया है। आहार के ४२ दोप है, उनमे १६ उदगम के, १६ 
उत्पादना के एवं १० एपणा के दोप है, उन्‍्ह भलीमाति जानकर सुविहित साधु उन्हें 
त्याज्य समझे । इसके पश्चात्‌ १५वीं गाया में मी शरीरमोहवश कतिपय अनाचर- 
णीय बातो को छोडने का निर्देश है-जैसे शरीर को #४प्ट-पुष्ट बनाने के लिए 
रसायन-सेचन करना, नेत्र मे शोभा के लिए अजन लगाता, शब्दादि पॉचो इन्द्रियों के 
विषयो मे आसक्त होना, जीवधातजनक कर्म करना, अयत्नापूर्वक ठण्डे जल से हाय- 
पैर आदि धोना, शरीर से उबटन लगाना आदि । ये सव इसलिए त्याज्य हैं कि उनसे 
सयमवृद्धि मे कोई सहारा नही लगता बल्कि ये सब सयम के घातक है । 
कई बातें ऐसी हैं, जो साथुत्व की साधना में विष्नकारक है, मोहकर्म की 
वृद्धि करने वाली हैं। जैसे असयतो के साथ विवाह, सगाई, फाभमोग आदि 
वासनावद्धेक व्यर्थ का समय नष्ट करने वाली गप्पे मारना, असयम के कार्यो की 
तारीफ करना, यग्रूहस्थो के मतलब की ज्योतिप, हस्तरेखा आदि से सम्बन्धित प्रश्नो 
का उत्तर देना, शय्यातर-पिण्ड या निन्‍्दनीय, दुराचारी या अनाचारी के यहाँ से 
जाहार अ्रहण करना । ये सब वाते भी साधु के लिए त्याज्य है । 
इसके अतिरिक्त जुभा खेलना सीखना, धर्मविरुद्ध वातों की प्रेरणा देना, 
हायापाई पर उतारू हो जाना, विवाद एवं कलह करना, ये सब्र निन्थकर्म साधु के 
लिए अनाचरणीय हैं । 
जूते पहनना, छाता लगाना, शतरज खेलना, प््तें से हवा करना, एक-दूसरे 
के करने योग्य क्रिया एक-दूसरा करे, हरियाली भूमि पर मल-मृत्र त्याग करना, अचित्त 
जल से भी वीजादि हटाकर उस जगह आचमन करना या वस्तञ्र-शरीर आदि 'की 
शुद्धि करना, ये सब बातें साधु के लिए अनाचरणीय है । | 
साधु के लिए ग्रहस्थ का पात्र परपात्र है। उसमे साधु न तो आहार करे 
और न ही पेय पदार्थ पीए। क्योकि गुृहस्थ के पात्र को पहले या पीछे सचित्त जल 
से घोये जाने की तथा कदाचित्‌ चुराये जाने या गिरकर टूट जाने की आशका रहती 
है। अथवा स्थविरकल्पी साधू के लिए हाथ की अजलि मे खाना-पीना, परपात्र मे 
खाना-पीना निपिद्ध है क्योकि स्थविरकल्पी साधुओ की अजलि छिद्रयुक्त होती है, उसमे 
से आहार-पानी जादि नीचे गिर जाने और अयत्ना होने की आशका रहती है। 
इसलिए स्थविरकल्पी साधु अजलिरूव परपात्र मे न खाए-पीए, जबकि जिनकलल्‍पी 
साथ की अजलि छिद्ररहित होती है, उनके लिए अजलि ही स्वपात्र है, अन्य सभी 
(स्थविरकल्पियो या गृहस्थोी के) पात्र उनके लिए परपात्र हैं। उनमे वे न खाएँ- 
पीएँ, क्योकि उनमे खाने-पीने से उनके सयम से विराचना होने का खतरा है। इसी 
भकार स्थविरकल्पी साधु वस्त्रधारी होते हैं, कदाचित्‌ उनका वस्त्र कोई चुरा ले 
जाए, फाड दे, छीच ले या अत्यन्त जीर्ण हो जाए तो भी वह परवस्त्र यानी गृहस्थ के 
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वस्त्र न ले, क्योकि पहले या पीछे उसे कच्चे पानी से धोये जाने या चुराये जाने 
अथवा फट जाने की आशा है। जिनकल्‍पी सुनि वस्त्ररहित होते ही हैं, उनके लिए 
सभी वस्त्र परवस्त्र है, इसलिए उन्हे कोई भक्तिवश या जबरन वस्त्र पहनाना चाहे 
तो वे कदापि न पहने । निष्कर्ष यह है कि विवेकी साथु परपात्र और परवस्त्र का 
उपयोग सयमविराधक समझकर कदापि न करे । 

इसी प्रकार आसन्‍्दी एक प्रकार का आसन विशेष है जिसे आजकल आराम- 
कुर्सी या स्थ्रिगदार लचीली कुर्सो कहते हैं । कई जगह उस पर गद्दा लगा होता है, 
अथवा उसे छोटा माचा या श्वटिया भी कहते है । गृहस्थो के सोने का पलग भी 
आरामदेह होता है। इन दोनो पर सोना-बैठना इसलिए वजित किया गया है कि 
ब्रह्मचारी साधु को कडें आसन या शय्या पर सोना बैठना चाहिए, जो आसन था 
शय्या के साधन लचीले हो, जिन पर बैठने से साधु को कामोत्तेजना पैदा होती हो, वे 
तथा जिनके छिद्रो मे रहे हुए जीवो की विराधना होने की आशका हो, ऐसे आसन 
तथा शयन के साधन पर साधु को न तो बैठना या जेटना चाहिए, न सोना चाहिए । 
इसी प्रकार गृहस्थ के घर मे उसकी गृहिणी, पुत्रवधू, पुत्रियाँ आहि रहती हैं, तथा 
दो घरो के बीच मे जो गली होती है, उससे स्त्रियो, पुरुषो के आने-जाने का मार्गे 
रहता है, साधु को इन दोनो जगहो मे बैठने से ब्रह्मच्य मे विराघना होने की आशका 
है। फिर किसी गृहस्थ के घर के भीतर स्त्रियो के बीच मे बैठना या गली मे बैठना 
साधु के लिए शोमास्पद भी नही है। साधु के वहाँ बैठने से गृहस्थो को उस पर 
अब्रह्मचयें की शका भी हो सकती है। इसलिए ब्रह्मचयंविराधक कर साधु इनका 
भी त्याग करे । 

इसके बाद साधु के लिए त्याज्य अनाचरणीय बाते बताई गई हैं--सपुच्छण 
सरण था । अर्थात्‌ साधु अपनी मर्यादा मे ही सयत भाषा मे ही गृहस्थ से बोले, 
क्योकि गृहस्थों से अतिपरिचय करेगा तो वह अपनी पुरानी आदत के अनुसार उनसे 
कुशल प्रश्न पूछ बैंठेग।--यानी गृहस्थ के घर का समाचार पूछेगा--कौन, कहाँ, कैसे 
हैं? इत्यादि प्रश्न पूछने से साध, का समय बहुत-सा फालतू गप्पो मे चला जाएगा | 
इसलिए साधु को इस प्रकार के गपशप मे व्यर्थ समय न खोना चाहिए अथवा सपुच्छय 
का अर्थ अपने अगो को पोछना भी होता है, यह भी गृहस्थ के यहाँ बैठकर करना 
अच्छा नही होता । इसी प्रकार पूृर्वक्रोडित काममोगो का स्मरण करना भथवा 
अपने मात्ता-पिता, भाई-बहन के लाड-प्यार या वैर-विरोध का स्मरण करना भी 
साधु के लिए अहितकर है। वस्तुतत्त्वका ज्ञाता विद्वान मुनि इन बातो को शपरिज्ञा 


से जानकर प्रत्याख्यानपरिज्ञा से इनका त्याग करे | 
इसी प्रकार यश, कौति, श्लाधघा, वन्दना या पूजा भी साधु के लिए मदवर्धक, 
अहकार वृद्धि बरने वाली एवं कर्मवन्‍्धन की कारण है। इसलिए साधु इनको 
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मन से भी न चाहे और न लोगो को इनके लिए प्रेरणा दे, जहा तक हो सके 
प्रतिष्ठा शुकरी विष्ठा' (प्रतिष्ठा सूजर की जिप्ट है) समझकर पास भी न फ्टफते 
दे। किसी महायुद्ध मे विजय प्राप्त करने से था किसी महान्‌ या महत्त्वपूर्ण कठिन 
कार्य के करने से जगत्‌ में वीर नाम से प्रसिद्धि होती है, उसे यण कहते है, बहुत 
दान देने से जो प्रसिद्धि होती है, उसे कीत्ति कहते है, तथा उत्तमकुल, जाति में जन्म 
लेने, तप करने, शास्त्रों का गम्भीर अध्ययन करने से जगत्‌ मे जो व्याति होती है, 
उसे श्लोक कहते हैं, देवे द, नरेन्द्र, असुरेन्द्र, चक्रवर्ती, वलदेव, वासुदेच कोई शासक 
था घनपति नम॒रकार करते हू, उसे वन्दना कहते है, सत्कार के साथ वस्त्रादि दिया 
जाना पूजा है। इन सबको साधु त्याज्य समसे । साथ ही ससार के जितने भी 
काममभोग हैं, उन्हे भी रागह पवर्धक समझकर विद्दानू साधु उन्हे सतिलाजलि दे दे, 
ठु 

बे कं अन्नजल से साधु के सयम का निर्वाह न हो उलटे सम्रम विगई, उसमे 
कामोत्तेजना बढे, नशा हो जाए, दिमएग धूमते लगे, बुद्धिभ्रप्ट हो जाए या कूय्ता 
बढे, ऐसा आहार-पानी साधु भ तो स्वय ग्रहण करे और न ही दूमरे साधुओ की या 
परत्ीर्थी साधु को भी दे। ऐसे अशुद्ध एवं विपाक्त दुष्पाच्य अन्नजल को सयम- 
विघातक समझकर साधु उसका त्याग करे । 

इन और ऐसी ही बनाचरणीय बातों को हिताहितविवेही स घु सयम- 


विधातक, कर्मबन्धकारक एवं ससरपरिनक्रमण के कारण समझकर छोड दे, यही 
साधु का आचारधर्म--चारित्रधर्म है। 


एवं उदाहु निग्गथे, महावीरे सहासुणी | 
अजत्तनाणदसी से, धम्म देसितव सुत ।॥२४॥| 
सर. छाया 
एव्सुदाहतवान्‌ निम्न॑ेन्यों, महावीरो महामुनि ॥ 
अनन्तज्ञानदर्शी स, घ॒र्मं देशशतवान्‌ श्रूतमू ॥२४॥ 
अल्वयार्थ 
(निग्गये महासुणी ) निग्नंन्ध महामुनि (अनतनाणदसी) अनन्तज्ञानी और 
अनन्तदर्शी (सहावीरे) श्रमण भगवान्‌ महावीर ने (एवसुदाहु) ऐसा कहा है । (धम्म 
सुत देसितव ) उन्होने घर्में (चारित्र) और अत का उपदेश दिया है। 
भावार्थ 
अनन्तज्ञान-दर्शनसम्पन्न बाह्य-आश्यन्तर ग्रन्थिर हि प श्रमण- 
शिरोमणि भगवान्‌ महावीर ने ऐसा 8३०२३ रस 


। (पूर्वोक्त वचन) कहा है । उन्होने इस 
चारित्रधर्म एवं श्रुतरूप घममं का उपदेश दिया है । अल बह 
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व्यास्या 
धर्म फा यह उपदेश भगवान्‌ महायोर का है 


शास्त्रकार पूर्वोक्त गाथाओ में बताए हुए धर्म के सम्बन्ध मे स्पष्टीकरण 
करते हुए कहते है--मै इस धर्म का मूलवक्ता नही हूँ । किन्तु भगवान्‌ महावीर ने 
साधृधर्म के सन्दर्भ मे इन अनाचरणीय बातो का उल्लेख किया है । उन्होंने ही सप्तार- 
सागर से पार करने मे समर्थ श्र्‌तधर्म तथा चारित्रधर्म का उपदेश दिया है, यानी 
अनाचरणीय वातो के त्यागरूप चारित्रधर्म तथा जीवादि पदार्थों के वोधरूप श्रू तधर्म 
का उपदेश उन्होने ही दिया है । क्योकि वे स्वय केवलज्ञानी, केवलदर्शनी हीने से 
समस्त वस्तुतत्त्व के अनुभवी थे, भौर बाह्य एवं आभ्यन्तर सभी प्न्थियो से मुक्त थे। 
वे ही गणधरो, स्थविरो, तथा समस्त श्रमणो-अ्रमणियो के स्वयस म्बुद्ध ग्रुरु थे, इसलिए 
महामुनि थे। आचारशास्त्र के वे ही परमज्ञाता और अनुभवी थे । इसलिए उन 
आप्तपुरुष को कोई भी वात अमान्य नहीं हो सकती । 


मूल' पाठ 


भासमाणो न भासेज्जा, णेव वर्फज्ज मम्मय ॥ 
मातिटठाण विवज्जेज्जा, अणुरचितिय वियागरे ॥२५॥ 
तत्यिमा त्इया भासा ज वदित्ताश्णुतप्पती । 
ज छनन्‍न त न वत्तव्व, एसा आणा नियटिठया ॥२६॥। 
होलावाय सहीवाय, गोयावाय च नो वदे_। 
तुम तुमति अमणुन्न, सव्बसों तण वत्तए ॥२७॥। 


स्दछाया 
भाषमाणों न भाषेत, नैवाशिलपेन्‌ मर्मेंगस_। 
मातृस्थान विवर्जयेद्‌, अनुचिन्त्य व्यागुणीयात्‌ ॥२शा।। 
तत्रेय तृतीया भाषा, यामुक्त्वाउनुतप्यतै । 
यच्छन्न तन्‍न वक्तव्य, एषा आज्ञा नैग्रेन्थिकी ॥२६।॥। 
होलावाद सखीवाद गोत्रवादञच नो वदेतू._! 
त्व त्वमित्यमनोज्न सर्वदस्तन्न वर्तंते २७॥। 
अन्ययार्थ | 
(भासमाणो न भासेज्जा) मापसमिति से युक्त साथु भावण करता हुआ भी 
भाषण नही करता है। (मम्मय णेव नफेज्ज) साधु किसी के हृदय को म॑ 
चोट पहुँचाने वाली बात न कहे, (मातिदृदाण विवज्जेड्जा) साधू मातृस्थान--कपट 
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से पूर्ण भापा भी न बोले, (अणुवितिथ वियागरे) किन्तु पटले उस सम्बन्ध में 
चिन्तन-विचार करके फिर बोले ॥२५॥ 


(तत्यिमा तइया भासा) उन्त चार प्रकार की मापाओ में जो तीसरी भाषा 
(सत्यामृषा) है, उसे साधु न बोले तथा (ज बदित्ताइणुतप्पती) जिसे बोलने के बाद 
पश्चात्ताप करना पडे, वह वचन भी साधु न बोले । (ज छनन्‍्न त न दत्तव्व) जिस 


बात की सव लोग छिपाते है, उसे भी साधु न क,हे (एसा ज्ञाणा नियद्िया) यही 
निम्न न्‍्थ भगवान्‌ की आज्ञा है ॥२६॥ 


(होलाबाम) निष्ठुर तथा नीच सम्बोधत से किसी को पुवार कर (सहीवाय) 
हे सखे या हे सखी | इस प्रकार से किसी को सम्बोधित बरके, (गोयावाय व) हे 
काश्यपगोत्रिन्‌ हे वशिष्ठगोत्री ! इत्यादि रूप से गोत्र के नाम से सम्बोधित करके 
(नो यवे) साधु (इस प्रकार से) न वोले | (तुम तुमति) तथा अपने से वढ या 
समान उम्र वाले से तू! 'रे' आदि तुच्छ शब्दों से बोलना तथा (अमणुन्न) 


अप्रिय लगने वाले वचनो से कहना, (सब्चबसो त ण वत्तए) इत्यादि सब वाते या 
व्यवहार साधु न करे ॥२७॥ 


भावार्थ 


जो साधु भाषासमिति से युक्त है, वह धर्मोपदेश या भाषण करता 

हुआ भी भाषण न करने वाले (मौनी) के समान है | साधु ऐसा मर्मस्पर्शी 

वाक्य न बोले, जिससे किसी को दुख हो, तथा वह कपट्युक्त भाषा का 

हि करे, जो कुछ भी बोले, पहले उस सम्बन्ध मे सोच-विचारकर फिर 
॥२५॥ 


भाषाएँ चार प्रकार की है, उनसे सत्य मे झूठ मिलो हुई भाषा 
तीसरी है, उछ्े साधु न बोले। तथा जिस वचन के कहने से साथ को बाद 
मे पश्चात्ताप करना पडे, ऐसा वचन भी साधु न कहे । एवं जिस बात को 
सब लोग छिपाते है, उसे भी साधु न कहे । यही निम्नेन्थ ज्ञातपुत्न महावीर 
की आज्ञा है ॥२६॥ 

साधु निष्ठुर तथा त्तीच सम्बोधनो से किसी को न पुकारे, तथा किसी 
को है सखे ! या हे सखी ' इत्यादि कहकर सम्बोधित न करे एवं ऐ चल्षिष्ठ 
गोत्रीय * अरे काश्यप गोत्र वाले । इत्यादि गोत्र का नाम लेकर न बुलाए, 
2 हक या समवयस्क को र ें', 'तू' इत्यादि तुच्छ शब्दो से सम्बोधित 
ने कैरे एव जो वचन दूसरो को अप्रिय (बुरा) लगे, उसे 
वौले अथवा बुरा व्यवहार सर्वेथा न करे | कर ं ४320७; 


७६८ सूत्कृ॒ताग सूत्र 


वाया 
साधु कंसी भाषा बोले, फंसी नहीं ? 
साथु के पास वाणी एक अमोघ साधन है, दूसरो को यथार्थ भागंदर्शन एव 
उपदेश देने के लिए, रुच्ची सलाह देने के लिए तथा धर्मपथ पर चढाने के लिए, 
किन्तु अगर साधु उसका दुरुपयोग करता है, उस वाणी से सावद्य वचन, निष्ठुर 
एवं तुच्छ एवं अपशव्द योलता है, दूसरों की खुशामद करने वाली या दीनता 
प्रगट करने वाली वाणी बोलता हे, या सत्य के साथ झूठ मिलाकर बोलता है, तो 
वह अपने धर्म से च्युत होता है, पापकर्म का बन्बन करता हे, जिसके कदु फल उसे 
भोगने पडते है । इसी त्रात को २५, २६ और र७छवी गाथा में शास्त्रकार स्पष्ट 
करते हैं । 
वास्तव में जो साधु भाषपासमिति का ध्यान रखकर बोलता है, वह चाहे 
धर्मोपदेश दे रहा हो, घर्मपथ पर चलने की किसी को प्रेरणा दे रहा हो, धर्म मे 
स्थिर करने के लिए मार्गदर्शन दे रहा हो, वह मापण न करने वाले (मौनी) के 
सरीखा ही है । जैसे कि कहा है -- 
वयणविहृत्तीकुसलोवओगय बहुबिह नियाणतों । 
दिवसपि भासमाणो साहू वययुत्तय पत्तो ॥ 
जो साधु वचन-विभाग को जानने मे निपुण है, जो वाणी के बहुत-से भ्रकारो 
को जानता है, वह दिनभर बोलता हुआ भी वचन गूप्ति से युक्त ही है । अथवा 
'सासमाणों न भासेज्जा' का अर्थ यह भी होता है कि दीक्षा मे बडा (रत्नाधिक) 
साधु किसी से बोल रहा हो, उस समय अपना पाडित्य प्रदर्शन करने के लिए बीच मे 
न बोले, क्योकि इससे बडों की आशातना होती है और अपना अभिमान प्रकट होता 
है | तथा तथ्य या अतथ्य जो वचन दूसरो के दिल को चोद पहुंचाने वाला, मर्मान्तक 
हो, उसे साधु न बोले अथवा मासक यह मेरा है', ऐसा सोचकर किसी के प्रति 
'पक्षपात से युक्त वचन न बोले । 9 
मातिद्‌्ठाण विवज्जेएंजा--इतका अर्थ तो यह होता है कि माया (कपट) 
प्रधान वचन न बोले, दूसरा अं यह भी होता है--हूसरो को ठगने या धोखा देने 
के लिए साधु मायाचारी न बने, दम्भी न हो, वह बोलने मे या व्यवहगर मे कपट न 
करे । इसके अतिरिक्त साधु को चाहिए कि बोलने से पहले उस सम्बन्ध मे सोच ले 
कि 'यह वचन अपने या दूसरे या दोनो के लिए दु खदायक तो नहीं है ?' उसके 
पश्चात्‌ ही योग्य वचन बोले । कहा भी है--'पुन्वि बुदीए पेहित्ता, पचछा वक्‍्कसुदा- 
हरे! (अर्थात्‌-पहले बुद्धि से सोचकर फिर वाक्य बोले) । 
शास्त्र मे चार प्रकार की भाषा बताई है---सत्या, असत्या, सत्यामूपा और 
असत्यामूपा । इन चारो मे से तीसरी भाषा--सत्यामृपा है। यह भाषा कुछ झूठी 


धर्म नवम अध्ययन ७६६ 
और कुछ सच्ची होती हे | जैसे किसी ने अनुमान से ही कह दिया --इस गांव में बीस 
नडके उत्पन्न हुए है या मरे हैं। यहाँ दीस से कम यप॒ ज्यादा बालकों का जन्म या 
मरण भी सम्भव है, इसलिए सख्या मे फर्क होने से यह वचन सत्य और मिथ्या दोनो 
से मिश्वित है । ऐसा वचन साथु को नही बोलना चाहिए | तथा जिस वचन को फहने 
से जीव अगले जन्म मे दु ख का भाजन होता है, तथा उसे बाद में पश्चात्ताप करना 
पडता है कि “हाय ! मैंने ऐसी वात क्यो कह दी ?””, ऐसा वचन भी साधु न 
चोले । जिस बात को लोग यत्नपूर्वक छिपाते है जैसे मफार-चकारादिपूर्वक गाली देना, 
ग्प्तागों का नाम लेकर बोलना, या किसी की गुप्त वात प्रकट करता, आदि सत्य होते 
हुए भी बोलता साधु के लिए निपिद्ध है, ऐसी तिग्न न्‍्थ भगवान की आज्ञा है । 
पूर्वोक्त चारो प्रकार की भाषाओं मे असत्या, सत्यामृपा एवं असत्यामृपा ये 
तीन तो साधु के लिए वर्जनीय है ही, लेकिन पहली भाषा सर्वेथा सत्य होते हुए भी 
जहाँ वह प्राणियो को पीडा उत्पन्न करती हो, मोह पैदा करती हो, या दूसरो के 
लिए अप्रिय हो, या अपने लिए दीनतासूचक या चादटुकारीयुक्त हो ऐसी भाषा साधु 
के लिए सर्वथा वर्जनीय हे । इसी बात को शास्त्रकार २७वी गाथा भे बताते हैं -- 
'होजाचाय तण वत्तए्‌ ।' यदि साधु किसी को निष्ठ्र या तुच्छ (नीच) शब्द। से सम्बो- 
घन करता है--जैसे हे गोले ! अरे बदमाश ! अय दुष्ट ! अरे पापी । अरे चीर ! 
यह होलावाद है, ऐसा दचन सत्य होते हुए साधु न बोले । इसी प्रकार भरे मित्र ! 
हे सखी ! इत्यादि वचन सखीवाद है, यह सत्य होते हुए भी मोहोत्पादक होने से 
साधु के लिए वर्जनीय हैं। तथा किसी की चापलूसी करने के लिए उसके गोत्र का 
नाम लेकर सम्बोधन करना (गोव्रवाद) भी दीनता या चादुकांरिता का सूचक है । 
जैसे--'“अजी काश्यपगोत्रीजी । ज्ञाप तो बहुत ऊँचे खानदान के है ।' इत्यादि वचन 
भी साथु न बोले । किसी का अपमान करने हेतु 'रे' 'तू* इत्यादि तुच्छ शब्दो से 
बोला जाने दाला वचन भी साथु के लिए त्याज्य है। जो वाक्य सुनने मे बुरा 
(अभनोज्ञ) लगता है, उसे भी साधु न बोले, क्योकि ऐसा अमनोज्ञ शब्द दूसरो के 
दिल मे चुम जाता हैं और उससे भयकर वैर बँध जाता है, कलह खडा हो जाता है, 
भयकर कर्मबन्धन होते हैं। इसी प्रकार सत्य होते हुए भी जो वचन हिसाजनक है, 
उसे साथु न बोले, जैसे---इसका सिर काट डालो, इसे जूतो पीटो, यह चोर है, इसे 
कंद मे डाल दो, फॉसी पर चढा दो, ये पेड काट डालो, यहाँ आग लगाकर जगल को 
साफ कर दो । आदि । | 


निष्कर्प यह है कि साध को फूंक-फूककर दाणी का प्रयोग करना चाहिए 
अन्यथा, वह अपने साधुधर्म से 


च्युत हो जाएगा ! साधु के लिए मधुर, सत्य, हितकर, 
प्रिय एवं परिमित वाणी ही उपयुक्त है। 


७६८ सूत्रकृताग सूत्र 


व्याष्या 
साधु कैसी भाषा बोले, कंसी नहीं ? 
साधु के पास वाणी एक अमोघ साधन है, दूसरों को यथार्थ भागंदर्शन एवं 
उपदेश देने के लिए, सच्ची सलाह देने के लिए तथा धर्मपय पर चढाने के लिए, 
किन्तु अगर॒साथु उसका दुरुपयोग करता है, उमर वाणी से सावद्य वचन, निप्दुर 
एवं तुष्छ एवं अपशब्द बोलता है, दूसरो की खुशामद करने वाली या दीनता 
प्रयट करने वालो वाणी वोलता हू, या सत्य के साथ झ्रूठ मिलाकर बोलता है, तो 
वह अपने घम से च्युत होता है, पापकम का वन्धन करता है, जिसके कटु फल उसे 
मोगने पडते हू । इसी बात को २५, २६ और २७वीं गाथा में शास्त्रकार स्पष्ट 
करते हैं । 
वास्तव मे जो साधु भापासमिति का ध्यान रखकर वोलता है, वह चाहे 
घर्मोपदेश दे रहा हो, घर्मपथ पर चलने की किसी को प्रेरणा दे रहा हो, धर्म मे 
स्थिर करने के लिए मार्गदर्शन दे रहा हो, वह भापण न करने वाले (मौनी) के 
सरीखा ही है| जैसे कि कहा है -- 
वयणविद्त्तीकुसलोवओगय बहुबिह नियाणतो । 
दिवसपि भासमाणों साहू वयगुत्तय पत्तो ॥ 
जो साधु वचन-विभाग को जानने मे निपुण है, जो वाणी के बहुत-से भ्रकारो 
को जानता है, वह दिनभर वोलता हुआ भी वचन गुप्ति से युक्त ही है। अथवा 
सासमाणो न भासेज्जा' का अर्थ यह भी होता है कि दीक्षा मे बडा (रत्नाधिक) 
साधु किसी से बोल रहा हो, उस समय अपना पाढित्य प्रदर्शन करने के लिए बीच मे 
न बोले, क्योकि इससे बडो की आशातना होती है और अपना अभिमान प्रकट होता 
है। तथा तथ्य या अतथ्य जो वचन दूसरो के दिल को चोट पहुँचाने वाला, मर्मान्तक 
दो, उसे साधु न बोले अथवा मासमक “यह मेरा है', ऐसा सोचकर किसी के प्रति 
; से युक्त वचन न बोले । 
है मातिद॒ठाण विवज्जेज्जा--इसका अर्थ तो यह होता है कि माया (कपट) 
प्रधान चचन न बोले, दूसरा अर्थ यह भी होता है--छूसरो को ठगने या धोखा देने 
के लिए साधु मायाचारी न बने, दम्मी न हो, वह धोलने मे या व्यवहार मे कपट न 
करे । इसके अतिरिक्त साथु को चाहिए कि बोलने से पहले उस सम्बन्ध मे सोच ले 
कि यह वचत अपने या दूसरे या दोनो के लिए दु खदायक तो नही है ?” उसके 
पश्चात्‌ ही योग्य बचन बोले । कहा मी है--'पुष्चि चुद्धीए पेहित्ता, पच्छा थक्‍कमुदा- 
हरे (अर्थात्‌--पहले बुद्धि से सोचकर फिर वाक्य बोले) । 
शास्त्र मे चार प्रकार की भाषा बताई है--..सत्या, असत्या, सत्यामृषा और 
असत्यामृपा । इन चारो मे से तीसरी सापा---अ्त्यामृपा है। यह भाषा कुछ झूठी 
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और कुछ सच्ची होती है| जैसे किसी ने अनुमान से ही कह दिया --इस गाँव में बीस 
लडके उत्पन्न हुए है या मरे हैं। यहाँ वीस से कम या ज्यादा बालकों का जन्म या 
मरण भी सम्भव है, इसलिए सय्या मे फर्क होने से यह वचन सत्य और मिथ्या दोनो 
से मिश्रित है। ऐसा वचन साथु को नही वोलना चाहिए | तथा जिस बनन को +हने 
से जीव अगले जन्म मे दुख का भाजन होता है, तथा उसे बाद में पश्चात्ताप करना 
पडता है कि “हाय ! मैंने ऐसी बात क्यों कह दी ?”, ऐसा दचन भी साधु न 
वोले । जिस बात को लोग यत्नपुर्वक छिपाते है जैरो मकार-चका रादिपूर्वंक गाली देना, 
गृप्तागों का नाम लेकर बोलना, या किसी की गुप्त वात प्रकट करना, आदि मसत्य होते 
हुए भी बोलना साधु के लिए निषिद्ध है, ऐसी निम्न नन्‍्यथ मगवान की भाज्ञा है । 


पूर्वोक्त चारो प्रकार की भापाओ मे असंत्या, सत्यामृपा एवं असत्यामृषा ये 
तीन दो साधु के लिए वर्जनीय है ही, लेकिन पहली भाषा सर्वथा सत्य होते हुए भी 
जहाँ वह्‌ प्राणियों को पीडा उत्पन्न करती हो, मोह पैदा करती हो, या दूसरो के 
लिए अप्रिय हो, या अपने लिए दीनतासूचक या चादुफ़ारीयुक्त हो ऐसी भापा साधु 
के लिए सर्वेथा वर्जनीय है । इसी वात्त को शास्त्रकार २७वी गाया मे वत्ताते है-- 
होलाबाय तण वत्तए ।” यदि साधु किसी को निष्दर या तुच्छ (नीच) शब्द। से राम्वो- 
घन करता है--जैसे हे गोले | अरे बदमाश ! अय दुष्ट । अरे पापी ! अर चोर ! 
यह होलावाद है, ऐसा वचन सत्य होते हुए साध न बोले । इसी प्रकार अरे मित्र ! 
हें सखी ! इत्यादि चचन सखीवाद है, यह सत्य होते हुए भी मोहोत्पादक होने से 
साधु के लिए वर्जेनीय है। तथा किसी की चापलू सी करने के लिए उसके गोत्र का 
नाम लेकर सम्बोधन करना (गोत्दाद) भी दीनता या चाटुकांरिता का सूचक है । 
जैसे--'अजी काश्यपगोत्रीजी ! आप तो बहुत ऊँचे खानदान के है ।' इत्यादि वचन 
मी सावु न बोले । किसी का अपमान करने हेतु 'रे' 'तू* इत्यादि तुच्छ शब्दो से 
बोला जाने वाला वचन भी साधु के लिए त्याज्य है। जो वाक्य सुनने मे बुरा 
(अमनोज्ञ) लगता है, उसे भी साधु न वोले, क्योकि ऐसा अमनोश शब्द दूसरो के 
दिल मे चुम जाता है और उससे भथकर वैर बँघ जाता है, कलह खडा हो जाता है, 
मयकर कर्मबन्धन होते हैं ॥ इसी प्रकार सत्य होते हुए भी जो वचन हिंसाजनक है, 
उसे साधु न चोले, जैसे---इसका सिर काट डालो, इसे जतो पीटो, यह चोर है, इसे 
कैद मे डाल दो, फॉसी पर चढा दो, ये पेड काट डालो, यहाँ आग लगाकर जगल को 
साफ कर दो । आदि । 


पे हक है कि साधू को फूंक-फंककर वाणी का प्रयोग करना चाहिए । 
' नह अपने साधुधमें से च्युत हो जाएगा | साध के लिए मधुर, सत्य 
प्रिय एवं परिमित वाणी ही उपयुक्त है। ४७७७७ 


४७० सूत्रकृताग सूत्र 


मूल 
अकुसीले सया भिक्‍खू, णेव ससग्गिय भए । 
सुहरूवा तत्थवस्सग्गा, पडिबुज्मेज्ज ते विऊ ॥२८।॥। 
सस्क्ृत छाया 


अकुशील सदा भिक्षुनंव ससगिता भजेत । 
सु पास्तन्नोपसर्गा प्रतिबुध्येत तद्‌ विद्वान ॥२८5॥। 
अन्वयार्थ 
(भिक्‍्खू सया अकुसीले) साधु स्वय कुशील न बने, किन्तु सदा अकुशील बन 
कर रहे | (णेव ससग्गिय भए) तथा कुरीलजनो या दुराचारियों का सग या ससर्य 
भी न करे, क्योकि (सुहरूवा तत्थुवस्सग्गा) कुशीलो की सगत्ति मे भी सुखरूप (अनु- 
कल) उपसग्ग रहता है, (विऊ ते बुज्ञझेज्ज) अत विद्वानू साधक उसे समझे । 
पथ 
साधु स्वय कुशील न बने और न ही कुशीलो के साथ ससर्ग रखे 
क्योकि कुशीलो की सगति में भी सुखरूप (सात्तागौरव-रूप) उपसर्ग उत्पन्न 
हो जाते हैं। मेत्रावी साधक इसे भलीभाॉति समझे । 
व्यास्या 
माँ साधु के लिए कुशील ससर्ग निषिठ् है 
इस गाथा मे सयमधघर्म मे हढ साधु के लिए कुशीलससर्ग सयम-विधातक होने 
से त्याज्य बताया गया है | जिसका शील अर्थात्‌ आचार कुन्सित (खराब) हो, वह 
कुशील कहलाता है| नियु क्तिकार के भमन्तव्यानुसार पाश्वेस्थ (पाशस्थ), अवसन्न, 
अपच्छन्द, ये सब शिथिलाचारी या कुत्सित-आचारी कुशील मे परिगणित है। ऐसा 
कुशील न तो भिक्षाशील साधु स्वय बने और न ही कुशीलो के साथ सगति करे | 
प्रश्न होता है कि कुशीलो के साथ ससरग रखने से हढठधर्मी साधु को क्‍या 
हानि हैं ? इसके उत्तर मे शास्त्रकार स्वय कहते हैं----सुहरूधा तत्थुवसग्गा । अर्थात्‌ 
कुशीलो की सगति से सयम को नष्ट करने वाले, सुखभोगेच् उपसर्ग उत्पन्न 
होते हे । ऐसे उपसर्ग पहले तो चहुत सुहावने और सुखद लगते है, किन्तु धीरे-धीरे 
वे सयम की जडो को खोलखला कर देते हैं, मीठे जहर की तरह वे उपसर्ग साधु को 
पराश्चित, इन्द्रियों का गुलाम और असयमनिष्ठ बना डालते हैं । इसलिए शास्त्रकार 
ने कहा है---'पडिबुज्क्षेज्ज ते बिऊ' अर्थात्‌--विद्वान्‌ साधु इनसे सावधान रहे, इन्हे 
अच्छी तरह समझ ले । क्योकि कुशील पुरुषो की सगति करने से वे कहते है--- 
“अजी शरीर को मजबूत बनाओ । इसे बहुत द्वी साफ-सुथरा रखो | आकर्षक 
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बनाओ | शरीर मजबूत नहो होगा तो धर्मपालन कसे करोगे ? जाधाकर्मी आहार 
सेवन करने मे दोप ही क्‍या है? शरीर की हिफाजत के लिए पैरो में जूते पहन 
लिए या गर्मी-वर्षा से बचाव के लिए छाता लगा लिया तो कौन-त्ता पाप हो गया ? 
शरीर-रक्षा करना तो पहला धर्म है। अत किसी भी तरह से हो, घम के आधार- 
रूप इस शरीर को व्यर्थ कृष्ट से वचाकर इमकी रक्षा करनी चाहिए । कहा भी है- 
अप्पेण वहुमेसेज्जा, एय पडियनक्खण ॥ 
अर्थात्‌ू--अल्प दोपसेवन से यदि अधिक लाभ भिलता हो तो उसे ले तेना 
चाहिए | यही विद्वात्‌ का लक्षण है । किसी विचारक ने 'भी कहा है - 
शरीर धर्मसयुक्त, रक्षणीय प्रयत्नत । 
दरीरात्‌ स्रवते घ॒र्मं, पर्वेतात्‌ सलिल यथा ॥। 
शरीर धर्म के साथ है, गत धर्म के लिए शरीर की प्रयत्नपूर्वंक रक्षा करनो 
चाहिए । जैसे पर्वत से पानी निकलता है, वसे ही शरीर से धर्म निष्पन्न होता है । 
कभी-कभी कुशील पुरुष इस प्रकार की युक्तियों से समझात्ते है--'भजी ! 
आजकल पचमकाल है, हौनसहनन है, इतनी कठोर क्रिया और परीपहो-उपसर्गों के 
समय घैये रखने वाले व्यक्ति बहुत ही अल्प है। इसलिए समय के अनुसार अपना 
आचार बना लेना चाहिए, आदि ।” उनके इस तरह के आकर्षर एब युक्तियुक्त 
वबचनो से साधारण अल्पपराक्रमी साधक तो झटपट प्रभावित हो जाते हैं, और भीरे- 
उनके समान ही वन जाते हैं। अत विवेकी सावक उनकी मोहक बातो मे न आकर 
कुशील ससगें छोड दे और सयम मे हृढ रहे । 
सूल पाठ 
नन्नत्थ अतराएण, परोेहे ण णिसीयए | 
गासकुसारिय किड्ड, नातिवेल हसे मुणी ॥२९॥ 
से छाया 
नान्यन्राहतततरायेण, परगेहे न निषीदेत्‌ू । | 
ग्रामकुमारिका क़ीडा, नातिवेल हसेन्मुनि ॥२६॥। 
अन्वयार्थ 
(नज्नत्व अतराएण) किसी अन्तराय के बिना साधु (परगमेहे ण णिसीयए) 
ग्रृहस्थ के बे मे न बेठे | (गामकुमारिय किड्ड) गाँव के लडके-लडकियों का खेल 
साधू न खेले, इसी तरह (नातिवेल हसे भुणी) साधू मर्यादा छोडकर न हंसे । 
भावाये 
साध्‌ किसी रोग आदि अन्तराय के बिना गृहस्थ के घर मे न बैठे। 
हेसे। के कुमार-कुमारिकाओ का खेल न खेले, एव मर्यादा छोडकर न 


बे सून्रकृताग सूत्र 


व्याल्या 

साधजीवन की कुछ सर्यदाएँ 

इस गाथा में साधुजीवन की कुछ मर्यादाओ का उल्लेख किया गया है, जिनके 
विपय मे सावधानी न रखी जाय तो साधु अपने सयम से गिर सकता है । वे 
मर्यादाएँ ये हैं-“-(१) बिना कारण ग्रहस्थ के घर मे न बैठना, (२) ग्रामीण बालकों 
के साथ या वालको के से खेल न खेलना, (३) अतिमात्रा मे हँसना या हँसी- 
मजाक न करना । गृहस्थ के घर में बिना कारण बैठने से लोगो को उसके चारित्र के 
विपय में शका हो सकती है अथवा किसी अन्य सम्प्रदाय के या साधु-हं पी व्यक्ति का 
घर हो तो वहाँ बैठने से वह साधु प: झूठा इलजाम भी लगा सकता है। दश- 
वैकालिक सूत्र मे तीन कारणो से ग्रहस्थ के घर मे बैठना कल्पनीय बताया है -व्याधि 
से ग्रस्त हो, अचानक चक्कर वगैरह आ जाय या कोई उपद्रव खडा हो जाय, अथवा 
वृद्धता हो । अथवा कोई साधु उपणमलब्धि वाला हो, उसका साथी साधु अच्छा हो, 
गुरु ने उसे आज्ञा दी हो, और किसी को घर्मोपदेश देना आवश्यक हो तो उस साधु 
को ग्रहस्थ के घर मे बठने मे कोई दोष नही है । 

ग्राम मे बालक-बालिकाओ की क्रीडा को ग्रामकुमारिका कहते है । ईत्त 
खेल मे हसी-मजाक करना, हाथ का स्पश करना, आलिंगन आदि करना होता है, 
यह कामोत्पादक है, इसलिए साधु इस खेल को न देखे, न खेले। आजकल कई लडके 
गाँवो मे गुल्ली-डडा या गेंद आदि से खेलते है, वह भी अयत्ना होने से कर्मेबन्धन का 
कारण है । साधु अपनी मर्यादा छोडकर न हंसे क्योकि हंसने में कभी-कभी लडाई- 
झगडा हो जाता है, इसलिए हास्य को कर्मबन्धन का कारण है । कहा भी है - हृतस 
कोड च वज्ञए' साधु हंसी और क्रीडा का त्याग करे | आगम में बताया है-- 

जीवे ण भते ! हसमाणे उस्सूयमाणें वा कइ कम्मपगडीओ बघइ ” 
गोयमा | सत्तविहबधए वा अट्ठविहबधए वा । 

'मगवन्‌ ! हँसता हुआ या उत्सुक होता हुआ जीव कितनी कर्मप्रकृतियो का 
बघ करता है ? गौतम ! वह जीव सात या आठ कर्मश्रकृतियो को बाँधता है ।' 

अत साधु-जीवन मे इन तीनो मर्यादाओ का पालन आवश्यक है । 

मूल पाठ 
अणुस्सुओ उरालेसु, जयमाणो परिव्वए । 
चरियाएं अप्पमत्तो, पुटुको तत्थडहियासए ॥॥३०॥। 
सस्कत छाया 


अनुत्सुक उदारेपु, यत्तमान परिक्रजेतु । 
चर्यायामत्रमत्त , स्पृष्टस्तत्राधिषहेत्‌ु ॥३०॥| 
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अन्वयार्थ 
(उरालेसु) मनोहर शब्दादि विपयो मे साथु (अणुल्सुओ) उत्कण्ठित न हो, 
(ज्यसाणो परिव्वए) यत्नपूवंकं अपने सयम में प्रगति करे। चरियाए अध्यमत्तो]) 
भिक्षाचर्या आदि मे प्रभाद न करे, (पुदुठों तत्य5हियासए) एत परीपहो और उपसर्गों 
के उपस्थित होने पर समभाव से सहन करे | 
भावार्थ 
साधु मनोहर शब्दादि विपयो मे किसी प्रकार की उत्सुकता न रखे, 
अगर झब्दादि विषय कदाचित्‌ अनायास ही सामने आ जाएं तो यतनापूर्वेक 
आगे बढ जाए, था सयम मे प्रगति करे, भिक्षाचर्या या अपनी साथुचर्या मे 
प्रमाद न करे, परीषहो या उपसर्गो के आने पर उन्हे समभाव से सहे । 
व्याख्या 
अप्रमादपुक्त साधुचर्या 
इस गाथा मे साघु की अप्रमादयुक्त चर्या का निरूपण है। साथु जब कही 
भी विहार, भिक्षा आदि के लिए ग्रमनाग्रमन करेगा, तो रास्ते में शब्दादि भनोज्ञ 
विषय जा सकत्ते है। उस समय साधु उन उदार यानी मन को हरण करने वाले 
मनोज्ञ शब्दादि विषयो मे आसक्त न हो, उनके सेवल करने के लिए विलकुल उत्सुक 
न हो, बल्कि ऐसे मौके पर उसे उदासीनभाव से यतनापूर्वक वहाँ से आगे बढ जाना 
चाहिए । उक्त शब्दादि विषयो का सेवत करने के लिए वहाँ साधू खडा न रहे। 
किन्तु अपनी इन्द्रियो एव सन पर सयम रखकर वहाँ से चल देना चाहिए। यह 
सोचकर कि बाहर जाऊँगा तो शब्दादि विषयो का प्रसंग आएगा, इसलिए अपने 
उपाश्रय या धर्मस्थान मे ही बैठा रहूँ, यही सब कुछ चर्या कर लूँ, यह विचार भी ठीक 
नही है। शास्त्रवार कहते हैं -- 

'बचरियाए अप्पसत्तो'---साधु सभी चर्याएँ करे, किसी 'भो चर्या मे प्रमादन 
करे। किसी भी चर्या के लिए जाए-आए उस समय सावधानी अवश्य रखे । परीषहो 
और उपसर्गों से पीडित होने पर साधु दीन न बने, अपितु कर्मनिजेरा होती हुई 
जानकर उन्हे समभावपूर्वेक बहादुरी के साथ सहन करे | 


सूल 
हम्मसाणो ण कुप्पेज्ज, वृच्चमाणो न सजले । 
सुमणे अहियासिज्जा, ण य कोलाहल करे 
सस्कृत छाया 
हन्यमानो न कृप्येत्‌ उच्यमानो न सज्वलेत्‌ 
सुमना अधिषहेतू, न च कोलाहल कुर्य्यात्‌ 


॥२१॥॥ 


। 
॥३१॥ 


३७४ सून्रकृताग सूत्र 


अन्वयार्थ 
(हस्ममाणो ण कुप्पेज्ज) लाठी आदि से पीटे जाने पर साधु क्रोध न करे, 
(बृच्चमाणो न सजले) अथवा किसी के द्वारा अपशव्द या गाली आदि दुर्वंचन कहे 
जाने पर साधु मन मे न जले। (सुभणे अहियासिज्जा) किन्तु प्रसन्न मन से इन्हे 
सहन करे (ण य कोलाहल करे) किन्तु वह हल्ला-गुल्ला न मचाए । 
भावार्थ 
साधु को यदि कोई लाठी या डण्डे आदि से मारे-पीटे तो वह कुपित 
न हो, यदि कोई अपशब्द या गाली आदि दुवंचन कहे तो मन मे जले-कुढे 
नही, अपितु प्रसन्नचित्त से सबको सहन करे । किसी प्रकार का हल्ला न 
मचाए, न विपरीत वचन बोले । 
व्याय्या 
साध आपे से बाहर न हो 
इस गाथा मे यह वताया गया है कि मारपीट, गाली, अपशब्द आदि 
कोपोत्तेजक प्रसगो पर साधु क्‍या करे ? किस घर्म पर स्थिर रहे ? साधु कही किसी 
अपरिचित गाँव या नगर मे जाता है, वहाँ साधुचर्या से अनभिज्ञ, मुढ, गंवार एवं 
असस्कृत लोग उस पर ढेला मारते है, कई साधु को चोर या खुफिया समझकर 
उस पर लाठी या उडण्डे से प्रहार करते हैं, कई नादान लोग उसे गाली देकर या 
अपशब्द कहकर छेडते हैं, कई उसे कैद कर लेते हैं, रस्सी से बाँध देते है, ये और 
इस प्रकार के अन्य प्रसग आने पर सामान्य व्यक्ति के मन मे आवेश आ जाता है, वह 
ऋ्ुद्ध होकर उन लोगो का सामना करने को तैयार हो जाता है, गाली के बदले मे 
गाली या अपशब्द कहने को उतारू हो जाता है, या अन्य प्रकार का हिंसक प्रतिकार 
करता है, किन्तु साधु क्या करे ? साधु का घर्मं ऐसे समय मे क्या है ”? इसके लिए 
शास्त्रकार कहते है --“सुमणे अहियासिज्जा ण य कोलाहल करे' साधु उस परीषह 
(आक्रोशपरीपह) को निर्जया का कारण. कर हंंसते-हसते उसे सहन करे। न 
तो वह उन मारपीट करने वालो पर कुपित हो, न अपशब्द कहने वालो पर मन में 
कुढे-जले, बल्कि उन्हे अज्ञानी समझकर उन पर तरस खाए, किन्तु दौडो-दौडो, मुझे 
बचाओ, इस प्रकार से हल्ला मचाकर लोगो की भीड इकट्ठी न करे, न पुलिस थाने 
आदि मे उक्त व्यक्ति की रिपोर्ट लिखाकर दण्ड दिलाए। क्षमा और सहिष्णुता ही 
साधु का परमधर्म है । 
सल 
लद्धे कामे ण पत्थेज्जा, बिवेगें एवमाहिए । 
आयरियाइ सिवखेज्जा, बुद्धाण अंतिए सया ॥३२॥। 
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सस्कृत छाया 
लब्धान्‌ कामान्‌ न प्रार्थयेतु, विवेक एवमाख्यात । 
आर्याणि शिक्षेत्त , वुद्धानामन्तिके सदा ।। -२॥। 
अन्वयार्थ 
(ले कासे ण पत्थेज्जा) साघु प्राप्त काममोगो की इच्छा न करे, (एव 
बियेगे आहिए) ऐसा करने पर विवेक प्रकट हो गया, ऐसा कहा जाता है । (बुद्धाण 
अतिए सया) ऐसा करता हुआ साधु ज्ञानियो या आचार्थों के पास सदा रहकर आर्य- 
कर्म सीखे । 
सावार्थ 
साधु मिले हुए कामभोगो की भी इच्छा न करे। ऐसा करने पर 
साधु को निर्मेल विवेक उत्पन्न हो गया है, ऐसा कहा जाता है। साधु उक्त 
रीति से रहता हुआ सदा आचाये के सान्निध्य मे रहकर ज्ञानदर्शन चारित्ररूप 
जआयेधमे की शिक्षा ग्रहण करता रहे । 
व्यास्या 
साधना मे विवेक ही धर्म का घुल है 
इस गाथा मे साथु के दीघंकालीन साधना के फलस्वरूप कई कामभोगो की 
अनायास उपलब्धि हो जाती है, कई सिद्धियाँ या लब्धियाँ उसे अनायास प्राप्त ह्दो 
जाती हैं, उस समय अधकचरा साधक उन भ्राप्त लब्धियो या सिद्धियो या सुख- 
सुविधाओं का प्रयोग या उपयोग करने को मचलने लगता है। शास्त्रकार कहते है कि 
साधु उन भाप्त काममोगस्नरूप उपलब्धियो के उपभोग या प्रयोग की जरा भी इच्छा 
न करे, उनकी सूक्ष्म्वासना भी मन भे न रखे । तभी उसमे विवेक स्थिर हो गया, 
ऐसा समझा जाएगा । अगर लब्धियाँ या सिद्धियाँ प्राप्त हो भी जाएँ तो वह उनकी 
शोहरत किये बिना चुपचाप अपने गुरुवर या आचाये के च्रणो मे रहकर रत्नत्य 
की---आ।र्यधर्म की शिक्षा भ्रहण करता रहे । निब्कर्ष यह है कि शक्तिमान साधक 
गुरचरणो मे रहकर प्राप्त शक्तियो को पचाए, उन्हे ज्ञान-दर्शन-चारिश्ररूप भार्व॑- 
धर्म की आाराघना मे लगाए। यही सच्चा विवेक है । 
सल 
सुस्सूसमाणो उबासेज्जा, सुप्पन्न सुतवस्सिय । 
वीरा जे अत्तपन्नेसी, घितिमता जिइंदिया 
पे छाया 
शुश्षधमाण उपासीत, सप्रज्ञ सुतपस्विनम्‌ । 
वीरा ये आप्तपज्ञ घिण धृतिमन्तो जितेन्द्रिया ॥३३॥ 


॥३ ३॥॥ 


७७६ सूच्रकृताग सुत्र 


अन्वयार्थ 
(सुप्पन्न सुतवस्सिय) अपने और दूसरे धर्म के सिद्धान्तों को जानने वाले 
उत्तम तपस्वी गुरु की (सुस्सूसमाणो) सेवा-शुश्रुपा करता हुआ साधु (उवासेज्जा) 
उपासना करे। (जे बोरा) जो पुरुष कर्म को विदारण करने में समर्थ है, (अत्त- 
पन्‍नेसी) तथा राग-द्वं परहित पुरुष की जो केवलज्ञानरूप प्रज्ञा है, उसका अन्वेषण 
करने वाले है (घितिसता) एवं धृति से युक्त (जिद्द दिया) और जितेन्द्रिय है (वे ही 
पुरुष पूर्वोक्त कार्य को बरते है ।) 
भावाये 
जो स्वसमय और परसमय के ज्ञाता (सुप्रज्ञ) है तथा उत्तम त्पस्वी 
है, ऐसे गुरु की शुभ्र्‌ था करता हुआ साधु उनकी उपासना करे। जो पुरुष 
कमेक्षय (विदारण) करने में समर्थ है तथा वीतराग की केवलज्ञा रूप प्रज्ञा 
का अन्वेपण करने वाले है, धृतिमान और जितेन्द्रिय है, वे ही ऐसा कार्ये 
करते है। 
व्यास्या 
गुर-शुअथा करने वाले साधक ही धर्मंनिष्ठ होते है 
इस गाया मे गुरु-शुअपा करने वाले साधको के उत्तम ग्रुणी का वर्णन किया 
गया है। गुरु-शुश्र पा का अर्थ है--गुरु के आदेशो को सुनने की इच्छा, यात्री गरुरे 
की वैयावृत्त्य करना । शास्त्रकार गुरु के प्रधान दो गुणो की ओर अगुलि-निर्देश 
करते है---'सुप्पन्न सुतवस्सिय” जिसकी प्रश्ञा सुन्दर हो, जो स्वपरसिद्धान्त के रहस्य 
का ज्ञाता हो, तथा जिसकी प्रज्ञा धत्येक गुत्थी को धर्मे-हष्टि से सुलझाने मे समर्थ 
हो | फिर उत्तम विशुद्ध वाह्माभ्यन्तर तप करने मे निपुण हो, मत्तलव यह हैं कि जो 
ज्ञान और चारिन मे अत्यन्त स्थिर हो, तपातपाया हो, बहुत आगे बढा हुआ हो, 
वही गुरु उपासनीय ससेवनीय होता है, ऐसे गुरु की उपासना करे। उपासना का 
अर्थे होता है-- गुरुचरणो मे बैठकर ज्ञान-दर्शत-चारित्र की आराधना करना । युरु के 
शरीर की नही, ग्रुरुके गुणो की उपासना करना ही वास्तविक उपासना हे । उनकी 
आज्ञा का परिपालन करना ही उनकी सेवा है। जैसे कि कहा है-- 
नाणस्सख होइ भागी, थिरयरओ दसणे चरित्ते य | 
धन्ना आवकहाए गुरुकुलवास न मु चति | 
अर्थात्‌- गरुरुकी उपासना करने से साधक ज्ञान का भाजन वनता है, तथा 
दर्शन और चारित्र मे स्थिरतर हो जाता है। वे पुरुष धन्य है, जो जीवनपयंन्त 
गुरुकुल निवास नही छोडते | 
गुरु की उपासना कौन कर सकते है ? अथवा गुरु-शुअ्॒षा करने ताले साधक 
बया वन जाते है ” इसके लिए शास्त्रकार कहते है--'बीरा जे जिदददिया' वे वीर 
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हो जाते हैं, कमंशत्रुओ पर, राग हे प-कपाय पर या उपसर्गों एव परीपहूं पर 
विजय प्राप्त करने मे वे समर्थ श्‌र हो जाते है अथवा आत्म-कल्याण को दँटने गे 
प्रचीण हो जाते हैं तथा रागढ परहित शुद्ध आत्मा की प्रज्ञा को टठने मे दक्ष हो जाते 
हैं, घुतिमान होते हे, वडें से बडे सकटो मे घये एव सयम को नही छोटते, प्रयोकि 
सयम से धीरता होने पर ही पच्रमहावतरूपी भार को वे वहन कर सकते है । 
जस्स घिईं तस्स तवो, जस्स तवा तस्स सुग्गई सुलहा । 
जे अधिइमत पुरिसा, तंवोधवि खलु दुल्लहो तेमि ॥ 
अर्थात्‌-- जिनमे घृति है, उन्ही के पास तप होता है, जिनके पास त्तप है, 
उन्ही को सुगति सुलभ है । जो पुरुष वृतिहीन है, उनके लिए तप दुलभ हैं। वास्तव 


में धृतिमान सावक ही जितैन्द्रिय होते है। अर्थात वे ही इन्द्रिय-चिपयो के प्रति होने 
वाले राग-हं प को जीत लेते है । 


मल पाठ 
गिहे दीवमपासता, पुरिसादाणिया नरा 


ते वीरा बंधणुम्मुक्का, नावकरंति जोविय ॥॥३४॥| 
संस्कृत छाया 
गृहे दीपमपश्यन्त पुरुषादानीया नरा | 


ते वीरा बन्धनोन्मुक्ता नावकाक्षति जीवितम्‌ ॥३४॥ 
अन्वयार्थ 


(गिहे दीवसपासता) ग्रहवास में ज्ञानलपी दीप का लाभ न देखकर, 
(पुरिसादाणिया नरा) जो मनुष्य 


सुष्य मुमुक्षुपरुपो के आश्रय-आलस्बन लेने योग्य होते 
है, (ते बधणुम्भुक्का वोरा) वे बन्धनी से मुक्त वीर पुरुष (जीविय नावकलति) 
का जीवन की आकालक्षा नही करते, अथवा इस नश्वर जीवन की परवाह नही 
करते | 


भावाथे 


गृहवास में ज्ञानहपी दीप का लाभ न देख बबेडय 
घारण करके उत्तरोत्तर गुणो की व: ते हुए जो पुरुष प्र्नज्या 


वृद्ध 
आश्यभूत्त होते है । वे वीर | हे करते है ते ही पुरुष मुमुक्षुओ के 


बन्धनपसुक्त पुरघादानीय कौन साधक होता है ? 
बन्धनमुक्त पुरुषादानीय व्यक्ति कौम हो सकता है ? यह इस गाया भे बताया 
"या है कि जो पुरुष गृहवास से अथवा पाश के समान बन्धन रूप गुह यानी गृहस्थ- ' 


भाव में दीप के समान वस्तु को प्रकाशित करने वाला श्र तज्ञानरप भावदीप प्राप्त 
नही हो सकता है, अथवा समुद्र आदि में प्राणियों को विश्वाम देने वाले दीप के 
समान ससार-समुद्र मे प्राणियों को विश्राम देने वाला सर्वज्ञोक्त चारित्ररूप भावद्वीप 
नही मिल सकता है, यह जानकर जो पुरुप प्रश्नज्या धारण करके उत्तरोत्तर ज्ञानादि 
गुणो की वृद्धि करते है, वे पुरुष (और उपलक्षण से नारी भी) मुमुक्षुओ के आश्रय- 
स्वरूप महातिमहान्‌ हो जाते है। अथवा हिततैपी पौरुषवान नर-नारी जिसका ग्रहण 
करते है, वह मोक्ष या रत्नत्रयरूप मोक्षमार्ग है--पुरुषादान, वह जिसमे हो, वह 
पुरुषादानीय कहलाता है। जो व्यक्ति ऐसे हैं, वे ही अष्टविध कर्मों का विशेष रूप 
से नाश करने वाले वीर है, वे ही वाह्म-आभ्यन्तर बन्धनों से मुक्त है, वे पुरुष 
असयमी जीवन की आकाक्षा नही करते अथवा जिंदगी की परवाह नहो करते । 
पल 
अगिद्धे सहफासेसु, आरभेसु अणिस्सिए । 
सव्ब त समयातीत, जमेत लविय बहु ॥रे५।। 
« | 
अगृद्ध शब्द स्पशेष्वारम्भेष्वनिश्चित । 
सर्व तत्‌ समयातीत, यदेतललपित बहु ॥३५॥ 
अन्वयार्थ 

(सहफासेसु अगिद्ध ) साधु मनोहर शब्द, रूप, रस, गन्घ और स्पशे मे आसक्त 
न हो, (आरभेसु अणिल्सिए) पापयुक्त जो भी आरम्मजनक प्रवृत्ति हो, उसमे जुडा 
हुआ न रहे । (जमेत लविय बहु) इस के प्रारम्भ से लेकर अन्त तक जो 
वहुत-सी बातें कही गई है, (सब्व त समयातीत) वे सब सिद्धान्त (जिनागम) से 
विरुद्ध होने के कारण निषिद्ध की गई हैं। 

थे 

माघु मनोहर शब्द, रूप, रस, गन्‍्ध और स्पशे मे आसक्त न हो, 
पावद्य या हिसाजनक आरम्भो से दूर रहे । इस अध्ययन के आदि से लेकर 
यहाँ तक जो वाते निषिद्ध रूप से बताई गई है, वे सब जैन सिद्धान्त 
(आगम) विरुद्ध होने से निषिद्ध की गई हैं, उनका आचरण न करे, मगर 
जो अविरुद्ध हैं, वे निषिद्ध नही है, उनका आचरण करे | 


व्याख्या 

नि बातें अनाचरणोय हैं 
इस गाथा मे दो बातें -निपिद्ध वताकर बाद मे यह बता दिया गया है कि 
जो वहुत-सी बातें इस में नि्षेघत्प से बताई हैं, उन्हे अनाचरणीय समझना 
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इस वाक्य का एक अर्थ यह भी हो सकता है कि समस्त झजझ्टो-झमेलो को छोडकर, 
मुनि एकमात्र निर्वाण की साधना मे ही अपने आप को जुटा दे। निर्वाण को ही 
एक मात्र साध्य मानकर उसकी सावना करे, उसकी ही प्रार्थना करे | 

पू्वंगाथाओ मे बताई हुई निपिद्ध बातों तथा अतिमान, माया एवं ऋद्धि- 
रस-सातारूप समस्त गौरवो --विपय-भोगो को भली-माँति समझकर उनका त्याग 
करे । समस्त गौरव या फ्रोधादि कपाय ससारवृद्धि के कारण है, कमेंबन्धन को 
बढाने वाले है, साधुधर्म का लक्ष्य है--कर्मो का सर्वथा क्षय करना । अत लक्ष्य 
“समस्त कर्मक्षणरूप मोक्ष या निर्वाण तक पहुँचने के लिए वर्मबन्धन के कारण- 
भूत समस्त विकारों, समस्त सिद्धान्तविरुद्ध आचार-विचारो को छोड-छाडकर 
एकमात्र मोक्ष की दिशा मे कच करे। यही इस गाथा का तात्पयें है। 

'त्त' शब्द समाप्ति अर्थ मे है, बेमि' का अर्थ पू्ववत्‌ है । 

इस प्रफार सुन्नकुतागसूत्र का नवस धर्म नामक अध्ययन अमरसुखबोधिनी 
ज्यास्या सहित सम्पूर्ण हुआ | 


॥ धर्म नामक नवम अध्ययन समाप्त ॥। 


समाधि . दशभ अध्य 


नौवें अध्ययन की व्याय्या की जा चुकी है। अब दसवाँ जध्यमन प्रारम्भ किया 
जा रहा है । इस अध्ययन का पूर्व अध्ययन के साथ सम्बन्ध यह है कि नौने अध्ययन 
में प्रतपादित धर्म की साधना तभी सुचारुत्प से हो सकती हे, जबकि अविकल 
समाधि हो । इसलिए दसवें अध्ययन मे शास्त्रकार समावि का निरूपण करते हैं । 


अध्ययन का सक्षिप्त परिचय 
इस अध्ययन का ताम 'समाधि' है। यह इसका गुणनिप्पन्न नाम है, क्योकि 
इस अध्ययत में समाधि का ही प्रतिपादन किया गया है । समावि का अर्थ है--- 
तुष्टि, सत्तोप, आत्म-असत्नता, आनन्द या प्रमोद । समाधि का व्योकरेंण की हष्टि ते 
“अर्थ हैं - सम्यग्‌ आधोयते व्यवस्थाप्यते सोक्ष तन्‍्मार्ग वा प्रति येनात्मा धर्मष्याना- 
दिना स समाधि । जिस धर्मंष्यान या श्र्‌तत, विनय, आचार एवं तपरूप साधना के | 
द्वारा जात्मा मोक्ष या मोक्षमार्ग में चच्छी तरह स्थापित या व्यवस्थित किया जाता | 
है, बह समाधि है । प्रस्तुत अध्ययन मे भावसमाधि के सम्बन्ध मे प्रकाश डाला गया 
है । भावसमाधि आत्म-प्रसन्नता की प्रवृत्ति को कहते हैं, भथवा जिन युणो द्वारा 
जीदन मे समाधि (आत्म-असच्नता) का लाभ हो, उसे भावसमाधि कहते हैं, जो शान- 
दशेन-चारित्र-तपरूप है | दशवेैकालिक सूत्र (अ० ६ उ ४८) में चार प्रकार की 
समाधियों का उल्ेख है. १) विनयसमाि, (२) श्रू्‌तसमाधि, (३) तप समाधि 
और (४) आचारसमाधि । इन चारो समाधियो के प्रत्येक के चार-चार भेद बताये 
गये हैं । ये चारो भावसमाधि के ही अस्तर्गत्त हैं। वशाश्रुतस्कन्ध की प्रथम दशा मे 
बीस प्रकार के असमाधिस्थान बताये हैं, जो साध्वाचार से सस्बन्वित है, इन २० 
मसमाधिस्थानो से दूर रहना भी भावस्माधि है । समग्र अव्ययत मे किसी प्रकार का 
सचय न करना, समस्त प्राणियों के साथ गात्मवत्‌ व्यवहार करना, सब प्रकार की 
प्रवृत्ति मे हाथ-पैर आदि अग्रोपागो को सयम से रखना, किसी अदत्त वस्तु को ग्रहण 
ने करना आदि सदाचार के नियमों के पालन प्र बार-बार जोर दिया गया है। 
शास्त्रकार ने पुन -पुत इस बात का समर्थ किया है कि स्त्रियो मे आसक्त रहने वाले 
तथा परिग्रह भे ममत्व रखने वाले श्रमण समाधि प्राप्त नहीं कर सकते। उत्तरा- 
ध्यमन सूत्र से ब्रह्मचयेसमाधि नामक शद्टवाँ अध्ययन इसी बात दयोतक है। अत्त 
छ्चर 
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समाधि-प्राप्ति के लिए यह आवश्यक है फि ब्रह्मचर्य की पूर्णरूपेण रक्षा की जाए तथा 
परिग्रह के ममत्व से दूर रहा जाएं। आगे चलकर शास्त्रकार ने एकान्त कि 

का अनुसरण करने वाले तथा एकान्त अक्रियावाद का अनुसरण करने वाले--दोनो 
को अज्ञानमुलक एवं वास्तविक धर्म एव समाधि से दूर बताया है । 


समाधि के नाम, स्थापना, द्रव्य, क्षत्र, काल और भाव, यो ६ निक्षेप होते 
है। नाम, स्थापना तो सुगम है । मनोज्ञ शब्दादि पाँचो विपयो की प्राप्ति-होने पर 
श्रोत्र आदि इन्द्रियो की तृप्ति होना द्रव्यसमाधि है, और इससे विपरीत हो तो, द्वव्य- 
असमाधि है | अथवा परस्पर अविरोधी दो द्रव्यों या अनेक द्रव्यो के मिलाने से 
जिसका रस विगडता नही, अपितु पुष्ट होता है, उसे भी द्रब्यसमाधि कहते है । जैसे 
दूध और चीनी, तथा सागर मे मिर्च, तमक, जीरा आदि का मिश्रण करने से रस की 
पुष्टि होती है । अथवा जिस द्रव्य के खाने-पीने से शान्ति प्राप्त होती है, वह भी 
द्रव्यसमाधि है | जिस द्रव्य को तराजू पर चढाने से उसके दोनो पलडे बराबर हो, 
उसे भी द्रष्यसमाधि कहते है । जिस जीव को जिस क्षेत्र मे रहने से शान्ति प्राप्त हो, 
वह क्षेत्र की प्रधानता के कारण क्षेत्रमाधि है, अथवा' जिस क्षेत्र मे समाधि का 
वर्णन किया जाता है, उसे भी क्षेत्रमाधि कहते हैं। जिस जीव को जिस काल मे 
शान्ति उत्पन्न होती है, वह उसके लिए कालसमाधि है । जैसे शरद्‌ ऋतु मे गाय को, 
रात मे उल्लू को और दिन मे कौए को शान्ति प्राप्त होती है । अथवा जिस जीव 
को जितने काल तक समाधि रहती है या जिस काल मे समाधि की व्याख्या को 
जाती है, वह भी काल की प्रधानता को लेकर कालसमाघि है । 

(सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र-तप मे अपनी आत्मा को स्थापित करना भावसमाधि 
है । “इन चारो मे प्रवृत्त रहने वाला, मुनि समाहितात्मा कहलाता है। निष्कर्ष यह हैं 
कि जिस साधक ने सम्यकचारित्र मे अपनी आत्मा को निहित कर दिया है, वह 
चारो भावसमाधियो मे स्थित हो जाता है। जो साधक दर्शनसमाघधि मे स्थित है, 

अन्त करण जिनवचनो मे रा हुआ होने से निर्वात स्थान मे रखे हुए दीपक 
की तरह कुबुद्धिरूपी वायु से विचलित नही होता, तथा ज्ञानसमाधि के कारण साधक 
ज्यो-ज्यो नये-नये शास्त्रों का अध्ययन करता है, त्यो-त्यो यह मावसमाधि मे प्रवृत्त 
होता जाता है । कहा भो£है--- 

जह जह सुयमवगाहई, अइसयरसपसरसजुयमउन्ब | 
तह तह पल्हाइ मुणी, णवणवसवेगसद्धाएं ॥। 
अर्थात्‌--अतिशय प्रशान्तरस के सचार से युक्त नयेननये शास्त्र मे ज्यो-ज्यो । 
नि अवगाहन- प्रवेश करता जाता है, त्यो-त्यो नये-नये मोक्ष-भाव मे श्रद्धा ' 
बढने से मुनि को आह्धाद उत्पन्न होता है । 
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चारित्रसमाधि मे स्थित मुनि घन से हीन होने पर भी विपय-सुख से 
नि स्पृह्ठ होने के कारण परम शान्ति का अनुभव करता है। इमीलिए एक अनुभवी ने 
कहा है-- 
तणसथारणिसन्नो४पि मुणिवरों भट्ठरागमयमोहो । 
ज पावइ मुत्तिसुह, कत्तो त चक्‍कवट्टीवि || 
नेवास्ति राजराजस्य, तत्सुख नैव देवराजस्य । 
यत्सुखमिहैव साधोलोकव्यापाररहितस्य | 
मर्थातू जो साधु राग, मद और मोह से दूर है, वह घास (तृण) की 
शय्या पर स्थित होकर भी जिस आनन्द का अनुमव करता है, वह च+कवर्ती राजा 
को भी नसीब कहाँ ”? सासारिक प्रवृत्तियो से रहित मुनि को जां सुख इसी लोक मे 
प्राप्त होता है, वह सुख राजाओं के राजा को अथवा देवराज को भी प्राप्त नही हो 
सकता। तप समाधि मे स्थित मुनि को बाह्म दीर्घ तप करने पर भी ग्लानि नही 
होती, तथा क्षृघा, तृषा आदि परीपद्दो से वह पीडित नही होता है एवं आम्यन्तर 
तप का अभ्यास किया हुआ मुनि ध्यान मे दत्तचित्त होने के कारण मोक्ष में स्थित 
जात्मा की तरह सुख-दु ख से पीडित नही होता । इस तरह चार प्रकार की भाव- 
समाधि में स्थित साधु सम्यक्चारित्र मे स्थित होता है । 
अब प्रसगवश समाधि के विपय मे प्रथम गाथा इस प्रकार है--- 


सल पाठ 
आघ मईममणुवीय धम्म, अजू समाहि तमिण सुणेह । 
अपडिज्न भिक्‍्खू उ समाहिपत्ते, मणियाण भूतेसु परिव्वएज्जा ॥ १॥ 
सस्कृत छाया 
आल्यातवान्‌ मतिमान्‌ अनुविचिन्त्य धर्म, ऋजु समाधि तमिम श्णत । 
अप्रतिन्ञभिक्षुस्तु समाधिप्राप्तोड्निदानो भूत्तेष्‌ परिन्नजेत न १।) 
अन्चयार्य 
(भईस ) केवलज्ञानी भगवान महावीर ने (अणुवोीय) केवलज्ञान के द्वारा 
जानकर (अजू समाहि घम्म आध) सरल समाधि (मोक्षप्रदायक) धर्म का कथन 
किया है, (त्मिण सुणह) हे शिष्यो ! उस घम्म को तुम मुझसे सुनो (अपडिब्ल) 
के कं कप नही चाहता हुआ (समाहिपत्त ) समाधि को श्राप्त, (अणियाण 
*) भागियों का आरम्म न करता हुआ (( 
० 20 प अर हुआ (भिक्‍लू सुपरिव्यएज्जा) मुनि शुद्ध सयम 
भाषा 
केवलज्ञानी भगवान्‌ महावीर ने केवलज्ञान के प्रकाश मे जानकर 
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सरल ओर मोक्ष मे स्थापित करने वाले समाधिरूप धर्म का निरूपण किया 
है। है शिष्यो ! तुम उस धर्म को सुनो । अपने तप के प्रतिफल की आकाक्षा 
न करता हुआ, एव जीवहिसाजनक आरम्भ न करता हुआ समाघिप्राप्त 
साधु शुद्ध सयम मे प्रगति करे । 


व्याख्या 
सर्वेतक्ष॥ ॥न महावीर द्वारा कथित समाधिघर्म सुनो 


यह इस अध्ययन की प्रथम गाया हूं। इसमे श्री सुधर्मास्वामी अपने शिष्य 
जम्वूृस्वामी आदि को सम्बोधित बरके कहते है--शिष्यो ! मतिमान्‌ (समस्त 
पदार्थों का ज्ञान मति है, वह जिसमे विद्यमान हो, उसे मतिमान्‌ कहते हैं) भगवान्‌ 
महावीर ने केवलज्ञान द्वारा समस्त पदार्थों का स्वरूप जानकर सरल सरस समाधि- 
रूप घ॒र्मं का प्ररूपण किया है। यहाँ 'अणुवीय धस्म आघ”' शब्द यह सूचित करते है 
कि भगवान्‌ केवलज्ञान के द्वारा यह जानकर कि इस धर्म का अधिकारी कौन है * 
यह किस देवग़ुरु या वथम-दर्शन का अनुगामी हे ”? यह किस पदार्थ को ग्रहण कर 
सकता हे ? किस भाषा का प्रयोग करने से अधिकाधिक श्रोताओ को लाभ हो 
सकेगा ? इत्यादि वातो का अपनी केवलज्ञानरूपी मति से विचारकर उन्होने धर्मे 
का कथन किया है । जो कि सरल है--कुटिल, टेढामेढा या चकक्‍्करदार नही है, 
और समाघधिरूप---यानी सम्यक्‌ प्रकार से आत्मा को मोक्ष या मोक्षमार्ग मे स्थापित 
करने वाला हैं। अथवा भगवान्‌ ने धर्म औौर उसकी समाधि---सम्यकृध्यान आदि 
का उपदेश दिया है। आप लोग भगवान्‌ महावीर द्वारा उपदिष्ट उस सरल धर्म 
या समाधि को मुझसे सुने । 

धर्मममाधि को कौन प्राप्त कर सकता है ” इसके सम्बन्ध में शास्त्रकार 
कहते है--जो साधु अभतिज्ञ है यानी अपनी तप साधना आदि का पभ्रतिफल नही 
चाहता है, भिक्षाजीवी है, विपयसुखो की प्राप्ति का निदान (नियाणा) नही करता 
है, अथवा प्राणियों का हिंसात्मक आरम्म नही करता है, वही समाधित्राप्त है! 
उसे अपने सयम की ओर ही कदम बढाने चाहिए । 

अनिदान के यहाँ पाँच अर्थ होते हैं--एक अर्थ तो अन्वयार्थ मे दिया है, 
दूसरा अर्थे होता है--जो विपय-सुखो की प्राप्ति के निदान (नियाणा) से रहित है, 
अथवा जो साधु निदान यानी कर्म-बन्धन के कारणो (आख्रवो) से दूर है, अथवा जो 
ससार के कारण नही है, वे ज्ञानादि अनिदान हैं। अथवा जो दुख का कारण है, 
वह निदान है, किसी प्राणी को दु ख न करता हुआ---यानी अनिदान होकर 
साधु सयम मे पराक्रम करे । 


समाधि दशम अध्ययन छ्ण्र 


स्‌ल 
उडढ अहेय॑ तिरियं दिसासु, त्सा य जे थावर जे य पाणा | 
हत्येहि पाएह य संजमित्ता, अदिन्नमन्नेसु य णो गहेज्जा ॥२॥ 
सस्कृत छाया 
ऊष्वेमघस्तियेग्दिशासु, चसाइच ये स्थावरा ये च प्राणा । 
हस्तै पादेद्च सथम्य, अदत्तमन्यैश्च न गृह्लणीयात्‌ ॥२।॥। 
अन्चयाथ 
(डड्ढ अहेय तिरिय विसासु) ऊँची, नीचो और तिरछी दिशाओं म (तसाय 
थावर य जे पएणा) जो त्र॒स या स्थावर प्राणी रहते है, (हत्वेहि पार्एह य सजमित्ता) 
हाथो और पैरो को सयम में रखकर उन्हे पीडा नही पहुँचानी चाहिए (अन्नेसु य 
अदिन्न णो गहेज्जा) तथा दूसरो द्वारा न दी हुई चीज नही लेनी चाहिए । 
भावाय 
ऊँची, नीची तथा तिरछी चार दिलद्या, चार विदिशा, ऊष्बें व अधो 
यो कुल दसो दिज्ञाओ में त्रस एवं स्थावर जो भी प्राणी रहते है, अपने 
हाथो और पैरो को नियत्रण मे रखकर उन्हे किसी प्रकार से क्षति नही 
पहुँचानी चाहिए तथा दूसरो द्वारा न दी हुई वस्तु ग्रहण नही करनी चाहिए। 
व्यास्या 
प्रणातिपात और अदत्तादान से सर्वधा विश्मण से भावसमाधि 
इस गाया मे यह बताया गया है कि साधु को प्राणातिपात (हिंसा) और 
अदत्तादान (चोरी) का सर्वाशत त्याग करने से भावसमाधि प्राप्त हो सकती है । 
क्योकि प्राणात्तिषात आदि कर्मबन्ध के कारण हैं, और जो साधक कर्मवन्ध के कारणो 
को अपनाता हो, उसे भावसमाधि नही प्राप्त हो सकती ॥ इसीलिए शास्त्रकार कहते 
हे--'उड्ढ णो गहेज्जा ४! प्राणातिपात द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावरूप से चार प्रकार 
का है । समस्त प्राणातिपात (जीवहिंसा) प्रज्ञापक (कहने वाले) की अपेक्षा से ऊँचे, 
नीचे, तिरछे तीनो लोको (क्षेत्रो) मे तथा पूर्वादि दिशाओों तथा आग्नेय मादि 
विदिशाओ मे किये जाते हैं । यह क्षेत्र प्राणातिपात है । जो त्रस या स्थावर प्राणी है, 
उन्हे पीडा देना द्रेज्य प्राणातिपात है । 'तसा,य जे थावर जे य पाणए इस वाक्य मे 
बीच मे जो दो “प' पडे है, दे स्वगत भेद को या काल और भाव भ्राणातिपात को 
सूचित करते है | “दिन से या रात मे प्राणियों को दु खित करना कालप्राणातिपात है। 
पूर्वोत्त प्राणियों को हाथ-पैर आदि चाँधकर मा दूसरी तरह से पीडा देना मावप्राणा- 
तिपात है। इन प्राणातिपातो से बचने के लिए अपने हाथो और पैरो को वश मे 
रखना चाहिए । इसी तरह श्वास, उच्छदास, छीक, खाँसी और अधोवायु निकलने 
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के समय तथा मन-वचन और शरीर की क्रिया के समय सयत वनकर भावसमाधि 
प्राप्त करनी चाहिए। साथ ही भावरामात्रि प्राप्त करने के लिए जदत्तादान का 
निपंघ विया गया हे। अदत्तादान के निपेघ से परिग्रह का नियेध तो स्वत हो 
जाता हे। परिग्रह (ममत्व) किये बिना किसी वस्तु का सेवन नहीं किया' जा सकता 
है, इसलिए परिग्रह-निपेघ से मैथुन-निपेघ भी आअर्थत किया हुआ समझना चाहिए | 
समस्त महाव्॒तो के पालन से भावसमाधि मिलती हे, इस प्रेरणा से असत्यभापण 
का निपेव | स्वत सिद्ध हो जाता है । अथवा असत्य, परिग्रह एव मंथुन से अन्य 
(तरास्थाव”) जीवो वी बरिराधना होती हे, उन्हे पीडा होती है, इसलिए भ्राणातिपात 
के निपेघष्र # साथ इन तीनो वा निषेध भी सिद्ध हो गया । निष्फर्प यह हे कि 
भाव-सर्माव के लिए पाँचो आस्रवा का त्याग अनिवायंं है । 
सल पाठ 
सुयवखायधम्मे वितिगिच्छतिण्णे, लाढ चरे आयतुले पयासु । 
आय न कुज्जा इह जीवियटठी, चय न कुज्जा सुतवस्सि भिक्‍खू ॥॥ ३॥ 
सस्कृत छाया 
स्वाख्यातधर्मा विचिकित्साती्ण , लाढ्दच रेदात्मतुल्य प्रजासु । 
आय न कुर्यादिह जीवितार्थी, चय न कुर्यात्‌ सुतपस्वी भिक्षु ॥३॥। 
अन्वयार्थ 
(सथकखायघम्मे) शुत्त और चारित्रधर्म का भली-भाँति प्रतिपादन करने 
वाला (वितिग्रिच्छतिण्णे) तथा वीतरागप्ररूपित धर्म मे चिकित्सा--शका से ऊपर 
उठा हुआ--पारगत । (लाढें) प्रासुक आहार पानी तथा एपणीय अन्य उपकरण 
आदि से अपना निर्वाह करने वाला | (सुतवस्सि भिक्खू) उत्तम तपस्वी एवं मिक्षा- 
जीवी साधु (पयासु आयतुले) प्रृथ्वीकाय आदि प्राणियो के प्रति आत्म-तुल्य होकर 
(चरे) विचरण या व्यवहार करे, अथवा घर्माचरण करे । (इह जीवियदृठी आय न 
कुज्जा) इस लोक मे चिरकाल तक जीने की इच्छा से आय- घन की आमदनी 
(कमाई) न करे, अथवा आस्रवों की आय--चृद्धि न करे। (चय न कुज्जा) तथा 
भविष्य के लिए घन-थान्य आदि का सचय न करे | 
सावाथ 
श्रुत चारित्रधर्म का सम्यक्‌ व्याख्याता, तीर्थंकरोक्त धर्में मे शका 
से दूर, प्रासुक आहार एव एषणीय उपकरण आदि से निर्वाह करने वाना 
उत्तम तपस्वी भिक्षाजीवी साधु समस्त जीवों को अपने समान समझता 
हुआ सयम का पालन या घर्म का आचरण करे। बह इस लोक मे चिरकाल 
तक जीने की इच्छा से किसी प्रकार का धनार्जन न करे, या आख्रवों की 
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आय--बृद्धि न करे, और न ही भविष्य के लिए घन्य-धान्य आदि फ़िसी 
वस्तु का सचय करे । 
व्याख्या 
अ्रत-समाधि, दर्शन-समाधि और आचार-समाधि फे उपाय 
इस गाथा मे शास्त्रकार श्रुतर, दर्शन और आचार समाधि के उपाय बताते 
है। श्रुत्समाधि का उपाय यह है कि वह शास्त्रों के रहस्यो का इतन। अच्छा ज्ञाता 
हो जाए कि दूसरो को श्र्‌तधर्म और चारित्रधम को अच्छी त्तरह समझा मके | 
अर्थात्‌ श्र्‌त-चारित्रधर्म की प्राजल व्याख्या कर सकता हो, वह याधु श्रुतसमावि 
प्राप्त कर लेता हैं। साथ ही 'दितिगिच्छतिण्णे शब्द यहाँ दर्शनसमाधि वे गूचित 
करता हैं। यानी वह साधु वीत रागप्ररूपित सिद्धान्तो या धर्मो के प्रति पिवचिकित्सा 
शका को पार कर गया हो, शका से रहित हो । जहाँ किसी सिद्धान्त या वात भे चित्त 
मे शका होती है, वहाँ समाधि भग हो जाती है| इसलिए नि भरता दर्शनसमाधि के 
लिए अनिवाय्य है। तसेव सज्य निससक ज जिर्णेह परवेइदय जिनेन्द्र सगवन्तो 
ने जो कुछ कहा है, वही सत्य है, निशक है, इस प्रकार की हृढ श्रद्धा - नि शकता 
होनी चाहिए, तभी दर्शनसमाधि प्राप्त हो सकती है। आगे आचाग्समाधि के लिए 
कहा है--साधु को जो भी, जैसा भी अपनी विधि के अनुसार प्रासुक, एपणीय, 
कल्पनीय आहार-पानी या धर्मोपफकरण मिल गया, वह अच्छा हो या खराब हो, 
मनोज्ञ हो या अमनोज्ञ हो, धर्मपालन के लिए उसे सहायक समझकर उपी मे सतुष्ट 
होकर रहने वाला (लाढ) साधु आचारसमाधि भाप्त करता है। तथा ससार के 
समस्त जीवो को आत्मवत्‌ समझे, उनके साथ आत्मतुल्य व्यवहार करे, वही समसुख- 
दु खी, सममना साधु समाधि प्राप्त करता है| कहा भी है -- 
जह मम ण पिय दुवख, जाणिय एमेव सब्बजीवाण । 
ण हणइ ण हणावेइ य, सममणई तेण सो समणों॥। 
जैसे मुझे दुख प्रिय नही है, वैसे ही सभी जीवो को नही है, यह जाचकर 
जो न किसी प्राणी का स्वय हलन करता है और न हनन करवाता है, किन्तु सब के 
प्रत्ति समान मन रखता है, इसी कारण वह समभावी साधु श्रमण कहलाता है। वह 
सोचता है कि जैसे मुझे कोई डॉट्ता-फटकारता है, या कलक लगाता है, तो मु्ले 
दुख होता है, वसे ही अगर मैं दूसरो को डा्टूगा-फटकारूगा या कलक लगाऊँगा 


तो उन्हे दु ख होगा । इस आत्मौपम्य सिद्धान्त के अनुसार वह सब्र प्राणियों को अपने 
सभान मानता है। इसो तरह आचारसमाधि के लिए यह भी उचित है कि साधु 
किसी प्रकार की धन-धान्य, हद्विपद-चतुष्पद आदि की आय (आमदनी) न करे और न 
ही इनका सचय करे । उसे भिक्षा पर निर्वाह करना है, यथालाभ सतुष्ट रहना है, 


तव पदार्थों के आय या सचय से कोई वास्ता नही रखना चाहिए। आहार-पानी 
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आदि का भी दूसरे दिन के लिए सग्रह नही रखना चाहिए, उसे आकाशीवृत्ति से 
निसंनिर्भर रहना चाहिए, तभी समाधि प्राप्त हो सकती है। अन्यथा आय 
(आमदनी) और सग्रह की चिन्ता होगी, उसकी सुरक्षा की चिन्ता होगी, उसके 
चुराये जाने या नष्ट हो जाने पर चिन्ता होगी । ये सब चिन्ताएँ उसकी समाधि को 
समाप्त कर देगी। इसलिए साथु को आय भौर सचय के पचडे में नही पडना 
चाहिए । आय का अथे आख़वो की वृद्धि भी होता है । श्रेष्ठ तपस्वी एवं भिक्षाजीवी 
साधु को उपसे भी दुर रहना चाहिए। फोई वस्तु दूसरे दिन या कभी भिक्षा हारा 
नही मिली तो तपस्या का लाभ मिला, यही समझकर आत्मसतोप करना चाहिए । 
यही समाधि का रहस्य है । 
सूल 
सब्विदियाभिनिव्युडे पयासु, चरे मुणी सव्वत्ो विप्पमुक्के । 
पासाहि पाणेय पुढोवि सत्त , दुक्खेण अटटे परितप्पमाणे ॥४॥ 
ससकृत छाया 
सर्वेन्द्रियाभिनिव त्त प्रजासु, चरेन्मुनि सर्वतो विप्रमुक्त । 
पश्य प्राणाइच पृथगपि सत्तवान्‌, दु खेनात्तान्‌ परितप्पमानान ।॥४॥॥ 
अन्वयाथ्थे 
(पयासु सब्यिदियासिनिब्बुडे) स्त्रियो के विपय में साधू समस्त इन्द्रियों का 
निरोध करके जितेन्द्रिय बने । (सब्वओ विष्पसुक्के सुणो चरे) बाह्य और आश्यन्तर 
सभी बन्धनों या द्रव्य-क्षेत्रकाल-माव के सभी प्रतिबन्धो से मुक्त होकर मुनि सयम- 
मार्ग पर विचरण करे। (याणे थ पुढ़ो वि सत्त) इस ससार मे परृथ्वीकाय आदि 
सभी प्राणी, चाहे वे सूक्ष्म हो या बादर प्रथक्‌ू-पृथक्‌ रूप से (अदठे दुक्खेण परितप्प- 
साण ) आत्त॑ (पीडित) और दुख से परितप्त हो रहे है, (पासाहि) उन्हे देखो । 
भावब्रायथ 
साघु र्त्रियो के विषय मे अपनी समस्त इन्द्रियो को रोककर जितेन्द्रिय 
बने तथा सब भ्रकार के बन्धनों से मुक्त होकर शुद्ध सयम का पालन करे | 
इस जोक मे सभी प्राणी दु ख भोग रहे है, यह देखे । 
|| 
जितेन्द्रिय एव ब"घनपघुक्त बनकर सभो सतप्त प्राणियों को देखो 
इस गाथा में साधु को मावसमाघधि के लिए जितेन्द्रिय और बन्धनमुक्त बनना 
अनिवार्य बताया है । जितेन्द्रिय बनने के लिए पाँचो इन्द्रियो के विपयो की खान 
स्त्रियों के प्रति बिलकुल अनासक्त होना चाहिए । 
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साधक को सर्वेन्द्रियों को रोकने के लिए ग॒वेप्रथम स्त्री-सम्पर्क से दूर रहना 
अनिवाय्य है। साथ ही साधु को थाह्य और आम्पन्तर सग (आमक्ति) से विशेषरूप 
से मुक्त निषफठ्चन सर्वेबन्धनमुक्त एव नि स्पृह होना चाहिए। द्र॒व्य-क्षेत्र-काल-भाव 
का प्रतिबन्ध सी साधु को अशान्ति और चिन्ता में डाल देता है। उससे मी सावु 
को सर्वथा मुक्त होना चाहिए ॥ 
कई बार साधु इन दोनो जुणो (जितन्द्रियता एवं मवव्नस्जनमुक्तता) से 
सम्पन्न होने पर भी अकेला, अलग-थलग हो जाता है, अथवा होने जो उतार हो 
जाता है, और तब सहायक या साथी के बिना अकेला दुखो और सकटो से जूझ 
नही पाता, उस मौके पर साधु असमाधिभाव मे गर्क हो जाता है | शास्तफार कहते 
हूँ कि ऐसे मौके पर त्रस और स्थावर प्राणियो को अलग-अलग आँग्ें खोलकर देखो, 
वे दु खो और सकटो से छटपटा रहे है। साधो ! तुम्हारा दुख और सकट तो उन 
दु खो के सुकावले मे कुछ भी नही है। वे आत्तंध्यान करके और नवीन कर्मों को 
को बाँध रहे हैं। तुम अपने पर आये हुए दु ख और सकट को मामूली समझकर 
समभाव से सहन करी, इससे पुराने कर्म नष्ट होगे, नये नही बैंधेगे और तुम्हारा 
चित्त समाधिभाव मे लीन हो जायगा । समाधिमाव प्राप्त करने का यही नुस्खा है 
कि अपने दु ख को बिलकुल हलका और मामूली मानो, और उसे समभाव से सहो । 
मूल 
एतेसू बाले य पकुव्वमाणे, आवट्टती कम्मसु पावएसु। 
अतिवायतो की रति पावकम्स, निउजमाणे उ करेइ कम्म॑ ॥५॥। 
सर छात्रा 
एतेपु चालइच प्रकूर्वाण , आवतंते कमंसु पापकेषु । 
अतिपातत क्रियते पापकर्म॑, नियोजयस्तु करोति कर्म ॥॥५॥। 
अन्वयार्थ 
(बाल) अज्ञानी जीव (ऐतेशु) पूर्वोक्त पृथ्वीकाय आदि प्राणियों को [ पकुव्व- 
साणे) दु खित-पीडित करता हुआ (पावएसु फम्मसु आवद्ततो) पापकर्मों की ही 
बार-बार आदृत्ति करता रहता है। अथवा पापकर्मो के फलस्वरूप प्राप्त पृथ्वीकाय 
आदि नीच योनियो भे परिश्रमण करता है। (अतिवायतो पाचकस्म कौरति) जीवो 
की हिंसा करके प्राणी पापकर्म करता 


ख रता है, (निउजमाणे उ कम्स करेद्) तथा दूसरो को 
हिंसा मे प्रेरित करके भी पापकर्म का सम्पादन करता है | 


भावार्थ 
किस अज्ञानी जीव पृथ्वीकाय आदि जीवो को पीडा देता हुआ पापकर्मों को 
जार दुहराता रहता है, अथवा पापकर्मो के फलस्वरूप प्राप्त पृथ्वोकाय 
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आदि नीच योनियो में परिभ्रमण करता रहता है | प्राणी जीवो की हिसा 
करके पापकर्म करता है, तथा दूसरो को हित्षा करने मे लगाकर भी पाप- 


कम का उपजेन करता है । 
व्यास्या 


प्राणिहिसा करने-कराने से समाधि का नाश 

प्राणिहिसा करने-कराने से उपाजित पापकर्मो के फलस्वरूप जीव को नाना 
तुच्छ योनियो मे बार-बार परिभ्रमण करना पडता है, जहाँ उसे सम्यक्वोध नही 
मिल पाता । फलत उस प्राणी को समाधि तो मिलती ही कौंसे ”? अज्ञानी जीव 
जिस समय इन प्राणियों को कष्ट देता है, क़ाटता, तपाता, आग में जलाता है, उस 
समय वह चाहे अपने जरा-से स्वार्थ या वैपयिक सुख के लिए ऐसा करता हो, परन्तु 
उसे उस पापकर्म की वहुत मेंहगी कीमत चुकानी पडती है। जो इस प्र कार दूसरो 
को पीडा देकर उनकी समाधि भग करता है, उसकी चिरकाल तक अपनी ही समाधि 
भग होती है। वह अज्ञानी जीव अपने चिरसचित पापकर्म के कारण उन्ही पाप 
योनियों अथवा पापकर्मो के स्थानों से बार-बार जन्म-मरण करता है । 

कही-कही “एतेसु वाले' के वदले 'एवं तु बाले पाठ मिलता हे । उसका अर्थ 
है-- जैसे चोर और परस्न्रीलम्पट पुरुष बुरे कार्य करके इस लोक में वध, वन्धन, 
अगच्छेदन आदि दु ख पाते हैं, (एव तु) वैसे ही दूसरे पापी भी इस लोक और 
परतोयः गे दुख के माजन बनते हैं। कही-फहदी 'आवदूटती के बदले 'आउद्डति पाठ 
गियता है। उसका अर्थ यह है कि बुद्धिमान पुरुष अशुम कर्मों का दु खरूप फल 
देरा-सुनकर या जानकर उक्त पापकर्मों से विरत हो जाते हे । 

अज्ञानी जीव पापकर्मो का सचय कैसे करता है ” इसके लिए शास्त्रकार 
वहते है-- 'अतिवायतो कोरति पाधकम्म करेद्द फम्स । 

अर्थात्‌ - जीवहिंसा सबसे बडा पापकर्म है। जीवहिंसा वारके जीव बहुत 
पापकर्मो का वध करता हे, यही नही, दूसरो को जीवहिंसा मे लगाकर भी जीव पाप- 
कम का उपार्जन करता है। यहाँ मूल में 'उ' (तु) शब्द है, वह द्योतित करता है 
कि जो हिंसा की तरह झूठ बोलता है, चोरी करता है, मैथुन-सेत्रन करता है, परि- 
अहवृत्ति रखता है, अथवा दूसरों से इन आस्रवो को कराता है, वह पाप का सचय 
करता है । पापकर्म मनुष्य को समाधिपूर्वक नही बैठने देता, वह उसे नाना डु खो 
एवं दु खरूप योनियो मे भटकाता है । 

मसल 
आदीणवित्तीबि करेइ पाव, मता उ एगतसमाहिमाहु । 
बुद्धे समाहीय रए विवेगे, पाणाइवाया विरए ठियप्पा ॥६॥ 


समाधि दशम अध्ययन ७६१ 
सर | 
आदीनवृत्तिरपि करोति पाप, मत्वात्वेकान्त समाधिमाहु । 
बुद्ध समाधी च रतो विवेके, प्राणातिपातादु विरत स्थितात्मा ॥६॥ 
«(रथ 
(आदीणबित्तीधि पाव फरेइ) जो पुरुष दीनवृत्ति करता है “यानी कगाल 
भिखारी की तरह अपनी जीविका चलाता है, चह भी पाप करता हे। (भत्ता उ 
एगतसमाहिमाहु) यह जानकर तीर्थेकरो ने एकान्त समाधि का उपदेश दिया है । 
(बुद्धे ठियप्पा) इसीलिए वस्तुतत्त्व का ज्ञाता स्थिरात्मा (स्थितश्रज्ञ) शुद्धाचित्त पुरुष 
(समाहीय विवेगे रए) समाधि और विवेक मे रत रहे । (पाणाइवाया बिनए) एव 
प्राणातिपात से निवृत्त--दूर रहे । हि 
भावाथ 
जो पुरुष कगाल और भिखारी के समान भिखमगेपन से जीविका 
चलाता है, वह भी पाप करता है। इस तथ्य को जानकर तीर्थंकरो ने 
एकान्तरूप से भावसमाधि का उपदेश दिया है। अत विचारशील स्थित- 
प्रज्ञ या शुद्धचित्त पुरुष भावसमाधि और विवेक में रत होकर प्राणातिपात 
(जीवहिसा!) से दूर रहे । 
व्याख्या 
समाधि फौन-सो भानत, कौन-सी अज्ञान्त ? 
इस गाथा मे भगवान्‌ महावीर द्ारा उपदिष्ट एकान्त समाधि क्‍या है और 
समाधि का प्रम क्‍या है ? इस वात को शास्त्रकार ने स्पष्ट किया है। कई लोग 
ज्ञान दर्शन-चारित्रसम्पन्न महाज़तती एव तपस्वी साधु को अत्यन्त मस्त और सुख- 
शान्तिमर्न देखकर यह सोचने लगते है कि इनका-सा वेप पहनने और इनकी तरह 
शिक्षा माँगकर खाने मे वहुत ही मौज प्रिलेगी, क्योकि ये साधु कितने प्रसन्न और 
स्वस्थ हैं ” इस प्रकार सोचकर कई लोग साधु का-सपता स्वॉँग रचकर भिक्षा (भीख) 
गाँगने लगत्ते हैं। लोग उनकी दुवूं त्तियो को जानकर उन्हे भिक्षा नही देते तो वे उनके 
सामने गिडगिडाते हैं, दीनता प्रगट करते हैं--दे दो माई वाप ! भगवान्‌ के नाम 
पर एक रोटी दे दो ' भगवान्‌ तुम्हारा मल्रा करेगा ! तुम्हारी हजारी उम्र होगी ! बेटे- 
पोतो से तुम्हारा घर भरा रहेगा !” ये और इस प्रकार की चापलूसी करके वे मेह- 
नत मजदूरी किये बिना अथवा धर्माचरण मे पुरुपार्थ किये बिना सुफ्त मे अन्न-वस्त्र 
प्राप्त कर लेते है । इस तरह वे अपने आपको समाधियुक्त समझते हैं। शास्त्रकार 
फहते है--'आदोणवित्तोवि करेइ पाव ।' आशय यह है कि ऐसे लोग साधु का-सा 
स्वाग रचकर दोनवृत्ति से पेट भरते हैं, निर्वाह करते हैं, वे पाप करते हैं। एक तो 
वे हुई -कट्ट होकर समाज से भिक्षा लेते हैं, यह पौद्षध्नी मिक्षा है, जो कि पाप है। 
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दूसरे वे कोई घमे-पालन या ज्ञान-दर्शन-चारित्र का आचरण नही करते, वल्कि हिंसा, 
झूठ, चोरी, मैथुन आदि पापो में रत रहते है । तीसरे, जब वे रोटी के दुकडो के लिए 
दर दर भटवते ह तव लोग उन्हे किसी समय वासी, ठडा, रूखा-सूखा भोजन दे देते 
हे, या वढिया भोजन नही देते है तो वे रुष्ट होकर उन्हे भला-बुरा कहने को उतारू 
हो जाते है। नही देते है तो नाराज होकर लडने-मरने को तैयार हो जते हैं, किन्तु 
सन्तुष्ट होकर नही बैठते । 

राजगृहनगर मे एक बार था। बहुत से नागरिक उत्सव के निमित्त 
नगर के बाहर गये। वहाँ उन्होने भोजन बनाकर खाया-पीया | वहाँ एक भिखारी 
देर से पहुँचा, जबकि भोजन समाप्त हो चुका था। भिखारी को मोजन न मिलने 
से वह रष्ट होकर वैभारगिरि पर चढ गया, वहाँ से वह उन लोगो पह पर्वतशिना 
गिराना चाहता था, लेकिन अचानक उसका पैर फिसल गया और वह उस आत्तं 
सौद्रष्यान के फलस्वरूप मरकर नरक का मेहमान वन गया । अत जो साधु भिखारी 
की तरह दीनतापूर्वक भिक्षा करता है, उसे समाधियुक्त न समझो, वह तो पाप से 
लिप्त होता है और उसे जो योडी-सी समाधि स्पर्शादि इन्द्रियविषयपोषक तुष्टि 
के कारण प्राप्त मी हो जाती है, तो वह भी द्रव्य समाधि है, असली भावसमाधि 
नही है। कही लोग श्रान्तिवश इस नकली द्रव्यसमाधि को ही असली भावसमाध्ि 
न समझे, यह विचारकर तीर्थंकर और गणधर ने ससार-सागर से पार करने 
बाली भावरूप ज्ञानादि समाधि वा उपदेश दिया था। वह ज्ञानादि समाधि सर्वे- 
म नावश छुखम्‌' इस उक्ति के अनुसार दद्रियो या परवस्तुओ के अधीन नही है। वह 
त्याग-पस्याजन्य तथा अपने अधीन है, उसे निर्धन, अकिचन, वुड्धिमन्द आदि हंर 
व्यक्ति प्राप्त कर सकता हू, इसलिए वह समाधि एकान्तिक और आत्यन्तिक सुख 
को उत्पन्न करती है। जबकि द्रव्यसमाधि स्पर्शादिसुख को उत्पन्न करती है, वह 
सूख भी अनिश्चित और अल्पकालीन तथा क्षणिक होता है। बल्कि वैषयिक सुख 
भोगते समय भले ही थोडी देर के लिए मन को खुशी से मर दे किन्तु बाद मे वे 
व्याधि, मरण या अन्य ऐसे ही दुर्गतिजनित या इहलोक के किसी चिन्ताजनक ढु से 
को उत्पन्न करते है। 

इस्लिए तत्त्वदर्शी स्थितप्रज्ञ विवेकी साधु ज्ञानादि चार प्रकार की भावसमाधि 
मे मग्न रहे । क्ही-कही “ठियप्पा! के स्थान पर 'ठियच्चि' पाठ है, उसका अ्थ है-- 
(शुद्ध लेश्यावानू साधु । 'रए विवेगे” क्‍य अर्थ यह भी हो सकता है--आहार, 
उपकरण और कपाय का दिवेक त्याग करके साधु द्रव्य और भाव से आनन्द माने | 
कन्तु प्रातियो के दस आाणो के विनाश से सर्वथा दूर रहे । यही एकान्त माव- 
सम्धधि वा मार्ग है । 


समाधि दशम अ लि 


मूल पाठ 
सव्व जग त्‌ समयाणुपेही, पियमप्पिय कस्सइई णो करेज्जा | 
उटठाय दीणो य पुणो विसनन्‍नो, सपूयण चेव सिलोयकामी ॥।७॥। 


ससस्‍कृत छाया 
सर्वे जगत्त समतानुप्र क्षी, प्रियमप्रिय कस्यचिन्न कुर्य्यात्‌ू._। 
उत्थाय दीनदच पुनविपण्ण , सम्पूजन चैव दइलोककामी . ॥७॥ 
*. रथ 
(सब्व जग तू समयाणुपेही) साधु सारे जगत को समभाव गे देसे । (फत्सइ 
पियमप्पिय णो फरेज्जा) किसी का प्रिय अथवा अप्रिय न करे । (उठठाय दीणो य 
पुणी विसज्नो) कोई साधक प्रव्नज्या लेकर परीपहो और उपसर्गों से पीडित होने पर 
दीन होकर, फिर दु खी या पतित हौ जाते है, (सपुथण चेच सिलोयकामी) और 
कोई-कोई अपनी पूज(-प्रतिष्ठा और प्रशसा के अभिलापी बन जाते है । 
भावार्थ 
साघ्‌ समस्त जगत्‌ को समभाव से देखे । वह किसी का प्रिय या 
अप्रिय न करे | कोई-कोई साधु प्रश्नज्या घारण ऋरके परीषहो और उपसर्गों 
की मार आने पर दीन-हीन-दुखी हो जाते हैं, और प्रश्नज्या को छोडकर पुन 
पतित हो जाते है, या पुन ग्राहेस्थ्य के विषाद मे मरन हो जाते है। कोई-फोई 
मुनि दीक्षा लेकर अपनी पूजा प्रतिष्ठा और प्रश्सा का इच्छुक हो जाता है| 
व्याख्या 
समत्व ही समाधि का उत्तम सार्य 


इस गाथा मे शास्त्रकार ने प्राणिकृत एव परिस्थितिकृत समत्व को समाधि का 
उत्तम सार्ग सूचित किया है। प्राणिकृत समत्व इस प्रकार है - साधु ससार के सभी 
प्राणियों पर समत्वदृष्टि रखते | छहो काया के जीवो को आत्तमवत्‌ देखे | किसी प्राणी 
को अपना प्रिय और किसी को अप्रिय न समझे । जब साधु इस प्रकार सर्वभृतात्म- 
भूत हो जाएगा, तब न तो किसी पर रोप करेगा 


" और त्‌ तोप ; जैसे कि कहा है- 
तत्यिय य स कोइ दिस्सो पिझो व 


सन्वेसु चेव जीवेसु । 
अर्थात्‌ू--समस्त जीवो भे साधु का नतो कोई द्वथ का पात्र है और न 
कोई प्रेम-भाजन । 


ऐसे समभावी साधु का यह चिन्तन होता है कि जैसे मुझे दु ख अप्रिय है, वैसे 
ही दूसरो को भी दु ख अपिय है ' इसलिए समत्त्व से युक्त साधु किसी का भी प्रिय 
या अग्निय न करे, किन्तु ऐसे मामलो भे निसग एव निर्नेप होकर रहे । इस प्रव्गर 
भाणिकृत-समत्व से युक्त साधु ही सम्पूर्ण भावसमाधि से सम्पन्ष होता है। 


७६४ सूनकृताग सूत्र 


दूसरा समत्व ह--परिस्थितिक्ृत। वह इस प्रकार है--भावसमाधि मे सम्यक्‌ 
उन्नति करके याती दीक्षा लेकर भी कई साधक परीपहो और उपसर्गो से पीडित 
होने पर समाधिभाव को खो बैठते हं, दीन हो जाते है, पश्चात्ताप करते हैं और 
विषयार्थी होकर फिर ग्ृहस्थ हो जाते है। यह समत्वभग है । इसी प्रकार कई साधक 
दीक्षा लेकर अयने सत्कार-सम्मान या प्रसिद्धि-प्रशशा के चक्‍कर मे पड जाते हैं । 
जब पूजासत्कार या प्रसिद्धि नही मिलती तो वे पाश्वंस्थ वनकर खेंद करते हैं या 
ज्योतिष, सामुद्रिक या निमित्तशास्त्र आदि पढकर पुजा-प्रतिष्ठा पाने का उपक्रम 
करते हैं, यह भी समत्वभग है | तात्पयं यह है कि साधु परीपहो और उपसर्गों से 
पीडित होने क्री परिस्थिति मे भी सममाव रखे, और सत्कार-प्रशसा या सम्मान की 
वामना के समय भी सठुलित रहे । राटाार-सम्मान न मिलने पर भी समत्व रखे | 
इस प्रकार का परिस्थितिक समत्व ही समाधि का उत्तम मार्ग है। 


मल 
आहाकड चेव निकाममीणें, नियामचारी य विसण्णमेसी । 
इत्थीसु सत्ते य पुढो य बाले, परिग्गहं चेव पकुव्वमाणे ॥5॥ 
से छाया 
आधाकृतल्चैव निकाममीणों, निकामचारी च विपण्णंषी । 
सत्रीष्‌ सक्तरच पृथक्‌ च वाल , परिग्रह चैव प्रकुर्वाण ॥षा। 
अन्वयाथं 
(आहाकड चेव निकाममोणे) जो साधक दीक्षा लेकर आधाउर्मी आहार की 
अत्यन्त लालसा रखता है, (नियामचारी य विसण्णमेसी) तथा जो आधाकर्मी आहार 
के लिए इधर-उधर बहुत घूमता है, वह वास्तव मे विषण्ण-- सयमपालन में शिथिल 
(कुशील) बनना चाहता हे । (इत्थीसु सत्त थ) तथा जो स्त्रियो मे आसक्त रहता है, 
(पुढो व बाले) स्त्री के विलासो मे अज्ञानी की तरह मुग्व रहता हे तथा (परिग्गह 
चेय पकुन्चमाण) स्त्री फी प्राप्ति के लिए परिग्रह रखता है, वह्‌ पापकर्म करता है । 
भावषाथ 
जो पुरुष प्रश्॒ज्या लेकर आघाकर्मी आहार की बहुत लालसा रखता 
है, और आधाकर्मी आहार की तलाश मे अत्यन्त भटकता है, वह सचमुच 
ल (शिधिलाचारी--विपण्ण) वनना चाहता है। तथा जो स्त्रियो में 
आसक्त रहता है और अज्ञानी की तरह स्त्रियों के विल्ञासो में मुग्घ हो जाता 
है, «जब के लिए परिग्रह सचित करता है, वह सरासर पापकर्म 
करता ह । 
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व्याख्या 
ये समाधिभाष को प्राप्त नहों कर सकते ? 
इस गाया मे शास्त्रकार ने दो प्रकार के सावको फो स्पप्टत समाविभाव से 
कोसो दूर बताया है--एक तो वे जो आवाकर्मी आहार या उपकरण आदि की अवल 
इच्छा करते है, और वैसे दोपयुक्त आहार की तलाश मे घटो तक घुमते रहते है, 
दूसरे वे साधक जो स्त्रियों मे आसक्त होकर उनके हावभाव और हासवबिलास में 
मुर्ध रहते है, उन्हे पाने के लिए घन जुटाते है। जो आहार आदि साधु को देने के 
लिए बनाया जाता है, वह आधाकर्मी दोप कहलाता है । इन दोनो ही दुब्य॑सनों मे 
फेंसे हुए पुरुष आखिरकार सयमक्रिया मे शिथिल होकर ससारल्‍्मी कीचड मे फंस 


जाते हैं। ऐसे व्यक्ति >माविभाव से कोसो दूर है, और वे पाप7)म के सचय के 
कारण भविष्य में भी समाधि प्राप्त नही कर पाते । 


मूल पाठ 
वेराणुगिद्ध णिचय करेति, इओ चुए स इहमटठदुग्ग । 


तम्हा उ मेहावी समिक्ख धम्म, चरे मुणी सव्वउ विप्पमुक्के ।॥६॥ 


सस्कृत छाया 
वेरानुगृद्धो निचय करोति, इतरच्युत स इदमर्थदुगंम । 
तस्मात्तु मेघावी समी क्ष्य धर्म, चरेन्मुनि सर्वेतो विप्रमुक्त ॥॥६॥ 
अन्वयाषे 
(वेराणुगिद्ध ) जो पुरुष प्राणियों के साथ वैर वाँधता है, (१. करेति) 
वह पापकर्म की वृद्धि करता है। (इओ चुए स इहमट्ठदुग्ग) वह मरकर नरक आदि 
दु खदायी स्थानों मे जन्म लेता है । (तम्हाउ मेहानी मुणी) इसलिए बुद्धिमान्‌ मुनि 
(धम्म समिक्स्च) धम का विचार करके 


(स्व विष्पमुक्के) समस्त वन्धनो से मुक्त 
होकर सयम का निष्ठापूर्वक पालन करे | 


|... 


भाषाथ 
जो पुरुष प्राणियो की हिंसा करके उन 


के साथ वैर वॉध लेता है, वह 
पापकर्म की वृद्धि करता है तथा वह यहाँ से मरकर न न्‍ 
स्थानों मे जन्म 


सर्वबन्धन पुक्त भुनि अपने धर्म पर हृढ रहे 
श्र गाया मे यह वताया गया है कि वैर बाँधने वाला सावक पापकर्म का सचय 
करके यहाँ और वहाँ दोनो जगह ढु ख॒ पाता है, अत मुनि इन सब वन्धनों से टूर रह 
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न ही वह आधाकर्मी आहार फ्री तलाश में घुभगा, और न आधाकर्मी आहार लाने 
वालो या चाहने वालो से ससर्ग करेगा । वल्कि अगर किसी दिन आहार न मिला 
तो भी वह्‌ उपवास, ऊनोदरी आदि तप कर लेगा । शरीर को स्फूर्तिमान, तेजस्वी 
और हलका-फुलका बनाने के लिए शास्त्रकार की प्रेरणा के अनुसार वह तप द्वारा 
कृश करेगा, अथवा वहुत जन्मो के सचित कर्मों के क्षय के लिए प्रयत्न करेगा । 
शरीर के प्रति निरपेक्षता से उसे समाधि प्राप्त होगी । 


मूल 
एगत्तमेय अभिपत्थएज्जा, एवं पमोक्‍्खो न मुसति पास । 
एसप्पमोक्‍्खो अमुसे वरेवि, अकोहणे सच्चरते तबस्सी ॥१२॥। 


सस् छाया 
एकत्वमेतदभिप्रार्ययेदेव प्रमोक्षो न मृपेति|पश्य । 
एप प्रमोक्षोअमृपा बरोषपि, अक्रोधन सत्यरतस्तपस्वी ॥ १र।। 
अन्वयार्थे 
(एगत्तमेय अभिपत्थएज्जा) साधु एकत्व की भावना करे (एवं पमोवखों न 
सुसति पास) एकत्व की भावना करने से ही साधु नि सगता को प्राप्त होता हे, यह 
मिथ्या नही, किन्तु सत्य जानो । (एसप्पमोक्‍्सों अम्लुसे वरेवि) यह एकत्व भावना 
ही उत्कृष्ट मोक्ष है, तथा यही सच्ची भावसमाधि और प्रधान है। (अकोहणे 
सच्चरते तवस्सी) जो क्रोधरहित तथा सत्य मे रत है, और तपस्वी है, वही सर्वश्र प्ठ 
समाधिपरायण है । ह 
सावाथ 
साधु एकत्व की भावना करे । क्योकि एकत्व की भावना करने से 
ही उसका सगमोक्ष (आसकित से मुक्ति) हो सकता है। यह मिथ्या नही, 
अपितु सत्य समझो । यह एकत्व भावना ही उत्कृष्ट मोक्ष है, यही सच्ची 
भावसमाधि है। जो इस भावना से युक्त होकर क्रोध नही करता, सत्यभापी 
और तपस्वी है, वही साधक सर्वेश्नष्ठ समाधिपरायण है । 
य्याव्या 
एकत्व भावना ही मोक्ष प्रदायक समाधि का द्वार 
साधु एकत्व की भावना करे, दुसरे की सहायता, दूसरे का आलम्बन, दूसरे 
का आश्रय लेने की इच्छा न करे, यहाँ तक कि आहार-पानी, शरीर, साथी, मकान, 
वस्त्र, इन्द्रियाँ आदि की सहायता की अपेक्षा भी न रखे, या कम से कम रखे । 
क्योकि प्रत्येक भ्राणी इस ससार मे अकेला ही आया है, अकेला ही. जाएगा । अपने- 
अपनेकृत कर्म के अनुसार आराणी अकेला ही उन कर्मो का शुभाशुभ फल भोगेगा, 


भ्षमाछि दशम अध्ययन ७६६ 


दुधरा कोई भी जन्म-जरा-मरण-रोग शोक से पूर्ण इस जगत्त मे रवकुनफ्र्म के फल- 
स्वरूप दु ख भोगते हुए की रक्षा करने मे समर्थ नही है । इगीविए फटा है-- 
एगो मे सासओ अप्पा, णाणदमण सजुओं । 
सेसा मे वहिरा भावा, सव्वे सनोगल-खणा ॥। 
एक सदा हाब्वतिको ममात्मा, विनिर्मेल साधिगमस्वभाव । 
बहिभंवा सन्‍्त्यपरे समस्ता , न शाइवता कममसवा स्वकीया ॥ 
अकेला मेरा आत्मा ही शाश्वत हे, जो ज्ञानदशन से युक्त हैं। शेप सभी पदाय 
बाह्य हैं और वे कर्म के कारण सयोग को प्राप्त है । भेरा आत्मा ही एकमान गरजा 
है, वही शाश्वत, निर्मल है, ज्ञानस्वरूप है, अन्य सब बाह्ममाव-परमाव है, जो शाश्वत 
नही है, कर्म के कारण सयोग को प्राप्त है, स्वकोय लगते हैं। इस प्रकार साधु 
एकत्व की भावना प्रतिदिन श्तत करता रहे । एकत्व की भावना से सभी झझटो, 
मोहमाया, प्रपची, सयोगो वगैरह से अनायास ही छुटकारा (मुक्ति) हो जाएगी, 
इसमे जरा भी असत्य नही हे, यह परम सत्य है | एकत्व की भावना ही उत्कृष्टमोक्ष 
का उपाय हे, तथा यही सत्य है, वास्तविक भावसमाधि है, प्रधान है। जो क्रोध 
नही करता, उपलक्षण से मान, माया और लोभ से भी दूर है, जो तप से अपने शरीर 
को तपाता है, तथा सत्यरत है, वही पुरुष सबसे प्रधान, सच्चा मुक्त और समाधि- 
परायण है। 
म्‌ल 
इत्थीसु वा आरय मेहुणाओ, परिरगह चेव अकुव्वमाणो | 
उच्चावएसू विसएसु ताई, निस्ससय पिक्‍्खू समाहिपत्ते ॥१३॥ 
स छाया 
स्‍्त्रीपु चारतमैथुनेस्तु, परिग्रहन्चेवाकुर्वाण । 
उच्चावचेषु विषयेबु चायी, नि सशय भिक्षु समाधिप्राप्त |। श्श॥ 


अन्चयार्थे 


(इत्यीसु वा जआरय भेहुण।ओ) जो पुरुष स्त्रियों के साथ मैथुन नही करता है, 
(परिग्गह चेव अकुब्वमाणो) तथा परिभ्रह भी नहीं रखता है। (उच्चावएसु विसएस्‌ 
ताई) एव नाना प्रकार के विषयो मे राग-हें परहित होकर जीवो की रक्षा करता 
है, (निस्ससय भिक्‍लू समाहिपत्त) नि सन्देह वही साधु समाधि को प्राप्त है। 


भावार्थ 
जो साधक स्त्रियो के साथ मैथुन सेवन से विरत है, तथा परिग्रह भी 
नही रखता है। एव नाना प्रकार 


के विषयो मे राग-हंष र हित होकर जीवो 
की रक्षा करता है, लि सन्देह वही साधु समाचि को प्राप्त है । 
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व्यास्पा 
नि सन्देह वह साधु समाधिप्राप्त है 
इस गाथा मे शास्त्रकार ने मैथुन और परिग्रह से निवृत्त साधक को 
समाधिप्राप्त बताया है। चाहे जैसा भी एकान्त स्थान हो, चाहे मनोहर ललनाएं 
उससे सहवास की प्रार्थना कर रही हो, वह एकाकी हो, कोई तीसरा देखता न हो, 
फिर भी ब्रह्मचर्यनिष्ठ साधक किसी देवी, मानुपी या तियंड्च नारी के साथ न तो 
सहवास करेगा, न ही उसके साथ कामचेष्टा करेगा, और न ही स्त्रियों के कदाक्ष, 
हावभाव, रमणीय अग, नेत्र आदि से मोहित होकर मन मे विकारभाव लाएगा, 
वह उसे माता-बहन मानकर अधोमुखी हृष्टि करके आगे चल देगा। इसी भ्रकार 
जी साधक धन-धान्य, द्विपद-चतुष्पद आदि सजीव-निर्जीव किसी वस्तु पर अपना 
ममत्व स्थापित नही करता, न ही इन वशतुओ की मने मे इच्छा करता है, बल्कि 
घर्मोपकरणो के प्रति भी ममता-मूर्च्छा नही रखता । तथा उत्कृष्ट विषयों पर जिसका 
राग और निक्ृष्ट विपयो पर ह प नही है, तथा जो विशिष्ट उपदेश देकर प्राणियों 
की रक्षा करता है, वह मूल-उत्तर-गरुणों से युक्त साधु वास्तव मे भाव-समाधि को 
प्राप्त है। अथवा निश्ससय का अर्थ 'निसश्षय” नी हो सकता है, अथत्-- नाना 
प्रकार के व्पियो का जो सथय--सेवन नही करता है, वही साधु भाव-समाधि को 
प्राप्त है । 
सल 
अरदइ रई च अभिभूय भिक्‍खू, तणाइफास तह सीयफास । 
उण्ह च दस च5हियासएज्जा, सुष्भि व दुष्भि व तिति एज्जा ॥ १४॥ 
छाया 


अराति रति चाभिशूय भिक्षुस्तुणादिस्पर्श तथा शीतस्पशम्‌ । 
उष्णठच दश चाधिसहेत, सुरभि च दुराभि च॒ तितिक्षयेत्‌ १४।। 
कह; 

(सिवखू) साधु (अरइ रइ च अभिभूय) सयम मे अरति अर्थात्‌ खेद तथा 
असयम मे रति यानी राग को जीतकर (त्णाइफास तह सोयफासत उण्हच दल 
चडहियासएज्जा) तृण आदि का स्पर्श, शीत्तस्पर्श, उष्णस्पर्श एवं दश-मशक के स्पर्श 
को सहन करे, (सुन्मि व दुब्मि व तितिक्खएज्जा) तथा सुगनन्‍्ध और दुर्गन्ध को भी 
सहन करे । 

भावायें 
साधु सयम मे खेद एव मे श्रेति को जीतकर तथा तृण 
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आदि का स्पर तथा शीत-उष्ण स्पर्श, और दश-मशक के स्पर्श को सहन 
करे, तथा सुगन्ध और दुर्गेन्ध को भी समभाव से सहे । 
व्यास्या 
विषयो में अनासक्त साधु भावपक्षमाधि फंसे पाए 
इस गाथा में यह बताया गया है कि विपयो मे अनागसक्त साधु को भावसमाधि 
कैसे प्राप्त हो सकती है? जो साधु पचेन्द्रियविपयो से अनासक्त हो जाता है, तव 
वह यह समझने लगता है कि मै इन्द्रियविजेता हो गया, किन्तु परमार्थदर्शी एव मन 
की हलचलो का भली-मभाँति ज्ञाता न होने के कारण वह जरा से परीपहो के झोंके 
आते ही सयम से डगमगाने लगता है, मन पुन इन्द्रियविषयो की भोर दौडने को 
ललचांता है । इस प्रकार उस साधक की सयम मे निष्ठा शिथिल हो जाती है, सयम 
के प्रति उसकी अरुचि हो जाती है और असयम की ओर उसकी रुचि ढलने लगती 
है, उसकी भाव-समाधि अपना स्थान छोडकर भागने लगती है। इसीलिए शास्त्रकार 
कहते हैं--'भरइ रद व अभिभूष.. वा तितिवद्वएज्जा । विपयो मे अनासक्त 
साधु को भावसमाधि प्राप्त करने के लिए सबम जो अरुचि हो रही है, उसे हटा 
देना चाहिए और असयम क्ये ओर झुकाव को भी मोड देना चाहिए । यानी उसे 
अपने मन को ऐसे साध लेना चाहिए कि जो भी परीपह आए, उन्हे निर्जेरा का 
कारण जानकर समभावपूर्वक सहे । यह सोचे कि मेरे लिए सहज ही कर्मक्षय करने 
का अवसर आ गया है। ऐसा सोचकर न सर्दी से घबराए और न गर्मी से, न घास 
आदि के स्पश से मन मे अरूचि हो और न ही दश-मशक आदि के तीखे स्पशें से 
वेचैनी हो । नाक मे सुगन्ध आए या दुर्गेन्द, आँखो के सामने सुस्प आये या कुरूप, 
कानो से कर्णप्रिय शब्द टकराएँ या कर्णकटु, दोनो स्थितियों मे समभाव से रहे, 
न राग करे, न हें षघ। अगर एक पर राग किया तो दूसरे पर दवष (धृणा या अरुचि) 
अवश्य होगा । इसी प्रकार जो भी परीषह्‌ आएं उत्त पर समभाव से, रागह परद्वित 
होकर सोचे | तमी भाव-समाधि का सच्चा आनन्द साघु को प्राप्त होगा ॥ 
भूल पाठ 
गुत्तो वईए य समाहिपत्तो, लेस समाहटटु परिव्वएज्जा | 
गिह न छाए, न वि छायएज्जा, समिस्सभाव पयहे पयासू ॥१५॥। 


सस्कृत छाया 

गुप्तो वाचा च समाधि प्राप्तो, लेश्या समाहत्य परिब्रजेत | 

गृह न छदेनूनार्थप छादयेत्‌, समिश्रभाव प्रजद्मात्‌ प्रजासु ॥१५॥ 
अन्ययार्थ 


(बईए थे गुत्तो) जो साधु वचन से गुप्त रहता है, ससझ लो ( समाहिपत्तो) 


है. 


कक सुत्रकृताग सूत्र 


व्यारगा 

नि सन्देह वह साधु समाधिप्राप्त है 

इस गाथा में शास्त्रकार ने मैथुन और परिप्रह से निवृत्त साधक को 
समाधिप्राप्त बताया है। चाहे जैसा भी एकान्त स्थान हो, चाहे मनोहर ललनाएँ 
उससे सहवास की प्राथंना कर रही हो, वह एकाकी हो, कोई तीसरा देखता न हो, 
फिर भी ब्रह्मचर्यनिष्ठ साघक किसी देवी, भानुपी या तियेंजच नारी के साथ न तो 
सहवास करेगा, न ही उसके साथ कामचेप्टा करेगा, और न ही स्त्रियों के कटाक्ष, 
हावभमाव, रमणीय अगर, नेत्र आदि से मोहित होकर मन मे विकारभाव लाएगा, 
वह उसे माता-वहन मानकर अधोमुखी हष्टि करके आगे चल देगा। इसी प्रकार 
जो साधक घन-धान्य, द्विपद-चतुष्पद आदि सजीव-निर्जीद किसी वस्तु पर अपना 
ममत्व स्थापित नही करता, न ही इन वध्तुनो की मन में इच्छा करता है, वल्कि 
घर्मोपकरणो के प्रति भी ममता-म्‌र्च्छा नही रखता । तथा उत्कृष्ट विपयो पर जिसका 
राग और निकृृषष्ट विषयो पर हंप नही है, तथा जो विशिष्ट उपदेश देकर प्राणियों 
की रक्षा करता है, वह मूल-उत्तर-गुणो से युक्त साधु वास्तव में भाव-समाधि को 
प्राप्त हैं। अथवा निस्ससय का अर्थ 'निसश्षय' नी हो सकता है, अर्थात्‌--नाना 
प्रकार के डिप्यो का जो सश्रय--सेवन नही करता ह, वही साधु माव-समाधि को 
प्राप्त है । 

सुल 
अरइ रइ च अभिभुय भिक्‍्खू, तणाइफास तह सीयफासं । 
उणप्ह च दस च४हियासएज्ज।, सुष्भि व दुष्मि व तितिवखएज्जा ॥ १४॥ 
[ 


अरत्ति रति चामिभूय भिक्षुस्त॒णादिस्पर्श तथा शीतस्परशम्‌ । 
उष्णञज्च दश चाघचिसहेत, सुरक्षि च दुर्रभ च॒ तितिक्षयेत्‌ ॥१४॥ 
अर... 
(भिक्खू) साधु (अर्‌इ रइ च अभिभूय ) सयम में अरति अर्थात्‌ खेद तथा 
मे रति यानी राग को जीतकर (तणाइफास तह सीयफासम उण्ह च द्घ 
च5हियासएज्जा) तृण आदि का स्पशें, शीतस्पशे, उष्णस्पर्श एव दश-मशक के स्पर्श 
को सहन करे, (सूुब्स व दुब्सि व तितिक्खएज्जा) तथा सुगनन्‍्ध और दुर्गेन्ध को भी 
सहन करे | 


| 


थे 
साधु सयम में खेद एव असयम मे प्रीति को जीतकर तथा तृण 


समाधि दशभ अध्ययन ८०्रै 
आदि का स्पशे तथा शीत-उष्ण स्पर्श, और दश-मशक के स्पशे को सहन 
करे, तथा सुगन्ध और दुर्गेन्ध को भी समभाव से सहे । 
व्याल्या 
विषयो मे अनासक्त साधु भावसमाधि कंसे पाए 7 
इस गाथा मे यह बताया गया है कि विपयो मे अनासक्त साधु को भावसमाधि 
कैसे प्राप्त हो सकती है ? जो साघु पचेन्द्रियविषयो से अनासक्त हो जाता है, तब 
वह यह समझते लगता है कि मैं इन्द्रियविजेता हो गया, किन्तु परमार्यदर्शी एव मन 
की हलचलो का भली-साँति ज्ञाता न होने के कारण वह जरा से परीपहो के झोके 
आते ही सयम से डगमगाने लगता है, मन पुत्र इन्द्रियविपयो की ओर दौडने वे 
ललचाता है। इस प्रकार उस साधक की सयम में निष्ठा शिथिल हो जाती है, सयम 
के प्रति उसकी अरुचि हो जाती है और असयम की ओर उसकी रुचि ढलने लगती 
है, उसकी भाव-समाधि अपना स्थान छोडकर भागने लगती है । इसीलिए शास्त्रकार 
कहते हैं--'अरइ रइ च अभिभूय. वा तितिवश्वएज्जा । विपयो में अनासक्त 
साधु को भावसमाधि प्राप्त करने के लिए सयम जो अरुचि हो रही है, उसे हटा 
देना चाहिए और असयम की ओर झुकाव को भी मोड देना चाहिए | यातती उस्ते 
अपने सन को ऐसे साध लेना चाहिए किजों भी परीपह आएं, उन्हें निर्जरा का 
कारण जानकर समभावपूर्वक सहे । यह सोचे कि मेरे लिए सहज ही कर्मक्षय करने 
फा अवसर आ गया है) ऐसा सोचकर न सर्दी से घबराए और न गर्मी से, न घास 
जादि के स्पशें से मन मे अरुचि हो और न ही दश-मशक आदि के तीखे स्पर्श से 
बेचैनी हो। नाक मे सुगन्ध आए या दुर्गन्‍्न, आँखो के सामने सुरूप आये या कुरूप, 
कानो से कर्णप्रयथ शब्द टकराएँ या कर्णकटु, दोनो स्थितियो मे समभाव से रहे, 
न राग करे, नई प। अगर एक पर राग किया तो दूसरे पर दंप (बृणा या अरुचि) 
अवश्य होगा । इसी प्रकार जो भी परीषह 


ह आएँ उन्त पर समभाव से, राग परहितत 
होकर सोचे । तभी भाव-समाधि का सच्चा आनन्द साधु को प्राप्त होगा । 


सूल पाठ 
गुत्तो वईए य समाहिपत्तो, लेस समाहटटु परिव्वएज्जा । 
गिह न छाए, न वि छायएज्जा, समिस्सभाव पयहे पयास्‌ ॥। १५॥। 


संस्कृत छाया 
भुप्तो वाचा च सर्माधि प्राप्तो, लेदया समाहत्य परिन्नजेत । 

गृह न छदेनूनाअईपि छादयेत्‌, समिश्रभाव प्रज्मात प्रजासु ॥१५॥ 
अन्ययार्थ 


ध्दु 
(वईए य गुत्तो) जो साधु बचन से 3त रहता है, समझ लो (समाहिपत्तो) 


घ०० सुन्रकृताग सूच 


व्याख्या 
नि सन्देह वह साध समाधिप्राप्त है 


0... हक. 


इस गाथा मे शास्त्रकार ने मैथुन और परियग्रह से निवृत्त साधक को 
समाधिप्राप्त बताया है। चाहे जैसा भी एकान्त स्थान हो, चाहे मनोहर ललनाएँ 
उससे सहवास की प्रा्थंना कर रही हो, वह एकाकी हो, कोई तीसरा देखता न हो, 
फिर भी ब्रह्मचर्यनिष्ठ साघक किसी देवी, मानुपी या तिर्यञ्च नारी के साथ न तो 
सहवास करेगा, न ही उसके साथ कामचेप्टा करेगा, और न ही स्त्रियों के मु 
हावभाव, रसणीय अग, नेत्र आदि से मोहित होकर मन मे विकारमाव लाएंगा, 
वह उसे माता-वहन मानकर अधोमुखी दृष्टि करके आगे चल देगा। इसी प्रकार 
जो साधक धन-धान्‍्य, द्विपद-चतुष्पद आदि सजीव-निर्जीव किसी वस्तु पर अपना 
ममत्व स्थापित नही करता, न ही इन वश्तुओ की मन में इच्छा करता है, बल्कि 
घर्मोपकरणो के प्रति भी ममता-मू्च्छा नही रखता । तथा उत्कृष्ट विषयो पर जिसका 
राग और निक्ृष्ट विषयो पर द्वंप नही है, तथा जो विशिष्ट उपदेश देकर प्राणियो 
की रक्षा करता है, वह मूल-उत्तर-गुणों से युक्त साधु वास्तव में भाव-समाधि को 
प्राप्त है। अथवा निसससथय का अर्थ “निसश्रय” नी हो सकता है, अर्थात्‌--नाना 
प्रकार के ब्पियों का जो सश्रय--सेवन नही करता है, वही साधु भाव-समाधि को 
प्राप्त है 

सूल 
अरइ रई च अभिभूय भिवक्‍खू, तणाइफास तह सीयफास॑ ॥ 
उण्ह च दस च5हियासएज्जा, सुष्थि व दुष्सि व तिति एज्जा ॥ १४॥। 
सर छाया 


अरत्ति रति चाभिभूय भिक्षुस्तुणादिस्पर्श तथा शीतस्परम्‌ | 
उष्णज्च दश चाघिसहेत, सुरभि च दुर्राभ च॒ तितिक्षयेत्‌ १४ 
बह. हे 
(भिक्‍्खू) साधु (अरइ रइ च मभिभूय) सयम मे अरति अर्थात्‌ खेद तथा 
मे रति यानी राग को जीतकर (तणाइफास तह सोयफास उणप्हच दम 
चष्हियासएज्जा) तृण आदि का स्पशे, शीतस्पशे, उ " एवं देश-मशक के स्पशें 
को सहन करे, (सुब्मि व दुब्भि व तितिवसखएज्जा) तथा सुगन्ध और दुर्गन्ध को भी 
सहन करे । 


हा 


साधु सयम में खेद एबं असयम मे प्रीति को जीतकर तथा तृण 


समाधि दशम अध्ययन घ०३ 
आदि का स्पश तथा शीत-उष्ण स्पर्श, और दश-मणजक के स्पर्श को सहन 
करे, तथा सुगन्घ और दुर्गेत्थ को भी समभाव से सहे । 
व्याख्या 
विषयो में अनासक्त साधु भावस्रमाधि फंसे पाए ? 
इस गाथा मे यह बताया गया है कि विपयो मे अनामक्त साधु को भावसमाधि 
कैसे प्राप्त हो सकती है? जो साधु पचेन्द्रियविपयों से अनासक्त हो जाता है, तब 
वह यह समझने लगता है कि मै इन्द्रियविजेता हो गया, किन्तु परमार्यदर्शी एव मन 
की हलचलो का भली-मभाँति ज्ञाता न होने के कारण वह जरा से परीपहो के झोंके 
आते ही सयम से डगमगाने लगता है, मन पुन इन्द्रियविषयो की ओर दौडने को 
ललवबाता है | इस प्रकार उस साधक की सयम में निष्ठा शिथिल हो जाती है, सघम 
के प्रति उसकी अरुचि हो जाती है और असथम की ओर उसकी रुचि ढलने लगती 
है, उसकी भाव-समाधि अपना स्थान छोडकर भागने लगती है। इसीलिए शास्त्रकार 
कहते हैं--अरइ रइ च अभिभूगय वा तितिक्लएज्जा । विपयो मे अनासक्त 
साधु को भावसमाधि प्राप्त करने के लिए सयम जो अरुचि हो रही है, उसे हटा 
देना चाहिए और असयम की ओर झुकाव को भी मोड देना चाहिए । यानी उसे 
अपने मन को ऐसे साध लेना चाहिए कि जो भी परीपह आए, उन्हें नि्जेरा का 
कारण जानकर सममावपूर्वक सहे । यह सोचे कि मेरे लिए सहज ही कमक्षय करने 
का अवसर आ गया है। ऐसा सोचकर न सर्दी से घबराए और न गर्मी से, न घास 
आदि के स्पशे से सन मे अरूचि हो और न ही दश-मशक आदि के तीखे स्पशें से 
वेचेनी हो । नाक मे सुगन्ध आए या दुर्गन्‍्व, आँखों के सामने सुरूप आये या कुरूप, 
कानो से कर्णेप्रिय शब्द टकराएँ या कर्णकटु, दोनो स्थितियों में समभाव से रहे, 


न राग करे, न है प । अगर एक पर राम किया तो दूसरे पर हंप (धृणा या अरुचि) 
अवश्य होगा । इसी प्रकार जो भी परीषह 


है आएऐँ उन पर सममाव से, रागढ परहित 
होकर सोचे । तभी भाव-समाधि का सच्चा आनन्द साधु को प्राप्त होगा । 


मूल पाठ 
गुत्तो बईए य समाहिपत्तो, लेस समाहट॒टु परिव्वएज्जा | 


गिह न छाए, न वि छायएज्जा, समिस्सभाव पयहे पयास्‌ ॥ १५॥ 


ससकृत छाया 
गुप्तो वाचा च समाधि भ्राप्तो, लेश्या समाहृत्य परित्रजेतु । 
गृह न छददेनूना४पि छादयेत्‌, समिश्रभाव भ्रजह्मयात प्रजासु ॥१शशा 
अन्ययार्थ 
(बईए य सुत्तो) जो साधु धचन से गुप्त रहता है, समझ लो (समाहिपत्तो) 
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वही समाधि को प्राप्त हे। (लेस्स समाहटदु परिव्वएज्जा) साधु शुद्ध लेश्या को ग्रहण 
करके सयम मे प्रगति करे । (गिह न छाए, न वि छायएज्जा) साधु घर न छावे, 
और न दूसरे से छवावे । (समिस्सभाव पयहे पयासु) साधु स्त्रियो से मिलना-जुलना 
या ससर्ग छोड ॥ , 

भावार्थ 


जो साधु वचन से गुप्त रहता है, समझ लो, वह भावसमाधि 
को प्राप्त है। साधु शुद्ध लेश्या को ग्रहण करके सयम का अनुष्ठान करे | 
वह घर वो न स्वय छाए और न ही दूसरो से छवाए। तथा स्त्रियों से 
मेल-जोल या सम्पर्क न करे । 
व्याख्या 
समाधिप्राप्त के कुछ लक्षण 
इस गाथा मे समाधिप्राप्त साधक को पहचानने के लिए कुछ वाह्य चिह्न 

बताए हैं--(१) वचन से गुप्त हो (२) शुद्ध लेश्या को ग्रहण करके चलता हो, 
(३) घर को छाने व छवाने के प्रपच से दुर हो, (४) स्त्रियो से मेलजोल न रखे | 
वास्तव मे भावसमाधि के लिए ये चारो बाते अत्यन्त उपयोगी हैं। जो अधिक 
बोलेगा, दूसरों से गपशप लगाने मे समय खोएगा वह समाधि को खो देगा, ज्ञान- 
दर्शन-चारित की आराधना का समय गँवाक्र, वह समाधि को कैसे प्राप्त कर 
सकेगा ? फिर अधिक बोलने से या सोच-विचारकर घर्मयुक्तताणी न बोलने या 
असम्बद्ध बोलने से सुननेवाले के मन मे कलह, विवाद, झगड़ा, वैमनस्य एव ईष्यॉ- 
हंप पैदा हो जाने का अदेशा है । कोई कह “कता है कि मौन तो गगे या तिरयंच 
पशु आदि रखते है, क्या वे समाधि प्राप्त कर लेगे ? इसके उत्तर मे ही शास्त्रकार 
कहते हैं--लेस समाहद्दु परिव्वएज्जा- जो विचारपुर्वक शुद्ध लेश्यासहित मौन 
रखता है, या वचनगुप्ति से रहता है, सयम मे प्रवृत्ति करता है, वही समाधिभाव 
पा सकता है, जिसके मौन के साथ क्र लेश्या है, या सयम का कोई विचार नही 
है, उसका मौन अनर्थक है। साथ ही जब साधु घरबार छोडकर अनभार बन गया 
है, गृहस्थो के द्वारा अपने उपयोग के लिए बनाये गये मकान मे कुछ समय के लिए 
रहता है, तब उसे घर को छामे-छवाने के प्रपच की जरूरत ही क्या है ”? घर को 
छाने-छवाने या लीपने-पोतने की तो उसे जरूरत होती है, जिसे घर बसाना हो, 
स्थायीरूप से रहना हो, अपने स्वामित्व का मकान बनाना हो, यह सब साधु के लिए 
अनावश्यक एक अकल्पनीय है। तथा स्त्रियों के साथ भी मेलजोल करके साधु को 
क्या लेना-देना है ”? बल्कि उनके साथ अधिक घुलने-मिलने से बह्ाचर्य को उसी 
तरह खतरा है, जैसे घी के पास आग्र के रहने से घी के पिघल जाने या फुक जाने 
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का खंतरा है। दीक्षा लेकर रसोई पकाने-पकवाने आदि क्रियाओं मे पडने से स्त्रियों 


के साथ जो मेलजोल होता है, वह सयम॒ के लिए खतरनाक है । अत इन चारो बातो 
से जो साधक सम्पन्न हो, उसे ही समाधिप्राप्त साधक समझो । 


पा 
जे केइ लोगमि उ अकिरियआया, अन्न ण पुट्ठा घुयमादिसति । 


आरंभसत्ता गढिया य लोए, घम्म॑ ण जाणंति विमुक्खहेउ ॥१६।॥। 
सस्कृत छाया 
मे केडषपि लोके त्वक्रियात्मानोड्न्येन पृष्ठा घुतमादिशन्ति । 
आरम्भसक्ता' गुद्धाइच लोके, धर्म न जानन्ति विमोक्षहेतुम्‌ ॥१६॥। 
अन्वयार्थ 
(लोगमि उ जे फेइ अकिरियआया) इस लोक मे जो लोग आत्मा को क्रिया- 
रहित मानते हैं, (अन्लेण पुदुठा धुयमाविसति) और दूसरे के पूछने पर मोक्ष का 
प्रतिपादन करते हैं, (आरभसत्ता लोएगढिया) वे आरम्म में आसक्त है और विपय- 


भोगो में यूद्ध हैं। (विमुक्स हेड धम्म ण जाणति) वे लोग मोक्ष के कारणरूप थर्मे 
को नही जानते । 


सावाथ 
इस लोक मे जो आत्मा को क्रिपारहित (अक्विप) मानते है, और 
दूसरे के पूछने पर मोक्ष का अस्तित्व बतलाते हैं, वे लोग आरम्भ में आसक्त 
और, विषयभोगो (दुनियादारी के झमेले) मे गुद्ध हो रहे है। वे मोक्ष के 
कारणरूप धर्म को नही जानते । 
व्याख्या 

मोक्ष के सम्बन्ध मे अस्पष्ट लोग दर्शनसमाधि से दूर 
साख्यद्शन आदि के प्ररूपक कुछ मतवादी लोग आत्मा को क्रियारहित 
मानते है । उनका माना हुआ आत्मा" सर्वेग्यापी, अकर्ता (निष्क्रिय) निर्गुण और 
भोक्ता हैं । भूलपाठ में 'उ (तु) शब्द प्रयुक्त है, वह आत्मा की विशेषजत्ता का सूचक 
है । अर्थात्‌ आत्मा जैसे अक़िय हैं, वैसे अभूर्त भी है, क्योकि वह दिखाई नही देता, 

तथा वह छोटे-बडे सभी पदार्थों मे रहता है, इसलिए सर्वव्यापक है। इस कारण वह 
स्‍्वय अकर्ता प्रतोत होता है । साख्यवादी की इस मान्यता के अनुसार क्रियारहित 
मात्मा मे वन्‍्ध और मोक्ष कथमपि घटित नही हो सकते । किन्तु उनसे यह सवाल 
पूछने पर कि अक्रिय आत्मा के वन्‍्ध और भोक्ष कंसे होते हैं ? वे कथचित कुटिल- 


१ जैसे कि कहा है--भकर्ता, निग्ुणो भोक्ता आत्मा फापिलदशेने ।' 
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मार्ग का आश्रय लेकर अकियावाद-सिद्धान्त मे भी आत्मा के वन्ध और मोक्ष का 
अस्तित्व बताते है | परन्तु वे अज्ञजीव बन्धमोक्ष का स्वरूप जानते तो वन्व के कारण- 
भूत आरम्म एवं विपयो मे आसक्त क्यो होते ? वे महिसाधर्म को मोक्ष का कारण 
मानते तो हिसाजनक आरम्भो--जिविधघ भारम्भो मे क्यो प्रवृत्त होते हैं ” परन्तु देखा 
जाता है कि साख्यमतवादी बन्धन-मोक्ष के बिपय में केचल गाल वजाते है, वन्ध 
के कारणो से दूर होकर मोक्ष के कारणो मे श्रवृत्ति नही करते । क्योकि बे रसोई 
पकाने-पकवाने आदि की किया गे प्रवृत्त होते हैं, हरी वनस्पति का छेदन-भेदन करते 
है, कच्चे (सचित्त) पानी का उायोग पीने, रसोई यनाने व स्नान आदि मे करते 
हैं । इस प्रकार सावद्य कार्यो मे श्रवृत्त साख्यवादी श्र त-चारित्ररूप धर्म मोक्षमार्ग को 
नही जानते । 
मूल पाठ 
पुढो य छंदा इह माणवा उ, किरियाकिरिय च पुढो य वाय । 
जायस्स बालस्स पकुग्व देह, पवडढई बेरमसजयस्स (१७॥ 
सर छाया 
पृथक छनन्‍्दा इह मानवास्तु, क्रियाइक्रिय पृथक्वादस्‌ । 
जातस्य वालस्प प्रकृत्य देह, प्रवधते वेरमससयतस्थ. ॥॥१७॥ 


“मं 


अन्वयार्थ 
(इह साणवा उ पुठो छदा) इस ससार मे मनुष्यो की रुचियाँ भिन्न-मिन्न 
होती है, (किरियाकिरिय च पुढो थ बाय) इसलिए कोई क्रियावाद को मानते है और 
कोई उससे भिन्न अक्रियावाद को । (जातस्स बालस्स पकुण्ब देह) वे जन्मे हुए 
(सच्चय जात) बालक के शरीर को काटकर अपना सुख पैदा करते है, (असजथस्स वेर 
पवड्ढई) वस्तुत ऐसे असयमी व्यक्ति का बैर (प्राणियों के साथ) बढता जाता है। 
भावार्थ 
जगत्‌ में मनुष्यो की रुचियाँ भिन्‍न-भिन्‍न होती है । इस कारण कोई 
क्रियावाद को मानता है तो कोई उससे विपरीत अक्रियावाद को । तथा कोई 
ताजे जन्मे हुए बच्चे के शरीर को काटकर अपना सुख मानते है, वस्तुठ ऐसे 
भसयमी लोग दूसरो के साथ बैर ही बढाते हैं । 
व्याज्या 
अशानमुलक मतो के एकान्त आध्यय से समाधि नहीं 
इस विश्व में मिन्‍न-भिन्‍न झरुचियो के मनुष्य हैं। इसी कारण कोई एकान्त 
क्रियावाद को मानते है और कोई एकान्त अक्रियाबाद को | क्रियावादी कहते हैं कि 
पुरुषो को क्रिया ही फल देती है, ज्ञान नही, क्योकि स्त्री, भोज्यपदार्थ एवं भोगों 
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हक 


की वस्तुओं के ज्ञान-मात्र से कोई सुखी नही होता ।१ इस प्रकार क्रियावादी निया 
को ही फलदायी मानकर एकान्त क्रियावाद का आश्रय लेते हैं। इसके विपरीत 
अक्रियावादी अपना ही राग अलापते है । इसका स्वरूप आगे चलकर बताया जाएगा | 
कहने का आशय यह है कि इस ससार में नाना प्रकार की रुचि वाले मनुष्य है । 
कोई एकान्त क्रियावाद का आश्रय लेकर मोक्ष की प्रनपणा करते है और कोई 
अक्रियावाद को लेकर, परन्तु दोनो ही एकान्तवादी है, मोक्ष का स्व॒त्प होनों ही सम्यकू- 
रूप से नही जानते । कई तो आरम्म में आसक्त और इन्द्रियो के गुलाम बनकर 
सुख-शान्ति एवं सम्मान-प्रतिष्ठा की लालसा से सुख की इच्छा मे युक्त, हिताहित 


विवेकविकल, तुरन्त जन्मे हुए वालक के शरीर को काटकर टुकडे-टुकडें करके आनन्द 


मनाते हैं। इस प्रकार दूस रो को पीडा देने वाली क्रिया करने वाला तथा किसी भी 
पाप से अनिवृत्त गअसयती जीव उन प्राणियों के माथ सकडो जन्मों तक चलने वलि 
पारस्परिक बैर को वढाता है। यहाँ 'जायस्स बालस्स पकुब्व देह के बदले 'जायाए 
वश्लस्स पगव्भगाए' पाठ भी मिलत्ता है, जिसका अर्थ है--दयारहित तथा हिमादि 


कार्यो मे अवृत्त अज्ञानी जीव की जो हिंसावाद में घृष्टता है, उससे प्राणियों के साथ 
उसका बैर ही बढता है । 


सूल पाठ 
आउक्खय॑ चेव अबुज्कममाणे, ममाति से साहसकारि मदे । 
अहो य राओ परितप्पमाणे, अटठेसु मूढे अजरामरेव्व ॥१5॥। 
हे संस्कृत छाया 
आयु क्षय चैवाबुष्यमान ममेति स साहसकारी पन्‍न्द॒ । 
अहनि च रात्रौ परितप्यमान अर्थेषु मृढ़ोडबरामर इव ॥१५॥ 
अन्वयार्थे 
(आउवसय चेच गवुज््षमाणे) आरम्भ मे आसक्त पुरुष आयुष्य क्षय होना 
नही जानता, (समाति से साहसकारि म्दे) किन्तु वह मूर्ख वस्तुओं पर ममता करता 
हुंआ पापकर्म करने का साहस करता है । (अहो ये राओ परितप्पमाणों) वह रात- 
दिन चिन्ता मे सतप्त रहता है, (अजरामरेव्व अद्ठेसु सूढें) वह मृढ अपने को अजर- 
अमर की तरह मानता हुआ धघन'मे आसक्त रहता है । 
के भावार्थ 
आरम्भ में आसक्त अज्ञानी जीव यह नही समझता कि एक दिन यह 
आयुष्य समाप्त हो जाएगी, वल्कि वह विवेकमृढ वस्तुओ पर ममत्व करता 
१ जकियेव फलदा पूसा, न ज्ञान फलद मतस्‌ू । 
यत स्त्रीमक््यमभोगसो, न ज्ञानात्‌ सुखितों भवेत्‌ ॥ 


७७ सुत्रकृताग सूत्र 


मार्ग का आश्रय लेकर अक्रियाबाद-सिद्धान्त से भी आत्मा के वन्‍्ध और मोक्ष का 
अस्तित्व बताते है। परन्तु वे अज्ञजीव वन्धमोक्ष का स्वरूप जानते तो वन्ध के कारण- 
भूत आरम्भ एवं विपयो मे आसक्त क्यो होते ? वे अहिसाधर्म को मोक्ष का कारण 
मानते तो हिंसाजनक आरम्भो--विविध आरस्भो मे क्यो प्रवृत्त होते हैं ? परन्तु देखा 
जाता है कि साख्यमतवादी बन्धन-मोक्ष के विपय मे केवल गाल वजाते है, बन्ध 
के कारणो से दूर होकर मोक्ष के कारणों मे प्रवृत्ति नही करते। क्योंकि वे रसोई 
पकाने-पकवाने आदि की किया गे प्रवृत्त होते है, हरी वनस्पति का छेदन-भेदन करते 
हैं, कच्चे (सचित्त) पानी का उायोग पीने, रसोई बनाने व स्नान आदि मे करते 
हैं। इस प्रकार सावद्य कार्यो मे श्रवृत्त सास्यचादी श्रृत-चारित्ररूप धर्म मोक्षमार्ग को 
नही जानते । 
मूल पाठ 
पुढो य छुंदा इह माणवा उ, किरियाकिरिय च पुढो य वाय । 
जायस्स बालस्स पकुव्व देह, पवड॒ढई वेरमसजयस्स ॥१७॥ 
सर छाया 
इथक्‌ छत्दा इह मानवास्तु, क्रियाउक्रिय पुथक्वादम । 
जातस्य बालस्प प्रकृत्य देह, प्रवघते वैरमसयतस्य ॥१७॥। 
अन्वयार्थ 
(इह माणवा उ पुढो छदा) इस ससार मे मनुष्यो की रुचियाँ भिन्न-भिन्न 
होती है, (किरियाकिरिय च पुढो य बाय) इसलिए कोई क्रियावाद को मानते है और 
कोई उससे भिन्न अक्रियावाद को । (जातस्स बालस्स पकुष्व देह) वे जन्मे हुए 
(सद्य जात) बालक के शरीर को काटकर अपना सुख पैदा करते है, (असजयस्स बेर 
पवड्ढई) वस्तुत ऐसे असयमी व्यक्ति का वैर (प्राणियो के साथ) बढता जाता है । 
0० 
जगत्‌ मे मनुष्यो की रुचियाँ भिन्‍न-भिन्‍न होती हैं। इस कारण कोई 
क्रियावाद को मानता है तो कोई उससे विपरीत अक्रियावाद को । तथा कोई 
ताजे जन्मे हुए बच्चे के शरीर को काटकर अपना सुख मानते है, वस्तुत ऐसे 


भसयमी लोग दूसरो के साथ बैर ही बढाते हैं । 
व्याख्या 
अज्ञान , भतो के एकान्त आध्षय से समाधि नहों 
इस विश्व मे भिन्‍न-भिन्‍न रुचियों के मनुष्य हैं। इसी कारण कोई एकान्त 
क्रियावाद को मानते हैं और कोई एकान्त अक्रियावाद को | क्रियावादी कहते है कि 
पुरुषो को किया ही फल देती है, ज्ञान नही क्योकि सन्नी, भोज्यपदार्थ एवं भोगों 
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की वस्तुओं के शञान-मात्र से कोई सुखी नहीं होता ।" इस प्रफार नियाबारी जिया 
को ही फलदायी मानकर एकास्त क्रियावाद का आश्रव लेते है। इसके विपरीत 
अकियाचादी अपना ही राग जलापते है। इसका स्वरूप आगे चलकर बताया जाएगा । 
कहने का आशय यह है कि इस संसार भे नाना प्रकार की रुचि वाले मनुष्य है । 
कोई एकान्त क्रियावांद का आश्रय लेकर मोक्ष की प्रत्पणा करते है और कोई 
अक्रियादाद को लेकर, परन्तु दोनी ही एकान्तवादी है, भोक्ष का स्वरूप टोनो ही सम्बकू- 
रूप से नदी जानते । कई तो आरम्म भे आमक्त और इन्द्रियो के गुलाम वनकर 
सुख-शान्ति एवं सम्मान-अततिष्ठा की तालसा से सुख की इच्छा से युक्त, हिताहित 
विवेकविकल, तुरन्त जन्मे हुए बालक के शरीर को कावकर दुकडे-टुकड़े करके जानन्द 
मनाते है । इस प्रकार चूस री को पीछा देने वाली क्रिया करने वाला तथा किसी भी 
पाप से अनिवृत्त असबती जीव उन प्राणियों के साथ सैकडी जन्मी तक चलने चाले 
पारस्परिक बैग को वढाता है। यहाँ जायत्स बालस्स पकुंव्व देह' के वदले 'जायाएं 


बालस्तस पगब्भणाएं पाठ भी मिलता है, जिसका अर्थ है--दयारहित तथा हिसादि 


कार्यों मे प्रवृत्त अज्ञानी जीव की जो हिसावाद मे धृष्ठता है, उससे प्राणियों के साथ 
उसका वेर ही बढता है | 


ह मूल पाठ 
आउव्खय चेव अबुज्कममाणे, ममाति से साहसकारि मदे । 
अहो य राओ परितप्पमाणे, अद्ठेसु मूढ़े अजरामरेब्व ॥१५॥ 


सस्कृत छाया 
आयु क्षय चेवाबुध्यमान ममेति स साहसकारी मन्‍्द। 
अहनि च रात्रौ परितप्यमान अर्थेषु मृढोडजरामर इव ॥१८॥ 


अन्वयार्थ 
(आउव्लय चेव अदुज्ञमाणे) आरम्भ मे आसक्त 
पूरुष आयुध्य क्षय होना 
नही जानता, (प्रमरति से साहसकारि भदे ) किन्तु वह मूर्ख वस्तुओं पर ममता करता 
हुआ पापकर्म करने का साहस करता है । (अहो य राओ परितप्पमाणों) वह रात- 
दिन चिन्ता मे सतप्त रहता है, (अजरामरेब्य जद्ठेसु सूढ्े) वह मृढ अपने को अजर- 
अमर की तरह मानता हुआ घन भे आसक्त रहता है। 
आरम्भ मे जोक 
आसक्त अनज्ञानी जीव यह नही समझता कि एक दि 
530 न यह 
आजुष्य समाप्त हो जाएगी, बल्कि वह विवेकमूढ वस्तुओ पर ममत्व करता 
१ क्रियेव फलदा पुसा, न ज्ञान फलद भतमू ॥ 
यव स्वरीभक्ष्यमोगशो, न ज्ञानात्‌ चुखितो भवेत ॥ 


८०६ सूत्रकृताग सूत्र 


हुआ दिन-रात नाना प्रकार की चिन्ताओ से बेचेन रहता है। वह अपने 
आपको अजर-अमर समझता हुआ घन में आमक्त रहता है । 
व्याख्या 
इन्हे किसी भकार फी समाधि प्राप्त नहीं होती 
इस गाथा मे ऐसे लोगो का उल्लेख शास्त्रकार ने किया है, जिन्हे द्वव्य- 
समाधि भी प्राप्त नही होती, भावसमाधि तो बहुत दूर की बात है । ऐसे लोग 
समाधि से कोसो दूर रहते हैं । 
जैसे तालाब का बाँध टूट जाने पर उससे निकलते हुए पानी को मछली नही 
जान पाती है, वैसे ही समाधि के शत्रू, मृढ लोग अपनी आयु प्रतिदिन क्षीण हो रही 
है, इसे नही जानते । 
एक बनिये ने बद्ुत परिश्रम करके पर्याप्त धन कमाया । उसने सोचा कि 
अगर राजा, चोर या मेरे भाइयो को पता लग गया तो वे इस धन को ले लंगे। 
अत नगरी के बाहर इसे गाढ आऊँ। यह सोचकर घन की थैली लेकर चुपके से 
वह रात को चल पडा और उज्जगिनी नगरी के वाहर जाकर एक पेड के नीचे बैठ 
गया । वह वहाँ बेठा बैठा रातमर यही सोचता रहा कि इस धन को यहाँ गादूँ या 
नही, यदि नही गाढूँगा तो राजा आदि को पता लगने पर वे ले लेगे | यहाँ घन 
गाढने से कही किसी ने देख लिया या किसी के हाथ पड गया तो मेरा सर्वेस्व घन 
चल। जायेगा । इसी उधेड बुन मे सारी रात वीत गई, उजाला होने लगा | घन 
गाढने की धुन में ही वह गड़्ढा खोद रहा था कि तभी राजपुरुष आ घधमके | वे 
उसको चोर समझकर उसका सब घन छीनकर ले गए । जैसे उस बनिये ने धन 
की चिन्ता मे सोचते-सोचते रात्रि कब व्यतीत हो गई, यह नही जाना, इसी प्रकार 
घनासक्त म्रुढ लोग धन की धुन मे पडकर अपनी आयु का नष्ठ होना नही जानते 
और आरणम्म-परिग्रह मे रात-दिन डूबे रहकर साहसपुर्वक पापकर्म करते रहते हैं । 
कई जीव मम्मण बनिये की तरह कामभोग के पिपासु होकर अहर्निश धन-उपार्जन 
के लिए चिन्तित और व्यम्न होते हुए आतंध्यान करके शरीर को क्लेश देते रहते हैं । 
इसीलिए कहा है-- 
अजरामरवद्‌ बाल क्लिश्यते घनकाम्यया । 
दाइवत जीविन चेव मनन्‍्यमानो घनानि चर ॥। 
मैं अजर-अमर रहूंगा, इस आशा से अज्ञानी जीव धन की कामना से 'लिेश 
पाता है । साथ ही वह अपनी जिंदगी और धन दोनो को शाश्वत मानता है । 
धनार्थी जीव अपने आपको अजर-अमर मानकर अहनिश घन के पीछे दौड लगाता है, न॑ 
खाने का ठिकाना है, न सोने का । धन की रक्षा के लिए जमीन खोदता है, कभी पहाड 
पर खोदता है। कही भी उसके चित्त को चैन नदी । इस प्रकार हाय-हाय करते हुए 


समाधि दशम अध्ययन घ््०७ 
एक दिन सौत आ धमकती है और वह हाथ मलता रह जाता है। ऐसा व्यक्ति किसी 
भी प्रकार की समाधि कैसे प्राप्त कर सवता है ? 


जहाहि वित्त पसवो य सब्व जे बंधवा जे य पिया य मित्ता । 
लालप्पई सेषवि य एइ मोह, अन्न जणा तस्स हरति वित्त ॥१६९॥ 


स्‌_ ए 
जहाहि वित्त च पशुदच सर्वान्‌ ये वान्धवा ये च प्रियाइच मित्राणि | 
लालप्यतते सोईषपि चैति मोहग्‌ अन्येजनास्तस्थ हरन्ति वित्तमू शश्षा 
अन्वयार्थ 
(वित्त सब्ब वसवो य जहाहि) धन तथा समस्त पशु आदि का त्याग करो | 
(जे बधवा जे य पिया य मित्ता) तथा जी वान्धव, प्रियजन एवं मित्र है, वे वस्तुत 
कुछ सी उपकार नही करते । (सेडवि लालप्पई) तथापि मनुष्य, पशु, प्रियजन आदि 
के लिए धार-बार शोकाकुल होकर प्रलाप करता है, (एड य मोह) और मोह को 
प्राप्त होता है। (मन्ने जणा तसस वित्त हरति) उसके मरने पर उसके द्वारा अत्यन्त 
वलेश से उपाजन किये हुए उस घन को दूसरे लोग ही हडप जाते हैं | 
भगवा 
घन और पशु आादि समस्त पदार्थों को छोडो। तथा जो बाघधव है, 
प्रियजन हैं और मित्र हैं, वे वस्तुत कुछ भी उपकार नही करते, फिर भी 
मनुष्य इनके लिए विलाप करता है, मोहग्रस्त होता है। किन्तु उसके मर 
जाने पर उसका अत्यन्त क्लेश से कमाया हुआ सब घन दूसरे ही लोग हजम 
कर जाते हैं । 


व्याय्या 
मसत्व का पुतला समाधि नहीं पा सकता 
इस गाथा में ममता से पूर्ण मनुष्य की अधम एवं क्लेशयुक्त दशा का वर्णन 
किया गया है। जो लोग यह समझते हैं कि धन, पशु, बन्घु-बान्धव, परिजन बादि 
से शान्ति, सुख और समाधि प्राप्त होती है, वे क्रम मे हैं। शास्त्रकार ने उनको 
अधम दशा का कच्चा चिट्ठा खोलकर रख दिया है । गुरुजनो द्वारा घन, पशु एवं 
स्वजनो के प्रति ममत्व त्याग का वार-बार उपदेश देने पर भी उक्त पध्रान्ति के 
शिकार सोहीजन इनका ममत्व नही छोडते, बल्कि जो कुछ भी उपकार नहीं कर 
सकते, उनके लिए वह मोह करके बार-बार झूरता है, रोता है, मोहवश उनको सुख 
देने के लिए घन कमाता है। किन्तु कण्डरीक के समान रूपवान, मम्मण वणिक्‌ की 
तरह घनवान और तिलकासेठ की तरह घान्यवान होने पर भी ऐसे मोही पुरुष 


दण्प सूत्रकृताग सूत्र 


समाधि को नही प्राप्त कर सकते । बल्कि अत्यन्त दुख से जो घन उसने कमाया 
था, उसे उसके मस्ते ही दूसरे लोग हडप जाते है, वह पछताता हुआ पापकर्म की 
गठडां सि* पर लिए हुए परलोक को विदा हो जाता हे | यह हे ममत्व के पुतलो की 
समाधिहीन दशा ! यह जानकर साधक को इन सबके प्रति ममत्व एवं पापकर्म का 
सर्वथा त्याग करके समाधिनिष्ठ बनना चाहिए । 

मूल पाठ 


सीहंँ जहा खुड्डमिगा चरंता, दूरे चरती परिसकमाणा ॥ 


एवं तु मेहावी समिक्ख धम्म, दूरेण पांव परिवज्जएज्जा ॥२०॥। 
सस्कृत छाया 
सिह यथा क्षुद्रमृगाइचरन्तो, दूरे चरन्ति परिशकमाना । 
एव तु मेघावी समीक्ष्य धर्म दूरेण पाप परिवर्जयेत्‌ ॥२०।। 
अन्वयार्थ 
(चरता खुड्डमसिंगा सीह परिप्तकमाणा) वन मे विचरण करते हुए छोटे-छोटे 
मृग सिंह के भय के आशकित होते हुए (ट्ूरे चर॒त्रः) द्र ही चरते हैं या विचरण 
करते है। (एव तु मेहावी घम्म समिवस् ) <सी प्रकारे बुद्धिमान साधक धर्म की 
रक्षा का विचार करके पाप से शकित हुए (पाव दूरेण परिवज्ज्मएज्जा) पाप का दूर 
से शी त्यप्ग कर दे । 
भावाथे 
जैसे वन मे विचरते हुए छोटे मृग मृत्यु की आशका से घिंह से बहुत 
दूर चरते है या विचरते है, इसी तरह बुद्धिमान साधक धर्म की रक्षा का 
विचार करके पाप से दरक्ति होकर दूर से ही पाप को तिलाजलि दे दे । 
व्याख्या 
समाधिप्रार्थी साधक पाप फो पास न फटकने दे 
शास्त्रकार एक हृष्टान्त द्वारा पाप से दूर रहने की वात समझाते हैं! जैसे 
मृग आदि छोटे-छोटे पशु अपने आहार की तलाश मे घमते हुए अपना घाव करने 
वाले सिंह से डरकर दूर-दुर विचरते हैं, वैसे ही मर्यादाशील मेधावी मुनि धर्म की 
घात वाले पाप की आन्य्का से उससे मन-वचन काया से दूर ही रहे, पाप को पास 
न फटकने दे । अपना जीवन ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तपरूप धर्म के आचरण मे लगाए, 
तमी भमाधि प्राप्त होगी । 
लें 
सबुज्भमाण उ णरे मतीम, पावाउ अप्पाण निव्ट्टएज्जा । 
हिसप्पसूयाइ दुह्ाइ मत्ता, वेराणुबधोणि महष्भयाणि ॥२१॥ 


क्षमा दशम अध्ययन की 
स धर पए 
सम्बुध्यमानस्तु नरो मतिमान्‌ पापात्वात्मान निवर्तेयेतू . । 
हिसाप्रसूतानि दु खानि मत्त्वा, वैरानुववीनि महाभमानि ॥२१॥ 
अन्वयार्ध 
(सबुज्यमाणे उ मतीम णरे) धर्म को मम्यक्‌ प्रकार से समझने बाला बुद्धि- 
मान साधक (अप्पाण पावाउ निचद्टएज्जा) उपनी आत्मा को पापकर्म से लिवृत्त 
करे। ((हिसप्पसूथाइ वेराणुबधीणि महब्भवाई बुहाइ मत्ता) हिंसा से उत्पन कर्म 
वैर बॉधने वाले है, वे महाभयोत्पादक है तथा दुख देते है, यह्‌ मानकर हिसो न 
करे । हि 
भावाय 
धमम के तत्त्व को समझने वाला वुद्धिशाली पुए्प अपने आपको पाप 
से दुर रखे । क्योंकि हिसा से उत्पन्न पापकर्म जन्मजन्मान्तर तक वैर 
बधाने वाले होते है, वे अत्यन्त खतरनाक एव दु खदायी होते है, यह जान- 
कर साधक हिंसा न करे । 
ध्यास्या 
समाधिधर्सज्ष हिस[दि पापो से दूर रहे 
इस गाया मे शास्त्रकार यह बताते है कि समाधिधर्म को समझने वाला 
साधक हिंसादि पापकर्मो से दूर रहे । ऐसे साधक के लिए दो विशेषण यहाँ प्रयुक्त 
किये गये हैं. सबुज्यमाणे सत्तीस अर्थात जो साधक प्रशसनीय बुद्धि से युक्त है, मुमुश्षु 
है, श्रत-चारिव्ररूप घममें या भावसमाधिरूप धर्म को समझता है। वह शास्त्र- 
विद्वित कर्मों में प्रवृत्त होने से पहले निषिद्ध कर्मो (पापरो) का त्याग करे, यात्ती हिसा, 
झूठ आदि पापकर्मो से अपने जापको अलग रखे । क्यो अलग रखे ? इसके लिए 
कहते हैं--'हसुप्पसूपाइई. सहब्भयाणि', वयोकि हिंसा से जन्य पापकर्म अत्यन्त 
भयानक, वेरपरम्प्रा बाधने वाले तथा दु खदायक होते हैं। अर्थात्‌ हिसा से सैकढो 
जन्मों तक प्राणियों के साथ बैर चलता है, चह नरक आदि महादु खमय स्थानों मे 
ले जाता है । वह पाप बहुत ही भयजनक है। यह जानकर साधक स्वय को पाय से 
दूर रखें। यहाँ 'निव्याणसूएथ्व परिष्वएज्जा' पाठान्तर भी है, जिसका भावाथे है-+- 
जैसे युद्ध से लौटा हुआ पुरुष निवृत्त होकर किसी की हिसा नही करता, वैसे साव- 
च्यानृष्ठान से रहित पुरुष किसी की हिंसा न करे, सयम पालन मे प्रगति करे | 


सुल पाठ 
मुस्त न तूया मुणि अत्तगामी, णिव्वाणमेय कसिणं समाहि । 


सगे न कुज्जा न य कारवेज्जा, करंतमनन पि य णाणुजाणे ॥२२॥ 


८१० सूच्र॒कताग सूत्र 


सर छाया 


मृषा न ब् यान्मुनिराप्तगामी, निर्वाणमेतत्‌ कृत्स्स समाधिम | 
स्वय न कुर्यानू न च कारयेतू, क्ुवेन्तमन्यमपि च नानुजानीयात्‌ ॥२२॥ 
अन्वयार्थ 
(अत्तगाम्रो मुणि सुस्त न बुया) आप्त पुरुषों (सर्वज्ञो) के मार्ग पर चलने 
वाला मुनि झूठ न वोले । (एय णिव्वाण कसिण समाहि) यह असत्यमापण का 
त्याग ही निर्वाण--मोक्ष है और यही भावसमाधि कही गई है। (सथन | + 
नय कारवेज्जा, मन्‍न पिय ण अणुजाण) साधु स्वय असत्य का तथा दूसरे 
महान्नतो के अतिचारो --दोपो का स्वय सेवन न करे, दूसरे से सेवन न कराए, और 
इनका सेवन करत्ते हुए अन्य व्यक्ति को भी अच्छा न समझे । 
भाषाये 
आप्त पुरुषों के मार्ग का अनुयायी साधु असत्य न बोले, क्योकि 
इस असत्यभाषण के त्याग को ही सम्पूर्ण भावसमाधि और मोक्ष कहा गया 
है। इसी त्तरह साध हिसा, झठ आदि पापो या अन्य ब्रतो के दोषो का 
सेवन स्वय न करे, दूसरे से सेवन न कराए और जो इनका सेवन करता हो 
उसे अच्छा न समझे । 
बयाख्या 


असत्य एवं अन्य पापो से दूर रहना ही सम्पुर्ण समाधि 

इस गाथा मे समस्त पापो से दुर रहने को हो सम्पूर्ण समाधि या. निर्वाण 
कहा गया है। साधक को असत्य आदि पापो का कृत-कारित-अनुमोदित रूप से 
त्याग क्यो करना चाहिए ? इसके लिए शास्त्रकार कहते है---'भत्तगासरी । भाप्त- 
गामी का अथ है--आप्त पुरुषों के बत्ताए मार्ग पर चलने वाला। आप्त के अर्थ 
होते हैं- आप्त यानी मो, या हितेषी, या वीतराग, रागादि दोष जिसके नष्ट 
हो गए हो, वह महापुरुप, अथवा सर्वज्ञ, उनके बताए मार्ग पर चलने वाला आप्त- 
गामी है । आप्तगामी होने के कारण मुनि झूठ न बोले । असत्य-त्याग ही मोक्ष है, 
वही सम्पूर्ण मावसमाधि बवाई है। स्नान-मोजन आदि से या शन्दादि विपयो के 
सेवन से जो साभारिक समाधि उत्पन्न होती है, वह निश्चित या आत्यन्तिक नही 
है, असम्पूर्ण है, ज़बकि यह समाधि निश्चित, आत्यन्तिक और सम्पूर्ण है। अत 
साध असत्य आदि समस्त पापो को या ब्नतो से सम्वन्धित अतिचारो (दोयो) का 
तीन करण और तीन योग से त्याय करे) तमी वह सम्पुर्ण समाधि का आराधक 


हो सकता है | 


समाधि दशम अध्यण्न प्प्र्‌१ 


सूल 
सुद्ध सिया जाए न दूसएज्जा, अमुच्छिए ण य अज्कोववन्ने । 
घित्तिम विमुक्के ण य पुयणट्ठी,न सिलोयगामी य परिव्वएज्जा ।[२३॥ 


सस्कृत छाया 
शुद्ध स्थाज्जाते न दूपयेत्‌ अमूच्छितो न चाध्युपपन्न | 
धृत्तिमान्‌ विमुक्तो न च पूजनार्थी, न इलोककामी च परिन्नजेतु ॥२३॥ 


अन्वयाय्थ 
(सिखा. जाए न दूसएज्जा) उदगमादि-दोपरहित शुद्ध आहार मिलने 


पर साधु राग-हूं प करके चारित्र को दूषित न करे । (अमसुच्छिए ण थ अज्ञोव्चन्ने ) 
तथा उस आहार मे मृच्छित होकर वार-बार उसकी लालसा न रखे । (घितिम 
विमुक्के) साधु घृतिमान और वाह्म-आभ्यन्तर परिग्रह से मुक्त बने । (ण थे पृथणद्छो 


नये सिलोधगासी) साधु अपनी पूजा-प्रतिष्ठा और कीति की कामना न करें। 
(परिव्वएज्जा ) किन्तु शुद्ध सयम-पालन मे उच्यत रहे । 


उद्गमादि दोष से रहित शुद्ध आहार प्राप्त होने पर साधु राग-द्वे ष- 
युक्त होकर चारित्र को दूषित न करे। तथा उत्तम आहार मे भूच्छित न 
हो और न ही बार बार वैसे आहार की लालसा रखे । साधु घैयेंवान्‌ और 
वाह्याभ्यन्तर परिग्रह से मुक्त होकर रहे, त्तथा वह अपनी पूजा-प्रतिष्ठा और 
कोति की अभिलाषा न रखते हुए शुद्ध सयम॒ का पालन करे | 

व्यास्या 


आप्ररसमाधि के लिए क्‍या हेय उपादेय ? 
साधु को आचारसमाघि के लिए कुछ बातें त्वाज्य समझनी चाहिए और 
कुछ उपादेय । (१) यदि निर्दोष आहार प्राप्त हुआ हो तो उस आहार का सेवन 
करते समय राग-हंप न करे, क्योकि मनोज्ञ आहार के प्रति आसक्ति होगी, और 
अमतोज्ञ के प्रति घुणा होगी तो साधु अपने चारित्र को दूषित कर लेगा। (२) 
मनोज्ञ सरस आहार मे भूच्छित न हो, और न ही वार बार वैसे आहार की अभि- 
लापा करे । (३) मपनी पूजा-अतिष्ठा और कीति की कामना न करे | (४) घृतिमान 
हो और (५) वाह्मय-आस्यन्तर परिय्रह से विमुक्त हो । 
न है दृष्टि से आचारसमाधि के लिए तीन वातें त्याज्य है, और दो ६2९ 
का कह १५226 भी निर्दोप ढग से कप तो उसका निर्दोष आहार 


का सुत्रकृताग सूत्र 


सर छाया 
मृषा न ब्रूयान्मुनिराप्तगामी, निर्वाणमेतत्‌ कत्स्सन समाधिम । 
स्वय न कुर्यानू न च कारयेतु, कुर्वन्तमन्‍्यमपि च नानुजानीयात्‌ ॥२२॥ 
रथ 
(अत्तगामों मुणि घुस्त न बूया) आप्त पुरुषों (सर्वज्ञो] के मार्ग पर चलने 
वाला मुनि झूठ न वोले । (एय णिन्वाण कसिण समाहि) यह असत्यमापण का 
त्याग ही निर्वाण--मोक्ष है और यही भावसमाधि कही गई हे। (सयन | 
न य कारवेज्जा, करतसन्न पि य ण अणुजाणे) साधु स्वय असत्य का तथा दूसरे 
महाश्नतो के अतिचारो --दोपो का स्वय सेवन न करे, दूसरे से सेवन न कराए, और 
इनका सेवन करते हुए अन्य व्यक्ति को भी अच्छा न समझे । 
भावाये 
सर्वेज्ञ आप्त पुरुषों के मार्ग का अनुयायी साधु असत्य न बोले, क्योकि 
इस असत्यभाषण के त्याग' को ही सम्पूर्ण भावसमाधि और मोक्ष कहां गया 
है। इसी तरह साधु हिसा, झूठ आदि पापो या अन्य ब्रतो के दोषो का 
सेवन स्वय न करे, दूसरे से सेवन न कराए और जो इनका सेवन करता हो 
उसे अच्छा न समझे । 
व्यास्या 


असत्य एवं अन्य पापो से दूर रहना ही सस्पुर्ण समाधि 

इस गाथा में समस्त पापो से दूर रहने को ही सम्पूर्ण समाधि या निर्वाण 
कहा गया है । साधक को आदि पापो का कृत-कारित-अनुमोदित रूप से 
त्याग क्यो करना चाहिए ? इसके लिए शास्त्रकार कहते है---'अत्तगामी ।' आप्त- 
गामी का अर्थ है--आप्त पुरुषो के बताए मार्ग पर चलने वाला। आप्त के अर्थ 
होते है- आप्त यानी मोक्षमार्ग, या हितैषी, या वीतराग, रायादि दोष जिसके नष्ट 
हो गए हो, वह महापुरुष, अथवा सर्वज्ञ, उनके बताए मार्ग पर चलने वाला आप्त- 
गामी है । आप्तगामी होने के कारण मुनि झूठ न बोले । असत्य-त्याग ही मोक्ष है, 
यही सम्पूर्ण मावसमाधि बताई है । स्वान-मोजन आदि से या शब्दादि विपयो के 
सेवन से जो सामारिक समाधि उत्पन्न होती है, वह निश्चित या आत्यन्तिक नही 
है, असम्पूर्ण है, ज़वकि यह समाधि निश्चित, आत्यन्तिक और सम्पूर्ण है। अत 
साधु असत्य आदि पापो को या श्रतों से सम्बन्धित अतिचारों (दोपो) का 
तीन करण और तौन योग से त्याग क्रे। तभी वह सम्पूर्ण समाधि का आराधक 


हो सकता है| 


समाधि दशस अध्यय्न 


मूल 
सुद्ध सिया जाए न दूसएज्जा, अमुच्छिए ण य अज्कोववन्ने । 
घितिम विमुक्के ण य पृषणट्ठी,न सिलोयगामी य परिव्वएज्जा || २३॥ 


त॑ छाया 
शुद्ध स्थाज्जाते न दूपय्रेत्‌ अमूच्छितो न चाध्युपपन्न । 
धृतिमान बिमुक्तो न च पूजनार्थी, न इलोककामी च परित्रजेतु ॥२३॥। 
अन्वयार्थ 
(सिया.. जाए न दूसएज्जा) उद्गमादि-दोपरहित णुद्र आहार मिलने 
पर साधु राग-ई प करके चारित्र को दूषित न करे । (अमुच्छिए ण य अज्ञोववन्ने ) 
त्था उस आहार भे मूच्छित होकर वार-वार उसकी लालसा न रखें। (घितिम 
विमुक्के) साधु घृतिमान और बाह्य-आभ्यन्तर परिपग्रह से मुक्त वने | (ण य पुयणदठी 
न ये सिलोयगासी) साधु अपनी पूजा-प्रतिष्ठा और कीति की कामना न करे । 
(परिव्वएज्जा ) किन्तु शुद्ध सयमम-पालन मे उद्यत रहे । 
भावार्थ 
उद््‌गमादि दोष से रहित शुद्ध आहार प्राप्त होने पर साधु राग-द्वे प- 
युक्त होकर चारित्र को दूषित न करे। तथा उत्तम आहार मे मूच्छित न 
हो और न ही बार-बार वैसे आद्वार की लालसा रखे । साधु धेयेंचान और 
वाह्मभ्यन्तर परिग्रह से मुक्त होकर रहे, तथा वह अपनी पूजा-प्रतिष्ठा और 
कौति की अभिलाषा न रखते हुए शुद्ध सयम का पालन करे । 
व्याख्या 
आचरससाधि के लिए क्‍या हेय उपादेय ? 
साधु को आचारसभाधि के लिए कुछ बातें त्याज्य समझनी चाहिए और 
कुछ उपादेय । (१) यदि निर्दोष आहार प्राप्त हुआ हो तो उस आहार का सेवन 


करते समय राग-द्व प न करे, क्योकि मनोजश्ञ आहार के प्रति अस्सक्ति होगी, और 
अमनीज्ञ के प्रति घृणा होगी तो साधु 


घुं अपने चारित्र को दूषित कर लेगा। (२) 
मनोज्ञ सरस आहार भे मूच्छित न हो, 


और न ही बार-बार वैसे आहार की अभि- 
लापा करे । (३) अपनी पूजा-अतिष्ठा और कीत को कामना न करे । (४) घृतिभान 
हो और (५) वाह्म-आम्यन्तर परिय्रह से विमुक्त हो। 
बेस हा दृष्टि से आचारसमाधि के लिए तीन बातें त्याज्य हैं, और दो बातें 


निर्दोप आहार का सेवन 
साना सफल है । कहा भा है. न भी निर्दोष ढंग से पे तो उसका निर्दोष आहार 


प्र सूत्रकृताग सूत्र 


वायालीसेसणसकडमि गहणमि जीव ! न हु छलिओ | 
इण्हि जह न छलिज्जसि भुजतो रागदोसेहि ॥ 

“हे जीव ! ब्यालीस दोपरूप गहन सकट में तो तूने घोखा नहीं खाया, 
लेकिन अब उस भोजन को सेवन करते समय तू रागढ्व प करके घोखा नही खाएगा 
तो तेरा निर्दोष आहार लाना और करना सब सफल है।” साथ ही सरस आहार 
मिलने पर साधु रागवश उसे वार-बार पाने की इच्छा न करे, किन्तु केवल सयम 
के निर्वाह के लिए यथाप्राप्त आहार करे । कभी-कभी ऐसा भी होता हैं कि अच्छा 
आहार मिलने पर प्राय ज्ञानी पुरुप की भी विशिष्ट अभिलापा हो जाती है, इसलिए 

7र कहते है--'अमुच्छिए ण य अज्ञोववन्ने! अर्थात्‌ प्राप्त सरस आहार मे 
मूच्छित न हो और अप्राप्त सरसत आहार की इच्छा न करें। किसी अनुमवी साधक 
ने कहा है-- 
भुत्तमोगो पुरा जोथअवि गीयत्थोष्वि य भाविओ। 
सतेसाहारमाईसु, सोध्वि खिप्प तु खुन्भइ ॥ 

“--नजो मुक्त भोगी है, गीतार्थ है एव जो आत्म-मावना मे सदा प्रवृत्त रहता 
है । वह साधक भी उत्तम आहार प्राप्त होने पर शीघ्र उसकी आकाक्षा करने लगता 
है ।' बाकी जो हेय वातें हैं, वे भी स्पप्ट है और उपादेय भी स्पष्ट है । 

मूल पाठ 
निक्खम्म गेहाउ निरा _], काय॑ विउसेज्ज नियाणछिन्ने । 
णो जीविय णो मरणाभिकंखी ,चरेज्ज भिवख्‌ वलया विमुक्‍्के ॥२४॥। 
(त्ति बेसि॥। 
स | 
निष्क्रम्य गेहातु निरवकाक्षी, काय व्युत्सूजेच्छिन्ननिदान ] 


नो जीवित, नो मरणावकाक्षी, चरेद्‌ भिक्षुवेलयाद्‌ विमुक्त ॥रथ॥ 
॥ इति ब्रवीसि ॥ 


अन्वयार्थ 
(गेहा उ निवखस्स) साधु घर से निकलकर यानी दीक्षा घारण करके 
(नि ?ै) अपने जीवन मे निरपेक्ष हो जाय । (काय बिउसेज्ज) तथा शरीर का 
व्युत्सगं करे, (नियाणछिन्ने) तथा अपने तप के फल की कामना (निदान) न करे, 
(बलया विमुक्के) ससार (दुनियादारी) के चक्कर से विमुक्त होकर (णों जीविय णो 
कसी चरेज्ज) वह जीवन और मरण की आकाझा न रखता हुआ विचरण 


करे | 


समाधि दशम अध्ययन कम 


भावाथ 
प्रत्रज्या ग्रहण किया हुआ साधक अपने जीवन मे निरपेक्ष होकर 
रहे । वह शरीर पर से ममत्व का व्युत्मर्ग (त्याग) करे | तथा वह अपनी 
तपदचर्या के फल की कामना (निदान) न करे तथा सासारिक झजझटो से 
अलग रहकर जीने और मरने दो इच्छा न रखता हुआ विचरण करे | 
व्याख्या 

आदर्श तप समाधि फे पाँच मुलमतन्र 

इस गाथा से अध्ययन का उपसहार करते हुए शास्वकार तपस्पा से प्राप्त 

होने वाली भावसमाधि का आदशो प्रस्तुत करते हैं। इसके लिए शास्त्रकार ने 
५ भमूलमन्त्र आदर्श तप समावि के रूप मे प्रस्तुत किये है--(१) प्रव्नज्या ग्रहण करके 
साधु अपने जीवन मे निरपेक्ष हो जाय, (२) देह पर ममत्व का विसर्जन करे, 
(३) अपनी तपस्या के फल के रूप मे भोगाकाक्षा (निदान) ने करे, (४) सासारिक 
झझटो से अलग रहे, और (५) न जीवन की आकाक्षा करे, न मृत्यु की | साधु अगर 
अपने भे किसी से कुछ अपेक्षा रखेगा तो उसकी अपेक्षा पूरी न होने पर उसे दुख 
होगा, अपेक्षा पूरी हो गई तो लोभ और परावलम्वन बढेगा | इसलिए निरपेक्षता ही 
आदशें समाधि का पहला मत्र है। दूसरा है--काय-द्युत्सर्ग। इसका अभ्यास हो 
जाने पर साधु कही सी कैसे भी निकृष्ट स्थान मे भी सतोप से रह सकता हैं। तीसरा 
मत्र हे अपनी साधना के फलस्वरूप भोगाकाक्षा करना, सौदेवाजी है और यह सौदा 
भी धघादे का है। इसलिए साथु को निदान (नियाणा) से दूर रहना चाहिए । चौथा 
समाधिमत्र है - सासारिक क्षझ्टों से मुक्त रहे । वास्तव मे जब साधु सासारिक झलप्नटो 
मे फेंस जाता है, तब उसकी मानसिक शाति भग हो जाएगी, समाधि खतरे मे पड़ 


जाएगी । और पाँचर्वा मन्र हैं-.जीवन-मरण की जआाकाक्षा से रहित होना । जब साधक 
अधिक जीने की या कष्ट जाने पर जल्दी मरने 


की आकाक्षा करेगा तो उससे कर्मक्षय' 
के बजाय कर्मेबन्धन ही अधिक होगा । इसलिए बह पाँचवाँ मत्र भी उत्तम है। इस 
अंक जादर्शे तप समाधि के ५ मुलमन्नो के अनुसार साधक को अपना जीवन ढालना 
चाहिए । 


दस भकार सूत्रकृताग सूत्र का वशम समाधि-अध्ययन् अमर 
पी "सुल्न-बोधिनी 


_पधि नामक दशस अध्ययन प्त्त 


” » एकादश अध्ययन 


अध्ययन फा सक्षिप्त परिचय 

दसवे अध्ययन की व्याख्या की जा चुकी है। अब ग्यारहवाँ अध्ययन भारम्भ 
किया जाता है। दसवे अध्ययन मे माव-समाधथि का निरुपण किया गया है, जो 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र तथा तपरूप है, और इस अध्ययन मे वर्णित भावमार्ग भी 
यही है 

इस अध्ययन का नाम 'मार्ग' है। यहाँ प्रशस्तज्ञान आदि भावमार्ग के 
आचरण का वर्णन है। इस अध्ययन का विषय समाधि नामक दसवें अध्ययन से 
मिलता-जुलता है | इसमे उसी प्रशस्त भावमार्ग का विवेचन किया गया है, जिससे 
आत्मा को समाधि प्राप्त हो । ऐसा मार्ग--ज्ञानमार्ग, दर्शनमार्ग, चारित्रमार्ग या तपो- 
मार्ग कहलाता है। सक्षेप मे इसे सयममार्ग या मोक्षमार्ग अथवा सदाचारमार्ग भी 
कहा जा सकता है। इस पूरे अध्ययन मे आहारशुद्धि, सदाचार, सयम, प्राणांति- 
पातविरमण आदि पर भ्रकाश डाला गया है और कहा गया है कि भ्राणो की परवाह 
किए बिना इन सबका पालन करना चाहिए । कुछ प्रवृत्तियो के विषय मे साधु को 

रहने का उपदेश दिया गया है । 

नि्षेप की दृष्टि से 'प्ागं का विवेचन 

निर्युक्तिकार ने मार्ग के नाम, स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव यो ६ 
निक्षेप किये हैं। उनमे नाम और स्थापना तो सुगम है। ज्ञशरीर-मव्यशरीर से 
व्यतिरिक्त द्रष्यमार्ग के फलकमार्ग (तख्ते बिछाकर बनाया हुआ रास्ता), लतामार्गे 
(बेल को पकडकर पार किया जाने वाला मार्ग), आन्दोलनमाण, (झूले में बैठकर 
पार किया जाने वाला पथ), वेत्रमार्ग (बंत की लता को पकडकर पार किया जाने 
वाला नदी पथ), रज्जुमार्ग (रस्सी के सहारे से ऊँचे स्थान पर चढा जाने वाला पथ ), 

" (किसी सवारी ढ्वारा चलकर जाने वाला मार्ग), कीलमार्ग (ठुकी हुई कील 
के सकेत से त्य किया जाने वाला मार्ग), विलमार्ग (गुदा के आकार के बने हुए 
रास्ते से जाने वाला), अजादिमार्ग (बकरे, ऊँट आदि पर वढकर तय किया जाते 
बाला), पक्षिमार्ग (भारड, गरुड आदि पक्षी पर बैठकर जिस भागर्ग से दुसरे देश मे 

ब््श्ड 


ष्ट् 
मार्ग एकादश अध्ययन हर 


जाते है), छत्रमागं (छतरी के द्वारा जो मार्ग तय किया जाए » जजमार्ग (नौका 
आदि द्वारा पार किया जाने वाला), भाकाशमार्ग (विमान आदि से तय किया जाने 
वाला मार्ग) आदि प्रकार है। ये सब द्रव्यम गें है। इस अध्ययन मे इस मार्ग का 
पे ६0723 - जो मार्ग ग्राम, नगर तथा जिस प्रदेश में या जिस शालिक्षेत्र 
आदि मे जाता है, वह अथवा जिस क्षेत्र मे मांगे की व्याख्या की जाती है, वह क्षेत्र- 
मार्ग है। इसी तरह कालमार्ग के सम्बन्ध मे भी जान लेना चाहिए । 


भावमार्य--दो प्रकार का है--भ्रशस्त और अप्रशस्त | दोनो ही 'भावमार्गों 
के प्रत्येक के तीन-तीन भेद होते है। मिथ्याव, »अविरति और अज्ञान, ये अप्रशस्त 
भावमाग है, जबकि सम्यरदशंन, श्ञान, चारित्र ये प्रशस्त भावमार्ग है। प्रशस्त भाव- 
मार्ग का फल सुगति है और अप्रशस्त भावमा्गं का फल दुर्गंति है। इस अध्ययन में 
सुगतिरूप फलदायक प्रशस्त भावभाग्ग का ही वर्णन है। दुर्ग तिफलदायक अप्रशस्तमार्ग 
को बताने वाले प्रावादुको के ३६३ भेद है, जिन्हे निर्युक्तिकार एक गाथा द्वारा 
बताते हैं-- 
अभियसय किरियाण, अकिरियवाईण होई चुलसीई । 
अण्णाणिय सत्तदठी, वेणइयाण च वत्तीस ॥ 
अर्थात्‌--क्रियावादियो के १८०, अक्रियावादियों के ८४, अज्ञानिको के ६७ 


और विनयवादियो के ३२ भेद है । कुल मिलाकर सब ३६३ भेद है। समवसरण- 
अध्ययन मे इनका स्वरूप बताया जाएगा । 


चौभगी को हष्टि से भावसार्ग का निरूपण 
क्षेम, अक्षेम, क्षेमहूप और अक्षेमरूप--थो मार्ग के ४ विकल्प (भग) होते हैं ॥ 
पहला भागे क्षेम है, क्योकि उसमे चोर, सिंह, व्याप्न आदि का उपद्रव नही है, और 
क्षेमरूप भी है, क्योकि वह सम है, तथा छाया, फल, फूल, जलाशय आदि से पूर्ण है। 
इसरा भाग क्षेत्र तो अवश्य है, क्योकि उसमे चोर आदि का उपद्रव नही है किन्तु 
कमरूप नही है, क्योकि उसमे जगह-जगह काटे, ककर, गडढ़े, पहाड, ऊबड-खाबड 
रास्ते आदि हैं | तौसरा मार्ग क्षेत्र तो नही है, क्योक्ति उसमे चोर आदि फा उपद्रव 
है, किन्तु क्षेमरूप है, क्योंकि वह सम है 


| ॥॒ / फीटे, ककड़, पत्थर आदि नही है। 
चौथा मार्ग न तो क्षेम॒ है, न क्षेमरूप ही हैं। के 


योकि इस मार्ग मे दोनों प्रकार की 
सुविधाएँ नही है । 
इसी प्रकार भावमार्ग के सम्बन्ध मे भी चार भग॒ (विकल्प 
मार्ग पर चलने वाले सयमपथिक ५ पर 


की दृष्टि से घटित होते हैं- (१) जो सयमपथिक 
द्रव्यलिग से भी युक्त है, वह क्षेम तथा क्षेमरूप होने से 
प्रथम भग का स्वामी है, (२) जो सयमपथिक ज्ञानादि मार्गों 


(गुणो) से तो युक्त है, 


शानादि मार्ग से युक्त है, 


प्रै६ सूचकृतांग सूत्र 


किन्तु कार द्रन्यलिंग को छोड रखा हे, वह क्षेम तथा अक्षेमरूप दूसरे भग का 
धनी है। (३) तीसरे भग मे निहक्नत है, जो अक्षेम और क्षेमल्‍्प है। तथा (४) 
थौथे भग मे गृहस्थ और परतीर्थिक है, जो अक्षेम और अक्षेमरूप है। इसी प्रकार 
ये चारो भग मार्ग आदि मे भी समझ लेने चाहिए । 
सम्यक्सा्गं और मिथ्याम्तार्गं 
सम्परदर्शन, सम्यस्शान और सम्यकचारित्ररुप तीन प्रकार का भावमाग 
सम्यन्हृष्टि तीर्थकर, और गणघर आदि ने प्रतिपांदित किया है। वस्तु का यथार्थ 
स्वरूप बताने के कारण तीर्थंकरो और गणघरो ने इन्हे भावमार्ग कहा है। 
तथा उन्होने इनका आचरण भी किया हं। तत्त्वार्थ सुत्र मे कहा है---सम्यर्दर्शेन- 
ज्ञान-चा रिन्नाणि मोक्षमा्ग । इसके विपरीत चरक, परित्राजक आदि द्वारा सेवन 
किया जाने वाला मार्ग मिथ्या एवं अप्रशस्त है, क्योकि उसमे हिसाजनक कमंकाण्डो 
का वर्णन है। अप्रशस्तमार्ग दुर्गतिफलदायक है । पट्काय के जीवो का घात करने 
वाले जो पाश्व॑स्थ या स्वयूथिक है, उनका पकडा हुआ मार्ग भी कुमार्ग ही है। जो 
धर्मांचरण मे शिथिल है, ऋद्धि, रस, सुखसाता और मान-बडाई आदि मे जो गरुरु- 
कर्मी रचे-पंचे रहते है, जो प्रायः आधाकर्मी आहार का उपभोग करके पड़जीव- 
मिकाय का घात करते है, और स्वय द्वारा आचरण किये जाने वाले शिथिलाचार का 
ही उपदेश देते है, ऐसा शिथिल आचरण करने वाला परतीर्थी हो या स्वयूथिक, वह 
कुमा्ग पर है । 
प्रसस्तमार्ग या सत्यमार्ग वह हे, जिसमे तप, संयम प्रधान है। १८ हजार 
शील के भेदो का जिसमे पालन करने वाले उत्तम साधुत्व के लक्षणों से युक्त हैं, वह 
मार्ग समस्त प्राणिवर्ग के लिए हितकर, सर्वेप्राणिरक्षक है, उसभे नो तत्वों का स्वरूप 
स्पष्ठत प्रतिपादित है ॥ 
गे के एकार्थक शब्द 
निर्युक्तिकार ने सत्यमार्ग के एकार्थक १३ शब्दों का प्रयोग किया है वे । इस 
प्रकार है--(१) पथ (सम्यवत्वरूप देश से ज्ञान या चारित्ररुप इष्ट देश तक पहुँचाने 
वाला) (२) मार्ग (आत्मा जिसमे पहले से अधिक निर्मल होता हो) (३) न्याय 
(जिसमे विशिष्ट स्थान की आतप्ति अवश्य हो) (४) विधि (सम्यग्दर्शन और ज्ञान 
की एक साथ प्राप्ति हो) (५) धृति (सम्यग्दर्शन आदि होने पर चारित्र की णो 
प्राप्ति हुई है, उसे स्थिर रखने के लिए घैये हो) (६) सुगति (सुगति की प्राप्ति 
कराने वाला) (७) हित (मुक्ति प्राप्ति का कारण) ( ८) सुंख (सुख का कारण) 
(£) पथ्य (जो मोक्षमा्ग का हितकर हो) (१०) श्रेथ (मोह आदि ११वें गुणस्थान 
उपशान्त होने से अ्रेयस्कर हो) (११) निवृत्ति (ससार से निवृत्ति का कारण) (१२) 
निर्वाण (चार अकार के घाती कर्मो का क्षय होकर केवलज्ञान भाप्त होने से) 
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(१३) शिव (मोक्षपद प्राप्त कराने वाला शैलेशी अवस्था की भ्राप्तिस्प चदुर्देश 
गुणस्थानरूप) । े 
ये सभी मोक्षसार्ग के पर्यायवाची शब्द होने से एकार्थक है । 
अब इस अध्ययन की क्रम से प्राप्त प्रथम गाथा इस प्रकार है -- 
मसल 
कयरे मग्गे अक्खाए, माहणेण मतिमता १। 
ज मग्ग उज्ज पावित्ता, जोह तरति दुत्तर ॥१॥| 
ससक्कोत 7 
कत रो भागे आख्यातो, माहनेन मतिमता । 
य॑ मार्गमुजु प्राप्य, ओघ तरति दुस्तरमू ॥१॥ 
क्षन्तयार्थ 
(सत्िमिता माहुणेण कथरे मण्गे अक्लाएं २) अहिंसा के परम-उपदेशक केवल- 
शानसम्पन्न॒ भगवान्‌ भहावीर स्थामी ने कौन-सा मोक्ष का मार्य बताया हैं ” (ज 
उज्जु भर्ग पावित्ता दुत्तर ओह तरति) जिस सरल मार्ग को पाकर दुस्तर ससार को 
मनुष्य पार करता है | रु 
साबाधथ 
अहिसा के उपदेशक सर्वज्ञ केवलजश्ञानसम्पन्त भगव।न महावीर स्वामी 
ने कौत-सा मोक्ष का मार्य कहा था, जिस सरल भागे को पाकर जीव 
ससारसागर से पार हो जाता है ? 
व्यास्या 
एक प्रश्न क्ोन-सा भोक्षमा्गें ? 
इस गाया से जम्दूस्वामी श्री सुधर्मास्वामी (गण१२) से पूछते है--मगवन्‌ ! 
तीन लोक का उद्धार करने मे समर्थ, सबके एकान्त हिंतैषी तथा जीवहिंसा न करने 
का उपदेश करने वाले तीर्थंकर भगवान महावीर ने तीन लोक मे मोक्ष प्रदान करने 
में समर्थ मार्ग कौन-सा कहा है ? जो लोकालोक मे स्थित सूक्ष्म, व्यवहित, दूर, भत, 
भविष्य और वर्तेमान सभी पदार्थों को प्रकाशित करती है, उसे मति कहते हैं, बह 
केवलज्ञान ही है, चह भगवान्‌ मे विद्यमान है, इसलिए थे मत्तिमान हैं। ऐसे भगवान्‌ 
दारा प्रतिपादित जो मार्ग है, वह मोक्षमार्य, प्रशस्त भावमाग है, वह वस्तु का यथायें- 
स्वरूप बताने के कारण सरल मार्ग है। यही नही, जो वस्तु को स्थादवाद शैली मे 
सामान्य-विशेषरूप या नित्यानित्यरूप बताने के कारण अतिसरलतम मार्ग है, वक्र 


त्ही है । उसे पाने पर ससारी जीव को दुस्तर ससारसागर पार करना कठिन नही 


है। किन्तु मोक्ष की समग्र सामग्री पाना ही कठित है। यही इस गाथा का 
आशय है! 


पद ५ ष्प सू्‌ नैंकृताग सुत्र 


मूल पाठ 
त॑ मग्ग णृत्तरं सुद्धध, सव्वदुक्वविमों ण॑ । 
जाणासि ण जहा भि _, त णो बहि महामुणी ॥२॥ 


से छाया 
त मार्गमनुत्तर शुद्ध , सवेदु खविमोक्षणम्‌ | 
जानासि वे यथा भिक्षो ', त नो ब्नूहि महामुने ॥२॥ 
अन्वयार्थ 
(भसिव्ख्‌ महासुणी) हे भिक्षाजीवी महामुने  (सव्वदुकक्षविमों सुद्ध णुत्तर 
त मग्य) समस्त दु खो से छुडाने वाले शुद्ध और सर्वश्रेष्ठ उस मार्ग को (जहा ण 
जाणासि) आप जैसे जानते है, (त णो बृहि) वह हमे बताइए । 
भावार्थ 
श्री जम्बूस्वामी श्रीसुधर्मास्वामी से पूछते है--हे भिक्षों महामुने ! 
सब दुखी से मुक्त करने वाले, शुद्ध तथा सर्वश्रेष्ठ तीर्थंकरोक्त मार्गे 
को आप जिस प्रकार जानते है वह हमे बताइए | 
व्याख्या 
स्दु खमोक्षक शुद्ध श्रष्ठ साग के स्वरूप की जिज्ञासा 
इस गाथा मे फिर सुधर्मास्वामी से उन्ही प्रश्नकर्ता ने मार्ग के विपय मे 
पूछा है। मार्ग के यहाँ तीन विशेषण प्रयुक्त किये गए हैं---त्व्बदु खविमोक्‍लण, सुद्ध , 
णुृत्तर ।' सर्वदु खविमोक्षण का अर्थ है---चिरकालसचित एवं दुख के कारणभूत जो 
कर्म है, जो वास्तव मे दु खरूप है, उन सव दु खरूप कर्मो से विमुक्त कराने वाला | 
शुद्ध इसलिए कहा कि यह निर्दोप है, इसमे पाप या सावद्य अनुष्ठान के उपदेश की 
मिलावट नही है, पूर्वापरविरुद्ध कथन नही है तथा एकमात्र जीवो के कल्याण का 
सरल पथ है, वक्ततारहित है। अनुत्तर इसलिए कहा है कि इससे बढकर श्रेष्ठ और 
सम्पूर्ण भावमार्ग चिश्व मे और कोई नही है। वास्तव मे यही मार्ग वह मार्ग है, जिसके 
विषय मे श्री जम्वूस्वामी ने जिज्ञासा प्रकट करके सविनय निवेदन किया है कि आपने 
उस मार्ग को जैसा जाना-देखा-अनुभव किया है, उस तरह से हमे मी उसका स्वरूप 
बताइये । 
सल 
जइ णो केइ पुच्छिज्जा, देवा अदुव माणुसा । 
तेसि तु कयर मग्ग, आइक्खेज्ज ? कहाहि णो ॥३॥ 
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संस्कृत छाया 
यदि न के5पि प॒च्छेयुदेंवा अथवा मानुपा । 
तेषा तु कत्तर मार्गमाख्यास्ये ? कथय तन ॥॥॥ 
अन्वपार्थ 
(जइ केइ देवा अदुव साणुसा णो पुच्छिज्जा) यदि कोई देवता या मनुष्य 
हमसे पूछे तो (तेसि तु फकयर सर्ग आइपद्वेज्ज)| उनको हन कौन-सा मांगें बताएँ ? 
(कहाहि णो) यह हमे आप बताइए | * 
भावाथ 
श्री जम्बूस्वामी फिर श्री सुधर्मास्वामी से पूछते हे--यदि कोई देवता 
या मनुष्य हमसे सोक्षमार्ग के सम्बन्ध भें पुछे तो हम उन्हे कौन-सा मार्गे 
बताएँ ? कृपया, यह हमे बताइए । 
च्याज्या 
कौन-सा मोक्षमार्ग बताएं ? 
फिर श्री जम्दूस्वामी ने जिज्ञासा प्रकट की है कि यह ठीक हे कि हम तो 
आपके असाधारण गुणो को जानने के कारण आपको विश्वस्त एवं आप्त मानकर उस 
भार्ग को मान लेते हैं किन्तु ससार से घबराये हुए सरलात्मा कोई चारनिकाय वाले 
देव या भनुष्य हमसे उस सम्यक्‌ भागे के सम्बन्ध मे विशेष विस्तार से पूछे तो हमे 


उन्हे क्‍या बताना चाहिए ? प्रश्न देवता और मनुष्य ही कर सकते है, इसलिए उन्ही 
का उल्लेख किया गया, दूसरे प्राणियों का नही । 


भूल 
जइ वो केइ पुच्छिज्जा, देवा अदुव साणुसा । 
तेसिस पढिसाहिज्जा, मग्गसार सुणेह मे ॥४॥ 


स॒ छाया 

यदि ब. केडपि पुच्छेयुर्देवा अथवा | 

तेषामिम प्रतिसाधयेनू, मार्गस़ार अत 
अस्वयार्॑ 


(जद केइ देवा अदुब भाणुसा यो पुच्छिनना) यदि कोई देवता अथवा 
जापसे पूछे तो (तेसिम पडिसाहिज्जा ) उन्हे यह (भागे कहा जाने वाला) भार्म- 


अर क भत्युत्तर देना चाहिए। (भश्णसार मे सुणेह) वह साररूप मारे मुझसे 
। 


। 
में ॥४॥ 


शा 


भावाथ 
श्री सुधर्मास्थामी श्री जम्बुस्वामी से कहते हैं-यदि कोई देवता या 
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मनुष्य आपसे मोक्षमार्ग के सम्बन्ध में पूछे तो उन्हे आगे कहा जाने वाला 
यह मार्गसम्बन्धी प्रत्युत्तर देना चाहिए। उस सारभूत मार्ग को तुम मुझसे 
सुन लो | 
या 

उन्हे यह भाग बताना ' 

श्री सुधर्मास्वामी द्वारा दिया गया उत्तर इस गाथा मे अकित ह । उन्होने 
अपने शिष्य श्री जम्वूस्वामी से कहा कि ससार-मय से उद्विग्न कोई देव या मनुष्य 
इस सम्यक्‌ मार्ग के विपय में तम से पूछे तो तुम उन्हे वही मार्ग बताना जो मार्ग 
आगे मैं तुम्हे बता रहा हूं । कही-कही 'तेसि तु इस सग्ग आइक्लेज्ज सुणेह मे' यह 
पाठान्तर मिलता है, जिसका अर्थ है--उनसे तुम आगे कहे जाने वाले (इस) मार्गे 
न! कथन करना । वह मार्ग मैं तुम्हे बताता हूँ । 

सल 


आपुपुन्वेण महाधोर, कासवेण पवेइय । 
जमादाय इओ पुव्व, समुद्द ववहारिणों ॥५॥। 


स द् 
आनुपूर्ग्या महाघोर, काश्यपेन प्रवेदितम्‌ । 
यमादायेत पूर्व, समुद्र व्यवहारिण . ॥५।॥| 
अन्वयार्थ 
(कासवेण पवेइय महाघोर) काश्यपगोत्रीय भगवान्‌ महावीर स्वामी द्वारा 
प्रतिपादित उस अतिकठिन मार्ग को (आणुपुव्बेण) मैं कऋ्रश बताता हूँ । (समुद्द 
बवहारिणो) जैसे विदेश मे व्यापार करने वाले व्यक्ति ससुद्र को पार करते है, इसी 
तरह (इओ पुष्च जमादाय) इस मार्ग का आश्रय लेकर आज से पहले बहुत-से लोग 
ससार-सागर को पार कर चुके हूँ । 
भावार्थ 
श्री सुधर्मास्वामी अपने शिष्यवर्ग से कहते है--काश्यपगोत्रीय भगवान्‌ 
महावीर (सर्वज्ञ) के द्वारा प्रकाशित मार्ग को, जो कि अत्यन्त कठोर है, 
क्रमश बताता हैँ। जैसे समुद्रमार्ग से व्यापार करने वाले व्यापारों समुद्र 
को पार करते हैं, वैसे ही इस मार्ग को ग्रहण करके इससे पूर्व बहुत-से जीवो 


ने ससार-समुद्र को पार कर लिया है । 
व्यास्या 


सर्बत् महावीरकथित सार्ग का साहत्म्य 
इस गाथा भें भगवान महावीर-अ्रतिपादित भार्गे का माहात्म्य है । 


भागे एकादश अध्ययन ८२१ 
पहले तो उसे 'महाघोर' बताया है, वह इसलिए कि पहले तो वह प्रत्येक जीव को 
या यो कहिए कि प्रत्येक मनुष्य को प्राप्त होना ही कठिन है। जैन सिद्धान्त का माना 
हुआ तथ्य है कि अनन्तानुवन्धी चार कपायो का उदय हो तो जीव को सम्यक्‍त्व की 
प्राप्ति नही होती, जो कि सोक्ष का द्वार है। फिर यह बताया है हि 'बारसविहे 
फसाए सविए उवसामिए व जोगेहि लब्भइ चरित्तलभो” अर्थात्‌ वारह प्रकार के 
कषायो (अनन्तानुवन्धी चार, अप्रत्याब्यानी चार एवं भधत्याय्यानी चार) के क्षय या 
उपशम करने पर जीव को शुभयोगो से चारित्र की प्राप्ति होती है। और मनुष्य- 
जन्म, धर्मेश्रवण, धर्ममाें पर श्रद्धा और चारित्रपालन मे पराक्रम, ये चार बाते 
परम दुलंभ हैं, जो मोक्षमागगे प्राप्त करने के लिए प्राथमिक रूप से आवश्यक है । 
इतना दुलेभतर मोक्षमागें है। जैसे कायर पुरुष का युद्ध में प्रवेश करता भयदायक 
होता है, वैसे ही अल्पशक्ति वाले, सयम' में कायर, विपयभोगासक्त मनुष्य के लिए इस 
(मोक्ष) मा्गें पर पैर रखना महाभयदायक है, इसलिए यह घोरतर है। 
इतना होने पर भी सुधर्मा स्वामी श्री जम्बूस्वामी आदि शिष्यो को आश्वासन 
देते हुए हृष्टान्त देकर कहते हैं--इतना दुर्लेभवर एवं कठोरतर होते हुए भी यदि 
किसी ने इस मार्ग का आश्रय ले लिया है और सावधानी रखी है तो उन्होने आज 
तक दुस्तर ससार-समुद्र को आसानी से पार किया है, जैसे समुद्रमांग द्वारा विदेश मे 
व्यापार करने वाले व्यापारी सावधानीपूर्वक समुद्र को पार कर लेते है। आशय 
यह है कि अधिक लाभ के लिए क्रय-विक्र+4 करने वाले समुद्रमार्ग से व्यापार करने 
वाले व्यवहारी जहाज पर चढकर दुस्तर समुद्र को पार कर लेते हैं, वैसे ही 
अनन्त और निर्बाघ सुख के अभिलापी साधु सम्यग्दर्शन आदि मार्ग पर चलकर 
दुस्तर ससारसागर को पार लेते है गौर मोक्ष को प्राप्त करते हैं । 


स्ूल 
अर्तारसू तरतेगे, तरिस्सति गया । 
त सोच्चा पडिव ि, जतवो त सुर्णह भें ७६४ 


सस्कत छाया 

अतारिषुस्तरन्त्येके, तरिष्यन्ति अनागता । 

त श्र त्वाप्रतिवक्ष्यामि, जन्तवरत्त हणूत मे ॥।६१ 

अन्वयार्थ 
(अर्तारिसु) इस मार्ग का आश्रय लेकर भृतकाल में अनेक लोगो ने ससार- 

सागर को पार किया है, (तरतेगे) तथा कोई भमव्यजीव वर्तमानकाल मे भी ससार- 
सागर को पार करते हैं, (तरिस्सति अणागया) एवं भविष्य में भी बहुत-से जीव 
ससारसमुद्र को पार करेंगे । (त्त सोच््चा पडिवक्खामसि) उस मार्ग को मैंने भगवान्‌ 


मार्ग एकादश अध्ययन 


उडढ भहे य तिरिय, जे केइ तसथावरा ] 
सव्वत्थ विर्रात कुज्जा, सति निव्वाणमाहिय॑ ॥११॥ 
से. | 
पृथ्वीजीवा पृथकृसत्त्वा , आपो जीवास्तथाअनय । 
वायुजीवाः पृथक्सत्त्वा , तृणचृक्षा सवीजका. ॥७॥ 


अथाध५्परे त्रसा प्राणा, एवं पटुकाया आारुपाता । 
एतावानेव जीवकायो नाध्यर कश्चिद्‌ विद्येता ॥८॥ 


परदे 


सर्वाभिरनुयुक्तिभिमेतिमान्‌ प्रतिनेख्य | 
सर्वेष्कान्तदु खाब्च, अत सर्वान्न हिस्यात ॥९॥ 
एवं खलु ज्ञानिन सार, यन्न हिनस्ति कड्चन | 
अहिसासमय चेव, एतावन्त विजानीयात्‌ ॥१०॥। 


ऊध्वेमधस्तियेक्‌, ये केचित्‌ त्स-स्थावरा । 
सर्वेत्न विरति कुर्यात्‌ शान्तिनिर्वाणमार्यातम॒ ॥११॥ 
अस्वयार्थ 
(पुटवी जीवा पुढो सत्ता) पृथ्वी या प्रथ्वी के आश्रित जीव परथक्‌ू-पृथक जीव 
है, (आऊजीया तहाध्गणी) तथा जल और अग्नि के जीव भी अलग-अलग हैं । 
(बाउजीवा पुढो सत्ता) तथा वायुकाय के जीव भी पृथक्‌-पृथक्‌ अस्तिनव रखते हैं, 
का सबीयगा) इसी तरह तृण, वृक्ष और बीज से युक्त वनस्पति में भी जीव 
॥७॥ 
(अहाबरा तसा पाणा) इसके अतिरिक्त च्रसकाय वाले भी जीव होते है । 
(एव छक्‍काय आहिया) इस प्रकार तीर्थंकरो ने छह जीवनिकाय (भद) कहे हैं। 
(एताबए जीवकाए) इतना ही (मुख्य रूप से) जीवो का भ्रेद है, (णावरे कोइ 
विज्जई) पा पर ओर कोई जीव (का मुख्य प्रकार) नहीं होता ॥८॥ 
महस। दुद्धमान पुद्प (सब्बाहि अणुजुत्तीहि) सभी युक्तियो से (पडिलेहिया 
का 28३ अप की करके मलीमभाँति देखे-जाने कि (सब्बे के 
थ) सभी प्रा दुख है, (अभ्रो सब्बे भ 
दिला को | हिसिया) अतएव किसी भी प्राणी 
(णाणिणो) ज्ञानी पुरुष के ज्ञान का (एय खु सार) यही सार 
हू --निचोड 
अल पक के अप किसी भी जीव की हिंसा नही करता है। ( कम. 
व एतावत विजाणिया) अहिंसा के समर्थ 
जानना चाहिए ॥१०॥ 00७ 33 0७002 


(डड्ड अहे तिरिय) ऊपर, नीचे और तिरछे (लोक मे) (जे केड तसथावरा) 
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महावीर से सुनकर जैसा समझा है, उस प्रकार से आपको कहूँगा | (जतवो त मे सुणेह) 
हे प्राणियों ! उस मार्ग को आप मुझ से सुन ले । 
रथ 
श्री सुधर्मास्वामी अपने दिष्यो से कहते है-तौर्थकरभप्ररूपित इस 
मार्ग को ग्रहण करके भूतकाल में बहुत-से जीव ससारसमुद्र पार कर चुके हैं, 
वर्तमान मे भी बहुत-से पार करते है और भविष्य में भी बहुत-से जीव 
ससारसागर को पार करेगे | उस मार्ग को मैंने तीर्थकर भगवान महावीर से 
सुनकर उसे जैसां समझा है, उस रूप में मैं आप जिज्ञासुओ को कहूँगा | है 
जिज्ञासु जीवो ! मैं उस मार्ग का वर्णन करता हूँ, उसे आप ध्यानपूर्वक सुने । 
व्याख्या 
तीनो काल से ससारसागर से पार कराने वाला मार्ग 
इस गाथा मे फिर भगवान महावीरकथित मो. ' की विशेषता वताते हैं । 
वह मो." तोनो कालो मे ससार-समुद्र से पार करने वाला है। महापुरुषों द्वारा 
आचरित, मोक्षदायक जिस मार्ग को स्वीकार करके पूर्व अनादिकाल मे 
अनन्तजीवो ने समस्त कर्मंमल को दूर करके ससारसागर को पार किया है । वर्तमान 
मे भी महाविदेहक्षेत्र आदि से सदा मिद्धि प्राप्त होती है, इसलिए इस समय भी 
व्यक्ति ससारसागर को पार करते है, तथा भविष्य मे भी अनन्तकाल मे 
अनन्तजीव इस मार्ग के द्वारा ससारसमुद्र को पार करेंगे। इसलिए यह तिकाल मे 
सप्तारसागर पार कराने वाला, मोक्षप्राप्ति का कारण तथा प्रशस्त भावमार्ग है। 
श्री सधर्मास्वामी जम्बूस्वामी का आश्रय लेकर समस्त जीवों को सम्बोधित करके 
० सु हैं--हे जीवो ! तुम सावधान होकर मेरे द्वारा कहे जाने वाले मार्ग का वर्णन 
सुनो । 


सुल पाठ 

पुढवी जीवा पुढो सत्ता, आऊजीवा तहाश्गणी । 
वाउजीवा पुढो सत्ता, तणगरुक्खा सबीयगा ॥७।। 
अहावरा तसा पाणा, एवं छककाय आहिया ।॥ 
एतावए जीवकाए, णावरे कोइ विज्जई ॥५८।। 
सव्वाहि अणुजुत्तीहि, मइम पडिलेहिया । 
सव्वे अककतदुक्खा य,  सब्बे न हिसया ॥॥&।॥। 
एयं खु णाणिणो सार, ज न हिसत्ति कचवण । 
अहिसा समय चेव, एयावत॑ विजाणिया ॥१ ०॥। 


भाग एकादश अध्ययन 


उडढ अहे य तिरिय, जे केइ तसथावरा | 
सव्वत्थ विर्राति कुज्जा, सति निव्वाणमाहिय॑ ॥११॥ 
से || 
पृथ्वीजीवा पृथक्सत्त्वा , आपो जीवास्तथाब्ग्लय । 
वायुजीवा., पृथक्सत्त्वा , तृणवृक्षा सवीजका. ॥७॥ 
अथाभ्परे त्रसा भ्राणा" एव पदकाया आख्याता । 
एतावानेव जीवकायो नाध्पर करिचिद्‌ विद्यता हाष्य। 
सर्वाभिरनुयुक्तिभिमेंतिमान्‌ प्रतिनेर्य ] 


परदे 


सर्वेष्कान्तदु खाइच, अत सर्वान्न हिस्यातु )९॥ 
एवं खलु ज्ञानिन सार, यज्ञ हिनस्ति कञ्चन | 
अहि. भय चैव, एतावच्त विजानीयात्‌ १०॥ 


ऊधष्वेंमधस्तियेंकू, ये केचित्‌ तरस-स्थावरा 


| 
सर्वत्न विरत्ति कुर्यात्त शान्तिनिर्वाणमास्यातम्‌॒ ॥१शा। 
*. थे 


(पुढवी जीवा पुठो सत्ता) पृथ्वी या पृथ्वी के आश्रित जीव प्रथर-पृथक्‌ जीव 
हैं, , शैवा तहाध्यणी) तथा जल और अग्नि के जीव भी अलग-अलग हैं। 
(वाउजीवा पुढो सत्ता) तथा बायुकाय के जीव भी पृथक्‌-पृथक्‌ अस्तिन्व रखते हैं, 


कं सबीमगा) इसी तरह तृण, वृक्ष और बीज से युक्त वनस्पति में भी जीव 
॥७॥ 


(अहाबरा तसा पाणा) इसके अतिरिक्त चसकाय वाले भी जीव होते हैं । 
(एव छक्‍्काय आहिया) इस प्रकार तीर्थकरो ने छह जीवनिकाय (भद) कहे हैं । 
(एत्तावए जोवकाए) इतना हो (मुख्य रूप से) जीवो का भेद है, (णावरे कोइ 
घिज्जई ) अ और कोई जीव (का भुख्य प्रकार) नही होता ॥॥८॥ 

बुद्धिमान पुरुष (सब्बाहि अणुजुत्तीहे) सभी युक्तियो से (पडिलेहि ह्य 

के बज मम लोकेसी0 पक सिद्ध करके भलीभाँति देखे-जाने कि (सच्चे लक 
थ) सभी प्रा दुख अप्रिय है, (अभो सब्बे | 
बी हिवाग हिसिया) अतएवं किसी भी प्राणी 


(णाणिणो) ज्ञानी पुरुष के ज्ञान का (एय ख सार) यही सार 
बु --निचोड 
कई के कि वह किसी भी जीव की हिंसा नही करता है। ( केक 
न एताचत चिजाणिया) अहिंसा के समर्थ॑ 
जानना चाहिए ॥१०॥ 2७७७४७४७४७७४७०७४७०७ 


(उड्ढ जहे तिरिय) ऊपर, नीचे और तिरछे (लोक मे) (जे केह् तसथावरा) 


पर्‌ड सूत्रकृताग सूत्र 


जो कोई त्रस और स्थावर प्राणी है, (सब्व॒त्य विर्रत कुज्जा) सर्वत्र उनकी हिंसा से 
निवृत्त (दूर) रहना चाहिए । (सत्ति निग्बाणमाहिय। इस प्रकार जीव को शान्तिमय 
निर्वाण की प्राप्ति कही गई है ॥११॥। 

भाचाथ 


पृथ्वी जीव है, पृथ्वी के आश्रित भी पृथक्‌-पृथक्‌ जीव है, एव जल 
और अग्नि भी जीव है| वायुकाय के भी जीव पृथक्‌-पृथक्‌ हैं । इसी प्रकार 
तृण, वृक्ष ओर वीज के रूप मे वनस्पतियाँ भी जीव है ॥७।। 
पूर्वोक्त पाँच और इसके अतिरिक्त छठे त्रसकाय वाले जीव होते है। 
यो तीर्थकरो ने जीव के ६ भेद बताए है, इनसे भिन्न और कोई जीव का 
(सुरूय) प्रकार नही होता ॥5॥। 
बुद्धिमान समस्त युक्तियो से इन जीवो मे जीवत्व सिद्ध करके देखे कि 
सभी को दु ख अग्रिय है, यह जानकर किसी भी जीव की हिंसा न करे (।6॥। 
ज्ञानी पुरुष के ज्ञान का सार यही हैं कि वह किसी भी जीव को 
हिंसा नही करता । अहिसा के समर्थक शास्त्र का भी इतना ही सिद्धान्त 
जानना चाहिए ॥॥१०॥ 
ऊपर, नीचे और तिरछे लोक मे जो त्रस और स्थावर प्राणी रहते 
हैं, उन सबकी हिंसा से विरत रहना चाहिए । इसी से जीत्र को द्यान्तिमय 
निर्वाण--मोक्ष की प्राप्ति कही गई है ॥११॥। 
च्य 
अहिसा का आधरण हो मोक्ष-प्राप्ति फा मार्ग है 
सातवी गाथा से ग्यारह॒वी गाथा ठक अहिंसा के आचरण का उपदेश देकर 
उसी को मोक्ष-प्राप्ति का मार्ग बताया है। वास्तव मे साधक के लिए पद-पद पर 
प्रत्येक प्रवृत्ति मे अहिसा का---वह भी सूक्ष्म से सूक्ष्म जीवो की हिंसा से विरति का 
--मार्ग स्त्रीकार करना श्रेयस्कर है। सातवी आठवी गाथा मे शास्त्रकार जीवो के 
मोटे तौर पर निकाय (सघात) की री देते हैं, दाकि अहिसा का आचरण 
वरने वाला साधक यह भली भाँति जान-समझ ले कि जीव कहाँ-कहाँ, किस-किस 
प्रकार से अपना अस्तित्व टिकाए हुए रहते हैं। फिर उनकी मन-वचन-काया से, 
कृत-कारित-अनुमोदितरूप से किसी भी प्रकार से हिंसा न करे, यानी दस प्रकार 
के प्राणो मे से किसी भी भ्राण को चोट या हानि न पहुंचाए। धर्म और समाधि 
नामक अध्ययन मे प्रथ्वीकाय से लेकर ्रसजीवो का भेद-प्रभेदसहित वर्णन किया 
जा चुका है। प्रथम तो साक्षात्‌ पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और वनस्पति ये पाँचो 
अपने आप से जीवरूप हैं। साथ ही इन सबके आश्ित जो जीव रहते है, वे सब 
पृथक्‌-पृथकु जीव है । इनमे जीव के अस्तित्व की सिद्धि आचाराग के शस्त्र-परिज्ञा 


पाग्गे एकादश अध्ययन पर२५ 


नामक अध्ययन से तथा अन्य शास्त्रों से जान लेनी चाहिए। इसी प्रकार स्थावर 
जीवों के बाद असजीवो को भी भेंद-प्रभेंद सहित जान लेता चाहिए। इन पढटु- 
जीवनिकायो मे ससार के सभी कोटि के प्राणी आ जाते है, इनसे कोई भी प्राणी 
अवशिष्ट नही रहा । इनके सिवाय जीवो का और कोई प्रकार नही है। इन सब 
जीवो का अस्तित्व युक्ति-प्रय्युक्ति, अनुमति और शास्त्र बचनों से भली-भाँति जान 
कर तथा यह भी जात्तकर कि समस्त प्राणियों को, चाहे वे छोटे हो या बडे, लघुकाय 
हो या विशालकाय, सुख प्रिय है, दुख अधिय है, किसी भी प्राणी को हिंसा न करे, 
तन से ही नही, मन और वचन से भी । तथा हिसा स्वय भी न करे, वैसे ही दूसरो 
से भी न कराए और न ही किसी हिंसा का समर्थन-अनुमोदन करे। सिद्धान्तो या 
शास्त्रो का ज्ञान अजित करने का सार भी यही है कि वह भन-वचन-काया से किसी 
भी जीव की हिसा नही करता। अहिसा का सारा सिद्धान्त इतने मे ही आ गया, 
यह समझ लेना चाहिए । 
आशय यह है कि जीवो का स्वरूप तथा उनकी हिंसा से होने वाले कर्मबन्ध 
को जानने वाले ज्ञानी का प्रधान कतेंव्य है कि वह हिंसा से सर्वथा निवृत्त हो । जो 
ज्ञानी यह जानता है कि समस्त प्राणियो को दुख अप्रिय है, सुख प्रिय है , दुख 
को सभी बुरा मानते है, और सुख को अच्छा । ऐसी स्थिति में ज्ञानी यह भी समझ 
लेता है कि मुझे कोई दुख देता है तो पीडा होती है, वैसी ही पीडा दूसरे प्राणियों 
को दुख देने से उनको होती है । इस आत्मौपम्यथ सिद्धान्त को जानकर किसी भी 
प्राणी को दु ख या पीडा न पहुंचाना ही महाज्ञानी के ज्ञान का सार है। दूसरो को 
पीडा देने से निवृत्त रहना ही सच्चा ज्ञान है। इसीलिए कहा है-- 
कि ताए पढियाएं पयकोडीए पलालभूयाए | 
जत्थित्तिय ण णाय, परस्स पीडा न कायव्बा | 
अर्थात्‌ु--घास के ढेर के समान करोडो पदो के पढने से क्या मतलव सिद्ध 
हुआ, जिनके पढने से इतना भी ज्ञान न हो सका कि किसी इसरे जीव को पीडा न 
देनी चाहिए ? 
निष्कर्ष यह है कि अहिसा समर्थक शास्त्र का इतना सिद्धान्त जानना ही 
पर्याप्त है । अन्य बहुत-सी जानकारी से कोई मतलब सिद्ध नही होता 
पिर शास्त्रकार क्षेत्रप्राणातिपात से निवृत्त होने की बात कहते है -- “उद्धढ 


| 
अहेय तिरिय जे केद तसथावर--अर्थात्‌ ऊपर, नीचे और तिरछे लोको भे जो भी 
स्थावर या त्र॒स जीव हैं, उन सबकी हिंसा छे निवृत्त रहना चाहिए। जो पुरुष ऐः 
ता 
करता है, वरी बस्तुत ज्ञानी है। जीरवाहिसा से निवृत्त रहना ही दूसरे की शाति का 
कारण होने से शान्ति है। जो पुरुष जीवहिसा नही करता, उससे कोई नी प्राणी 


परेड सूत्रकृताग सूत्र 


जो कोई न्रस और स्थावर प्राणी है, (सब्वत्य विरत्ति कुज्जा) सर्वत्र उनकी हिंसा से 
निवृत्त (दूर) रहना चाहिए। (सत्ति निव्वाणमाहिय) इस प्रकार जीव को शान्तिमय 
निर्वाण की प्राप्ति कही गई है ॥११॥ 


भावाथ 

पृथ्वी जीव है, पृथ्वी के आधित भी पृथक्‌-पृथक्‌ जीव है, एव जल 
और अग्नि भी जीव है। वायुकाय के भी जीव पृथक्‌-पृथक्‌ हैं । इसी प्रकार 
तृण, वृक्ष और चीज के रूप मे वनस्पतियाँ भी जीव है ॥७।। 

पूर्वोक्त पाँच और इसके अतिरिक्त छठे भ्रसकाय वाले जीव होते है। 
यो तीर्थकरो ने जीव के ६ भेद वताए है, इनसे भिन्न और कोई जीव का 
(सुख्य) प्रकार नही होता ॥५।। 

बुद्धिमान समस्त युक्तियो से इन जीवो मे जीवत्व सिद्ध करके देखे कि 
सभी को दु ख अप्रिय है, यह जानकर किसी भी जीव की हिंसा न करे ॥९॥ 

ज्ञानी पुरुष के ज्ञान का सार यही हैं कि वह किसी भी जीव _की 
हिंसा नही करता । अहिंसा के समर्थक शास्त्र का भी इतना ही सिद्धान्त 
जानना चाहिए ॥१०॥ 

ऊपर, नीचे और तिरछे लोक मे जो त्रस और स्थावर प्राणी रहते 
हैं, उन सबकी हिंसा से विरत रहना चाहिए । इसी से जीव को श्ान्तिमय 
निर्वाण--मोक्ष की प्राप्ति कही गई है ॥॥११॥ 

व्याख्या 

अहिसा का आचरण ही मोक्ष-प्राप्ति का भार्ग है 

सातवी गाथा से ग्यारहवी गाथा तक अहिंसा के आचरण का उपदेश देकर 
उसी को मोक्ष-आ्राप्ति का मार्ग बताया है। वास्तव मे साधक के लिए पद-पद पर 
प्रत्येक प्रवृत्ति मे अहिंसा का--वह भी सुक्ष्म से सूक्ष्म जीवो की हिंसा से विरति का 
“मार्ग स्वीकार करना श्रेयस्कर है। सातवी आठवी गाथा मे शास्त्रकार जीवो के 
मोटे तौर पर निकाय (सधात) की री देते हैं, ताकि अहिसा का आचरण 
बरने वाला साधक यह भली भाँति जान-समझ ले कि जीव कहाँ-कहाँ, किस-किस 
प्रकार से अपना अस्तित्व टिकाए हुए रहते है। फिर उनकी मन-वचन-काया से, 
कत-कारित-अनुमोदितरूप से किसी भी प्रकार से हिंसा न करे, यानी दस प्रकार 
के प्राणो मे से किसी भी प्राण को चोट या हानि न पहुँचाए। धर्म और समाधि 
नामक अ मे प्ृरथ्वीकाय से लेकर त्रसजीबो का भेद-प्रभेदसहित वर्णन किया 
जा चुका है। प्रथम तो साक्षात्‌ पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और वनस्पति ये पाँचो 
अपने आप मे जीवरूप हैं। साथ ही इन सबके आश्रित जो जीव रहते हैं, वे सव 
पृथक्‌-पृथक्‌ जीव है । इनमे जीव के अस्तित्व की सिद्धि आचाराग के शस्त्र-परिज्ञा 
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नामक अध्ययन से तथा अन्य शास्त्रों से जान लेनी चाहिए। इसी प्रकार स्थावर 
जीदो के वाद च्रसजीवो को भी भेद-प्रभेद सहित जान लेना चाहिए। इन पदट्‌- 
जीवनिकायो मे ससार के सभी कोटि के प्राणी आ जाते है, इनसे कोई भी प्राणी 
अवशिष्ट नही रहा । इनके सिवाय जीवों का और कोई प्रकार नही है। इन सब 
जीवो का अस्तित्व युक्ति-प्रर्युक्ति, अनुमृति और शास्त्र बचनों से भली-माँति जान 
कर तथा यह भी जानकर कि समस्त प्राणियों को, चाहे वे छोटे ही या बडे, लधुकाय 
हो या विशालकाय, सुख प्रिय है, दु ख अप्रिय है, किसी भी प्राणी की हिसा तन करे, 
तन से ही नही, मन और वचन से भी । तथा हिंसा स्वय भी न करे, वैसे ही दुसरो 
से भी न कराए और न ही किप्ती हिसा का समर्थन-अनुमोदन करे। सिद्धान्तो या 
शास्त्रों का ज्ञान अजित करने का सार भी यही है कि वह मन-वचन-काया से किसी 


भो जीव की हिंसा नही करता । अहिंसा का सारा सिद्धान्त इतने भे ही आ गया, 
यह समझ लेता चाहिए । 


जाशय यह है कि जीवो का स्वरूप तथा उनकी हिंसा से होने वाले कर्मंवन्ध 
को जानने वाले ज्ञानी का प्रधान कर्तव्य है कि वह हिंसा से सर्वथा निवृत्त हो । जो 
शानी यह जानता है कि समस्त प्राणियों को दुख अप्रिय है, सुख प्रिय है, दुख 
को सभी बुरा मानते हैं, और सुख को अच्छा । ऐसी स्थिति मे ज्ञानी यह भी समझ 
बता है कि मुझे कोई दु ल देता है तो पीडा होती है, बसी ही पीडा दुसरे प्राणियों 
को दु स॒ देने से उनको होती है। इस आरमौपसम्य सिद्धान्त को जानकर किसी भी 
भाणी को दु ख या पीडा न पहुँचाना ही महाज्ञानी के ज्ञान का सार है। दूप्तरो को 
पीडा देने से निवृत्त रहना ही सच्चा ज्ञान है। इसीलिए कहा है-- 


कि ताए पढियाए प्यकोडीए पलालभूयाए । 
जत्थित्तिय ण जाय 


» परस्स पीडा न कायव्वा |! 
अर्थात्‌-घास के ढेर के समान करोडो पदों के पढने से कया मतलब सिद्ध 
हुआ, जिनके पढने से इतना भी शान 


न हो सका कि रे गीडा 
२३ हो किसी दूसरे जीव को पीडा न 
निष्कर्थे यह है कि अहिंसा समर्थक शास्त्र का इतना सिद्धास्त जानना ही 
पर्याप्त पे अन्य बहुत-सी जानकारी से कोई भतलब सिद्ध नही हौता । 
र शास्तरकार क्षेत्रप्राणातिपात से निवृत्त होने की बात जो 
बहेप तिरिय जे केद हा हज कह 
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भयभी त नही होते, और न वह जन्म-जन्मान्तर मे भी किसी से डरता है, तथा मोक्ष 
का प्रधान मार्ग अहिंसा का आचरण होने से इसे ही मोक्ष कहा गया है । 


सूल 
प्‌ दोसे निराकिच्चा, ण विरुज्फेज्ज केणईं । 
मणसा वयसा चेव, कायसा चेव अतसो.. ॥श्रा। 
सं॑ छाया 
प्रभुदोष निराकृत्य, न विरुष्येत केनचित्‌ । 
मनसा वचसा चैव, कायेनव चैवान्तश ॥१२॥ 
न््थं 
(पसदोसे निराकिच्चा) इन्द्रियविजेता पुरुष दोषो को हटाकर (केणई मणसा 
चयसा कायसा ऊतसो ण विरुज्ञझेज्ज) जीवनपयेनत मन, वचन, काया से किसी के 
साथ वेर-विरोध न करे ! 
भाषा 
जितेन्द्रिय पुरुष अपने जीवन मे आए हुए दोषों को चुन-चुन कर 
बाहर निकाल दे और किसी के साथ मन-वचन काया से जीवन-भर वेर- 
विरोध न करे । 
छ ६ 
मोक्षमार्ग पर चलने के लिए दोषो और विरोध से निवृत्ति आवश्यक 
मोक्ष के आग्नेय पथ पर चलने के लिए आत्मा निर्मल, पवित्र, निश्चिन्त और 
हल्की-फूलकी होनी चाहिए। और वह तभी हो सकती है, जब वह इन्द्रियों पर 
विजयी बनकर--उन्हे अपने वश मे करके समस्त दोषो (चाहे वे मन के हो, चाहे 
वचन के और चाहे काया के हो, मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कपाय और योगरूप 
भुलो, अपराधो, गलतियो एवं बुराइयो से, या दुव्यंसनो) से बिलकुल निवृत्त हो | 
साथ ही वह मन-वचन-काया से आजीवन किसी के साथ वैर-विरोध न करे | बर- 
विरोध तभी होता है, जब व्यक्ति हिंसा, झूठ, चोरी, परिग्रह आदि पापो से लिपटा 
रहे । अत पापो और दोपो से सर्वथा दूर रहने से ही जितेन्द्रिय साधक मोक्षमार्गे पर 
चलने के योग्य बनता है । 
सल 
संवर्डे से महापन्न घीरे दत्त सणं चरे । 
सणासमिए णिज्चं, वज्जयते अणेसण ॥॥१ ३॥। 
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«. छाया 
सवृत स महा ॥, धीरो दत्त षणा चरेत्‌ । 
एथघणाप्रमितो नित्य, वर्जेयन अनेषणम्‌ ॥॥१३॥। 
अन्वधा्थे 
(से सबुडे महापत्ने घीरे) वह साधु वडा धीर, महाप्रज्ञावान इन्द्रियसयमी है, 
जो दिया हुआ एषणीय आहार आदि लेता है। (णिच्च एसणासमिए) तथा जो सदा 


एषणासमिति से युक्त रहता हुआ (अणेसण वज्जयते) अनेपणीय आाह्ार आदि को 
छोड देता है ॥ 


पथ 
वह साधु अत्यन्त घीर, इन्द्रियो से सबत एवं महाबुद्धिमान्‌ है, जो 
दूसरे (गृहस्थ) के द्वारा दिया हुआ एषणीय आहार आदि लेता है | साथ ही 
जो अनेषणीय आहार को सदा वर्जित करता हुआ सदा एपणासमिति से 
युवत रहता है। 
व्याण्या 
मोक्षमार्ग का पथिक साधक ए समिति से पुृक्त हो 
साधुजीवन की जितनी भी आवश्यकताएँ हैं, वे बहुत सीमित है, खाने-पीने 
के लिए योढा-सा आहार-पानी, थोडे-से वस्त्र-पात्र तथा कुछ पोधी-पतन्ने आदि ॥ 
किन्तु महाश्रमण महाचीर कहते है कि इन थोडी-सी आवश्यकताओं की भी पूर्ति 
साधु निर्दोष भिक्षावृत्ति से करे । क्योकि ऐसा करने पर ही उसका अहिंसा, सत्य, 
अचौयें एवं अपरिय्रह मह्दान्नत पूर्णतया सुरक्षित रह सकते हैं। अन्यथा उद्गमादि 
दोपो से युक्त आहाशसदि लिया तो उसका अहिसान्नत खतरे मे पड जाएगा, किसी को 
ठगकर या पच करके कोई वस्तु प्राप्त की तो सत्य महान्रत को क्षति पहुंचेगी, 
किसी से छीनकर या बिना दिये कोई चीज उठा ली तो अचौये महात्रत छिन्न-भिन्न हो 
जाएगा, स्वाद-लोलुपतावश मर्यादा से अधिक या लालसापूर्वक आहारादि ग्रहण 
किया तो अपरियग्रहवृत्ति का भग हो जाएगा। इसीलिए शास्त॒कार कहते हैं-- 
दत्त सण चरे, एसणासमिए णिच्च_यते अणेसण ! तात्पयं यह है कि महान्नती, 
महाश्राज्ष, घीर सयमी साधू गृहस्थ के यहाँ से मिक्षावृत्ति से जो कुछ निर्दोप, एषणीय, 
कल्पनीय वस्तु प्राप्त हो, उसी गे यथाल्राभ सन्तुष्ट होकर निर्वाह करे। यही मोक्ष- 
भार्ग के पथिक के लिए उचित है । 


सूल पाठ 
भूयाइ च समारभ, तमुहिस्सा य ज 
त्तारिसं तु ण मिण्हेज्जा, अज्नपाण सुसजए ॥१४॥ 
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सस्‍्कृत छाया 
भूतानि च समारम्य, तमुहिश्य च यत्कृतम्‌॒ । 
ताहश तु न गुक्लीयादन्नपान सुसयत ॥१४।॥ 
अन्वयार्थ 
(भूयाइ च समारभ) जो आहार प्राणियो का आरम्भ (उपमर्दन) करके 
(तमुहिस्सा य ज कड) अयवा साधु को देने के निमित्त से वनाया गया है, (तारिस तु 
अन्नपान सुसजए ण गिण्हेज्जा) ऐसे दोपयुक्त आहार-पानी को सुत्तयमी साथु ग्रहण 
न करे । 
भावार्थ 
जो आहार प्राणियो का उपमर्देन करके तथा जो साधुओ को देने के 
निमित्त से बनाया गया है, उस आहार-पानी को उत्तम साधु ग्रहण न करे । 


व्याब्या 


ऐसा करने से ही मोक्षमार्ग का पालन 

पृर्वंगाथा की तरह इस ग्राथा मे भी औद शिक एवं आधाकर्म आदि दोप से 
दूषित आहार ग्रहण करना साधु के लिए निपिद्ध बताया है, क्योकि ऐसा दृषित 
आहार ग्रहण करने से हिंसा की परम्परा बढेगी। अगर एक बार साधु ऐसे दोषयुक्त 
आहार-पानी को ले लेता है तो वह गृहस्थ भक्तिवश बार-बार ऐसा दोपयुक्त आहार 
तैयार करके देगा । इस तरह बार-बार आरम्मजनित हिंसा का दोष लगेगा, एक 
गलत परम्परा पडेगी, सो अलग । अत सुसयमी साधु ऐसा दोषयुक्त आह्ार-पानी न 
तो प्रहण करे और न ही सेवन करे । ऐसा करने से ही उस साधु के द्वारा मोक्षमार्गं 
का पालन हो सकेगा । 


पुईकम्म न सेविज्जा, एस धम्मे बुसीमओ  । 
ज किचि अप ज्जा, सव्वसो त न कप्पए ॥१५॥ 
ससकृत छाया 
पूतिकर्में न सेवेत, एब घर्मं सयमवत ॥। 
यत्किचिदश्मिकाक्षेत, सर्वे कल्पते ॥१५॥। 
रथ 
(पृद्दकस्म न सेविज्जा) शुद्ध आहार मे आधाकर्मी आहार के मिश्रण से युक्त- 
पूतिकर्म युक्त---आह्वार का सेवन साधु व्‌ करे, (बयुसोमओ एस घम्मे) शुद्ध सममी साधु 
कण" यही घर्म है । तथा (ज किचि अभिकलेज्जा) यदि शुद्ध आहार में भी अशुद्धि की 
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शका हो जाए तो (सब्वसो त न षष्पए) उसे भी साधु को स्ंबा गहण करना उचित 
नही है । 


हू 


शुद्ध आहार यदि आधाकर्मी आहार के एक कण से भी मिश्रित हो 
तो साधु उस पूर्तिकर्म दोषयुक्त आहार का सेवन न करे, यही शुद्ध सयमी 
साघु का धर्म है। साथ ही शुद्ध आहार में भी अगर किसी प्रकार की अशुद्धि 
की आशका हो तो साधु को उसे भी ग्रहण करना बिलकुल उचित्त (कल्प- 
नीय) नही है । 
व्यास्या 
शुद्ध आहार मसोक्षमाग का कारण 
इस गाथा में भी शुद्ध आहार पर जोर दिया गया है | भाखिर इसका क्‍या 
रहस्य है ? इस पर हमने १३वी गाथा की व्याख्या मे प्रकाश डाला है। उसके अति- 
रिक्त एक कारण यह भी है--भाहारशुद्धों सत््वशुद्धि सत्व रैं श्रुवा स्मृति 
यह जो चैदिक उपत्िषद वय है, दह भी अर्थहीत नही है । जआाहएर शुद्ध होगा, तभी 
अन्त करण (मन, बुद्धि, हृदय) शुद्ध रहेगे, और उनके शुद्ध रहने से स्मृति भी निश्चल 
और प्रखर रहेगी | साधु जब कमी ऐसा दोपमयुक्त गरिष्ठ, दृष्पाच्य आहार सेवन 
करता है, तब प्राय उसकी बुद्धि कुठित और स्मृति सुस्त हो जातो है, उसको वृद्धि 
मे सुन्दर, सात्तिवकक विचारो का उदय होना रुक जाता है, उसके शरीर मे आलस्य 
आएगा, स्फूर्ति नही रहेगी, तमोग्रुण का सचार अधिक होगा । इसीलिए शास्त्रकार 
बार-बार इस पर जोर देते हैं कि साधु को शुद्ध, निर्दोष, सात्त्विक आहार का अल्प- 
सात्रा मे सेवन करना चाहिए | यदि जशुद्ध आहार का एक भी कण शुद्ध आहार मे 
मिला हो या अशुद्ध आहार की शका हो तो उसे ग्रहण या सेवन करना उचित नहीं 


है, क्योकि वह्‌ सयम मे विधा्त पहुँचाता है । यही सुसयमी साधु का धर्म है, क्योकि 
वह मोक्षमार्ग का पथिक है । 


मसल 
हणत णाणूजाणेज्जा, आयगुत्त जिइंदिए । 
ठाणाइ संति डीण, गामेसु नगरेसु वा ॥१६।॥ 
ससस्‍्क्ृत छाया 
घ्नन्त नानुजानीयादात्मग्रुप्तो जितेन्द्रिय. ।॥ 
स्थानानि सन्ति श्रद्धावता ग्रामेषु नगरेषु वा ॥१६॥ 
जन्वयार्थ 
(गामेसू नभरेसु 'बा) ग्रामो या नगरो मे (सड्ढीण) घर्मे श्रद्धालु आवको के 


८३० सुत्रकृतांग सूत्र 


स्वामित्व के (ठाणाइ सति) साधुओ के ठहरने योग्य स्थान द्वोते है। (आयशगुत्त 
जिददिए) अत्त आत्मगुप्त जितेन्द्रिय साधु (हणत णाणुजाणेज्जा) मकान आदि बनाने 
मे जीवहिसा करते हुए किसी भी श्रद्धालु को अनुमति न दे । 


भावाये 
ग्रामो या नगरो मे धर्मेश्रद्धालु आवको की मालिकी के साधुओ के 
ठहरने के लिए स्थान होते हैं! भव यदि कोई श्रद्धालु धर्मवुद्धि से मकान 
आदि बनाने का जीवहिसामय आरम्भ करे तो जितेन्द्रिय साधु उसे अनुमति 
नदे। 


साधु जीवहिसामय कार्य मे अनुमति न दे 
किया है इस गाथा में जीवहिंसा के कार्यो के समर्थन से साधु को दुर रहने का निर्देश 
हहै। 
साधु सदा हिंसा-कार्यों से सन-वचन-काया से दूर रहता है। जहाँ भी कोई 
व्यक्ति हिसाजनक आरम्भ के कार्य में उससे सलाह माँगता है, या उससे | 
पाना चाहता है वह तुरन्त सावधान हो जाय, क्योकि हिंसा का उसने तीन करण 
तीन योग से त्याग किया है। यदि साधु किसी ग्राम या नगर मे किसी श्रद्धालु 
व्यक्ति के स्थान मे ठहरा है, उस समय वह उसका पन्नमोपदेश सुनकर घर्म या पृण्य 
की बुद्धि से कोई धर्मस्थान, धर्मशाला, कुआ, प्याऊ आदि बनवाना चाहता है और 
साधु से अनुमति चाहता है, या भ्रशसा पाना चाहता है तो साधु उस आरम्भ के 
कार्य मे अपनी अनुमति न दे, न उस कार्य की प्रशसा करे | 
सल 

तहा गिर समारब्भ, अत्थि पुण्णति णो वए | 

अहवा णत्थि पुण्णति, एवमेयं महब्भय ॥९१७॥ 

दाणट्ठया य जे पाणा, हम्मति तसथावरा | 

तेसि सा णट्ठाए, तम्हा अत्थित्ति णो वए. ॥१७॥। 

जेसि त कप्पति, अन्नपाण तहाविह । 

तेसि लाभतरायति तम्हा णत्थित्ति णो वए ॥१€६॥। 

जेयदाण पति, वहमिच्छति पाणिण । 

जेय ण पडिसेहति, वित्तिच्छेय॑ करति ते २०॥॥ 

दुहओ वि ते ण भासति, अत्थि वा नत्थि वा पुणी। 

आय य्यस्स हेज्चा ण, णिव्वाण पाउणति ते (२१॥॥ 


| 
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त छाया 
तथा गिर समारभ्य, अस्ति पुण्यभिति नो वदेत्‌ । 
अथवा नास्ति पुण्यमित्येवमेतद महाभयम्‌ ॥१७॥ 
दानार्थ॑ज्च ये प्राणा , हन्यन्ते त्रस-स्थावरा । 
तेषा सरक्षणार्थाय, तस्मादस्तीति नो वरदेत्‌ ॥१५॥ 


येषा तदुपकल्पयन्त्यन्नपान तथाविधम्‌ । 

तेषा लाभान्तराय इति, तस्मान्नास्तीति नो वदेत्‌ ॥१९॥ 

थे च दान प्रशसन्ति, वधमिच्छन्ति प्राणिनाम॒ _। 

येचत प्रतिषेधन्ति वृत्तिच्छेद कुर्वेन्ति ते ॥२०॥। 

द्विधाईपि ते न भाषन्ते, अस्ति वा नास्ति वा पुन । 

आय रजसो हित्वा, निर्वाण प्राप्नुवन्ति ते २१॥ 
अन्वयार्थ 

(तहा गिर समारब्भ) उस अकार का वचन सुनकर (अत्थि पुण्णति णो 
चए) पुण्य है, ऐसा न कहे, (अह॒वा णत्थि पुण्णति एकमेय महब्भय) अथवा पुण्य 
नही है, ऐसा कहना भी भयदायक है ॥१७॥। 

(दाणद्ठया) सचित्त अन्नदान या जलदान देने के लिए (जे तसथावरा 
पाणा हस्सति) जो त्रस और स्थावर प्राणी मारे जात्ते हैं, (तेसि सारवखणदूठाए) 
उनकी रक्षा के लिए (अत्थित्ति णो बए) पृण्य होता है, यह न कहे ॥१८॥ 

(जे त तहाबिह अन्नपाण उवकप्पति) जिन प्राणियों को दान देने के 


लिए उस प्रकार का जन्न-पाची बनाया जाता है, (तैसि लाभतरायति) उनके लाभ 
मे अन्तराय न हो (त्तन्हा) इसलिए 


(नत्थित्ति णो चए) पुण्य नही है, यह भी साधु न 
कहे ॥१६॥। 

(जे य दाण पससति) जो दान (सचित्त पदार्थों के आरम्भ से जन्य वस्तुओं 
के दान) की प्रशसा (आरम्भ क्रिया करते समय) करते है (बहमिच्छति पाणिण) 
वे प्राणिवध की इच्छा करते है, जि घण पशिसेहति) जो दान का निपेघ करते हैं, 
वे वृत्ति का छेदन (जीविका भग) करते हैं ॥२०॥। 

(ते दुहनो थि अत्यि था णत्यि वा 
पदार्थो के आरम्भ से जन्य वस्तुओं के) दान से पुण्य होता हैया नही 

ह होता है, ये 
न इक कहते हैं को आय हेच्चा ण) इस प्रकार कर्मों के बा 

अज़ब | को त्याग कर (ते निव्वाण पाउणति) वे 
> म ) वे साधु निर्वाण-मोक्ष को प्राप्त 


भाव 
पाधु तथारूप आरस्भजनित क्रिया की बात को सुनकर पुष्य है 


पुणो ण भासति) साधु उक्त (सचित्त 


फेरे सूत्रकृताँग सुत्र 


ऐसा न कहे, तथा पुण्य नही है, ऐसा भी न कहे, क्योकि ऐसा कहने मे महा- 
त्रतो मे दोष रूप महाभय की सम्भावना है ॥।॥१७॥। 

सचित्त एव आरम्भजन्य जिस दान के लिए त्रस एवं स्थावर प्राणी 
मारे जाते है, उनकी रक्षा के लिए पूर्ण अहिसक साधु पुण्य होता है, ऐसा 
न कहे, इसी भ्रकार जिन प्राणियों को दान देने के लिए वह अन्नजल तैयार 
किया जाता है, उनके लाभ में अन्तराय न हो, इसलिए पुण्य नही है, यह 
भी साधु न कहे - अर्थात्‌ दोनो जगह तटस्य रहे ॥१८-१६॥ 

जो सचित्त एव आरम्भजन्य दान की प्रशसा करते हैं, अर्थात्‌ दान 
के पीछे होने वाले आरम्भ की प्रशसा करते है, वे प्राणियों के वध को अपने 
पर ओढ लेते है। इसी प्रकार जो दान का निषेध करते हैं, वे प्राणियों की 
आजीविका-भग करते है, अर्थात्‌ वे उन प्राणियों के पेट पर लात 
मारते हैं ।॥२ ०।। 

सचित्त एव आरम्भजनित अन्म-जल आदि के दान मे पुण्य होता है, 
या पुण्य नही होता, इन दोनो ही बाघों को साधु नही कहते है। इस प्रकार 
कर्म का आगमन (आज्व) त्यागकर, साधु मोक्ष को प्राप्त करते हैं ।।२१॥ 


व्याख्या 

हिसाजनित पुण्पका्यों मे साधु पुण्य कहे या अपुण्य ? 
इन पाँच गाथाओ में अहिसा मह्दाव्रती साधु को अहिसाब्रत की सुरक्षा के 
लिए सावधान किया गया है। तथाकथित दानादि शुभकाय, जिनके पीछे भावना 
तो शुभ है, लेकिन या तो दातव्य वस्तु सचित्त है, या आरम्भजन्य है, यानी या तो 
सजीव वस्तु को देने से हिसा होती है, अथवा वस्तु को बनाने या तैयार करने मे 
छहो काय के जीवो की हिसा होती है, अत जिस देय वस्तु के पीछे इस प्रकार की 
हिंसा सलरन हो, उस सम्बन्ध मे पूर्ण अहिंसक साधु से पूछा जाय कि इस कार्य मे 
पुण्य है या अथवा पुण्य नही है ? तब साधु क्‍या कहे ? शास्त्रकार ऐसे विकट 
के साधु को अपने अहिसामहात्रत की सुरक्षा के लिए सावधान 
करते हुए कहते हैं--'भत्थित्ति णो वए, णत्यित्ति णो वए । अर्थात्‌ वह आरम्भ- 
जनित उस शुभक्रिया मे पुण्य होता है, ऐसा भी न कहे, और प्रुण्य नहीं होता है, 
ऐसा भी न कहे । यानी वह दोनो मामलो में तठस्थ या मौन रहे । वह दोनो बातों 
में तटसथ क्यो रहे ? इसके लिए शास्त्रकार स्वय कहते हैं--दा . ॥य जे पाणा 

तेसि लाभतरायति तम्हा णत्यिज्ति णो बए । 

शास्त्रकार की दृष्टि यह है कि साथु पूर्ण अहिसाब्नती है, वह मन, वचन और 
काया से न तो स्वय हिंसा कर या करा है, और न ही हिंसा का अनुमोदन- 
समर्थन कर सकता है । ऐसी स्थिति मे कोई व्यक्ति दान-धर्मार्थ किसी चीज को 
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तैयार करता चाहता है या कर रहा है, अथवा कर ली है, और उसे तैयार करने में 
ज्ञस यथा स्थावर प्राणियों की हिसा की सम्भावना है या हिंसा हुई है और वह 
साधु से पूछता है कि मेरे इस शुम कार्य मे पुण्य है या नही ? त्तव यदि बह पुष्य 
होता है, ऐसा कहता है तो उन प्राणियों की हिसा के अनुमोदन-स्मर्थन का दोप 
उसे लगेगा, इसलिए उपर्युक्त दृष्टि से आरम्भक्रिया से युक्त शुमकाय म साथु 'पुण्य हे, 
ऐसा न कहे । साथ ही वह ऐसा भी नही कहे कि पुण्य नही होता 2, वयोंकि उस 
व्यक्ति ते जिन लोगो को अनुकम्पाबुद्धि से देने के लिए वे चीजें तंयार को हैं, वह 
व्यक्ति भहाव्तती साधु क्के मुह से पुण्य नही होता ह, ऐसे उदगार सुनकर उनको 
उन बस्तुओ का दान देने से रुक जायगा । उन लोगो को उन वस्तुओं प्री प्राष्ति 
मे बहुत बडा अन्तराय भा जायगा। उनके जीवन निर्वाह मे बाधा उपस्थित होगी । 
सम्भव है, वे उन वस्तुओ के न मिलने से भूखे-प्यासे मर जाएं । इस हृष्टि से शास्त्र- 
कार अहिसाव्रती साधु को वृत्तिच्छेद हिसा का भागी होने से बचाने के लिए कहते 
हैं - 'पुण्य नही होता है, ऐसा भी ने कहे । शास्त्रकार साधु को ऐसे मामले में 
तटस्थ रहने का परामर्श देते हुए कहते हैं--दुहओ वि ते ण भमासति, अत्थि वा 
नत्यि वा पुणो' अर्थात्‌--उक्त सचित्त या आरम्मजनित शुभक्रिया से पुण्य होता है 
या पुण्य नही होता, यो दोनो तरह से न कहे, तटस्थ रहे । इस सम्बन्ध में मौर 
अधिक स्पप्टीकरण करते हुए शास्त्र कार कहते हैं -“जेय दाण पतसति जेयण 
पशिसेहति, वित्तिच्छेष फरेंति ते ।” अर्थात्‌ जो गहिसा महान्रती साधु आरम्म-जनित 
या सचित्त दात की प्रशसा करते हैं, स्पष्ट शब्दों मे कहे तो दान के पीछे होने वाले 
आरशस्स की प्रशसा करते हैं, वे निष्प्रयोजन ही उक्त आरम्भक्तिया से होने वाले 
प्राणिवध को अपने पर ओढ लेते हैं। इसी प्रकार जो लोग अलनुकम्पावुद्धि से दिए 
जएने दएले ऐसे दल कए निषेध करते हैं, अर्थात वे सीधा ही कह देते है--/किसी फो 
दान भत दो, दान देना पाप है, वे उत्त श्राणियों की आजीविका का भग करते है, 
स्पष्ट शब्दो भे कहे तो वे उन बेचारे भूखे-प्यासे प्राणियों के पेट पर लात मारते हैं, 
उनको मिलने वाले लाभ में अन्तराय डालते हैं। प्रश्न होता है---एक ओर तो 
शास्त्रकार साधु को ऐसे दानादि शुभकार्य के पीछे किये जाने वाले आरम्भ से 
अनेक प्राणियों की हिसा होने के कारण 'पुण्य होता है', ऐसा कहने का निषेध करते 
हैं, जबकि दूसरी ओर शास्त्रकार उन दानादि शुभ कार्यों मे 'पुण्य नहीं होता, ऐसा 
कहने से भी इन्कार करते हैं, इसके पीछे क्या रहस्य है ? शास्त्रकार का इष्टिकोण 
यह है कि जिस दानादि शुभकार्य के पीछे हिसा होती हो, या होने बाली हो, उसकी 
भा न करो, न उसमे “पुण्य होता है,' ऐसा कहो | तथा जिस शुभ काय का लाभ 
इसरो को मिलता हो, उनका दुख मिटता हो, ऐसे शुभकायें को भले ही वह 
हिंसापुक्त है, फिर भी 'पुण्य नही होता, ऐसा भी न कही, और न उस्तका निषेध 
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ऐसा न कहे, तथा पुष्य नही है, ऐसा भी न कहे, क्योकि ऐसा कहने में महा- 
ब्रतों से दोष रूप महाभय की सम्भावना है ॥१७॥ 

सचित्त एव आरम्मजन्य जिस दान के लिए चत्रस एवं स्थावर प्राणी 
भारे जाते है, उनकी रक्षा के लिए पूर्ण महिसक साधु पुण्य होता है, ऐसा 
न कहे, इसी प्रकार जिन प्राणियों को दान देने के लिए वह अन्नजल तैयार 
किया है, उनके लाभ मे अन्तराय न हो, इसलिए पुण्य नही है, यह 
भी साधु न कहे -अर्थात्‌ दोनो जगह तटस्य रहे ॥१८-१६॥॥ 

जो सचित्त एव आरम्भजन्य दान की प्रशसा करते है, अर्थात्‌ दान 
के पीछे होने वाले आरम्भ की प्रशसा करते है, वे प्राणियों के वघ को अपने 
पर ओोढ लेते है। इसी प्रकार जो दान का निषेध करते हैं, वे प्राणियों की 
आजीविका-भग करते है, अर्थात्‌ वे उन प्राणियो के पेट पर लात 
मारते है ॥२०॥। 

सचित्त एव आरम्मजनित अन्न-जल आदि के दान मे पुण्य होता है, 
या पृण्य नही होता, इन दोनो ही बातो को साधु नही कहते है । इस प्रकार 
कर्म का आगमन (आमस्रव) त्यागकर, साधु मोक्ष को प्राप्त करते है २१॥ 


व्यास्या 

हिसाजनित पुण्यकार्यों में साधु पुण्य कहे या अपुण्य ? 

इन पाँच गायाओ में अहिंसा महात्रती साधु को अहिसाब्रत की सुरक्षा के 
लिए सावधान किया गया है। तथाकथित दावादि शुभकायें, जिनके पीछे भावना 
तो शुभ है, लेकिन या तो दातव्य वस्तु सचित्त है, या आरस्भजन्य है, यानी या तो 
सजीव वस्तु को देने से हिसा होती है, अथवा वस्तु को बनाने या तैयार करने मे 
छहो काय के जीवो की हिसा होती है, अत जिस देय वस्तु के पीछे इस प्रकार की 
हिंसा सलग्न हो, उस सम्बन्ध मे पूर्ण अहिंसक साधु से पूछा जाय कि इस कार्य में 
पुण्य हैं या अथवा पुण्य नही है? तब साधु क्‍या कहे ? शास्त्रकार ऐसे विकट 
घरंसकट के समय साधु को अपने अहिंसामहाव्रत की सुरक्षा के लिए सावधान 
करते हुए कहते हैं--“भत्थित्ति णो चए, णत्थित्ति णो वए ।' अर्थात्‌ वह आरमस्भ- 
जनित उस शुमक्रिया मे पृण्य होता है, ऐसा भी न कहे, और पुण्य नही होता है, 
ऐसा भी न कहे । यान्ती वह दोनो मामलो मे तटस्थ या मौन रहे । वह दोनों बातो 
मे तटस्थ क्यो रहे ? इसके लिए शास्त्रकार स्वय कहते है--* _ यजेपाणा 

लाभतरायति तम्हा णत्यित्ति णो यए 

शास्त्रकार की दृष्टि यह है कि साधु पूर्ण अहिसात्रती है, वह मन, वचन और 
काया से व वो स्वय द्विसा कर या करा है, और न ही हिंसा का अनुमोदन- 
समर्थेन कर सकता है ! ऐसी स्थिति मे कोई व्यक्ति दान-धर्मा्थ किसी चीज को 
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तैयार करना चाहता है या कर रहा है, गथवा कर ली है, और उसे तैयार करने मे 
तरस या स्थावर प्राणियों की हिसा की सम्भावना है या हिसा हुई हैं और वह 
साधु से पूछता है कि मेरे इस शुभ कार्य मे पुण्य हे या नहीं ? तंत्र यदि बह पुण्य 
होता है, ऐसा कहता है तो उन प्राणियों की हिंसा के अनुमोदन-सम थंन कर दोय 
उसे लगेगा, इसलिए उपर्युक्त हृष्ठि से आरम्भकिया से युक्त जुमकाय म साबु 'पुण्य है,' 
ऐसा व कहे । साथ ही वह ऐसा भी नही कहे कि पुण्य तही होता ह, क्योकि उस 
व्यक्ति ने जिन लोगो को अनुकम्पावुद्धि से देने के लिए वे चीजें तंयार को हे, बह 
व्यक्ति महात्रती साधु के मुंह से पुण्य नही होता है, ऐसे उद्गार सुनकर उनको 
उन बस्तुओ का दान देने से रुक जायगा । उन लोगो को उन वस्तुओ री प्राप्ति 
में बहुत बडा अन्तराय आ जायगा | उनके जीवन तिर्वाह मे वावा उपस्थित होगी । 
सम्भव है, वे उन वस्तुओ के न मिलने से भूखें-प्यासे मर जाएं । इस दृष्टि से शास्त्र- 
कार अहिसातव्रती साधु को चृत्तिच्छेद हिसा का भागी होने से बचाने के लिए कहते 
हैं - पुण्य नही होता है, ऐसा भी न कहै । शास्त्रकार साधु को ऐसे मामले मे 
तट्स्थ रहने का परामर्श देते हुए कहते है--दृहओ वि ते ण भासत्ि, भत्थि वा 
नत्थि वा पुणो' अर्थात्‌--उक्त सचित्त या आरम्भजनित शुमक्तिया से पृण्य होता है 
या पृष्य नही होता, यो दोनो तरह से न कहे, तटस्थ रहे । इस सम्बन्ध में और 
अधिक स्पष्टीकरण करते हुए शास्त्र कार कहते है -“जेघ द्ण पतसति जेथयण 
पश्सिह॒ति, वित्तिच्छेय करेंति ते |” अर्थात्‌ जो अहिंसा महाव्त्ती साधु आरम्भ-जनित 
या सचित्त दान की प्रशसा करते है, स्पष्ट शब्दों मे कहे तो दान के पीछे होने वाले 
आरमस्म की ।करते हैं, वे निष्म्योजन ही थक्त आरम्भक्रिया से होने वाले 
प्राणिवध को अपने पर ओढ लेते हैं। इसी प्रकार जो लोग अनुकस्पाबुद्धि से दिए 
जाने वाले ऐसे दान का निषेध करते हैं, अर्थात्‌ वे सीधा ही कह देते हैं---'किसी को 
दान भत दो, दान देना पाप है,' वे उन प्राणियो की आजीविका का भग करते हैं, 
स्पष्ट शब्दों मे कहे तो वे उन बेचारे भूखे-प्यासे प्राणियों के पेट पर लात मारते है, 
उनको मिलने वाले लाभ में अन्तराय डालते हैं। प्रश्त होता है---एक ओर तो 
शास्त्रकार साधु को ऐसे वानादि शुभकाये के पीछे किये जाने वाले आरम्म से 
अनेक प्राणियों की हिसा होने के कारण '्रुण्य होता है', ऐसा कहने का निषेध करते 
” जबकि दूसरी ओर शास्त्रकार उन दानादि शुभ कार्यों मे पुण्य नही होता,' ऐसा 


कहने से भी इन्कार करते हैं, इसके पीछे क्या रहस्य है ” शास्त्रकार का हृष्टिकोण 
यह है कि जिस दानादि शुभकार्य के पीछे हिसा होदी हो, या होने बाली हो, उसकी 
पैशेसा ने करो, न उसमे 'पुण्य 


इंपरी को मिलता हो, उनका दुख मिदता हो, ऐसे शुभकायें को 
| भत्ते ही वह 
है, फिर भी 'पुण्य नही होता,' ऐसा भी न कहो, और न उसका व 
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करो । क्योकि ऐसा करने या कहने से जिन लोगो को उन वस्तुओ का लाभ मिलते 
वाला था, वह साधु के द्वारा निषेध करने या "पुष्य नही हे,' ऐसा कहने से नही 
मिलेगा। वे प्राणी उन वस्तुओ के अभाव से पीडित होगे, यह भी एक प्रकार की 
हिंसा हो जायगी । किन्तु जिस दानादि शुभ-कार्य के पीछे कोई हिंसा नहीं होने वाली 
है या नही हुई है, अथवा नही होती है, ऐसी अचित्त प्रासुक आरम्म-रहित वस्तु 
को कोई दान करना चाहे या किया हो, अथवा कर रहा हो, उसमे उसके शुभ 
परिणामों थी दृष्टि से साधु पुण्य कह सकता है । किन्तु अनुकम्पाबुद्धि से दिये जाने 
वाले दान का निषेघ तो उसे हगिज नहीं करना है। अनुकम्पादान का निषेध तो 
किसी भी ज॑नशास्त्र मे नहीं है। भगवतीसूत्र (८५, ६, ३३१) की टीका में स्पष्ड 
कहा है--- 
'अणृकपादाण पुण जिर्णेह ने कयाइ पडिसिद्ध 

जिनेश्वरों ने अनुकम्पादान का तो कही भी निषेध नही किया है। इसलिए 
यहाँ तो सिर्फ सचित्त और आरम्भक्षिया के विपय मे साधु को मौन या तटस्थ 
रहने का उपदेश दिया है, लेकिन शुमभावों की दृष्टि से (क्रिया को एक ओर 
रखकर) उन शुभक्रियाओ के वारे मे कोई पूछता है तो पुण्य कहने मे साधु की 
कोई हिचक नही होनी चाहिए । किन्तु जब कोई व्यक्ति उक्त दानादि शुभकार्यो 
का आरस्म कर रहा हो या करने वाला हो और उस समय साधु से पूछे तो उसे 
तटस्थ रहना चाहिए, यही इन गाथाओं का हादं है । 

निष्कर्ष यह है कि सचित्त या आरम्मजन्य दानादि शुभकार्यों मे पुण्य या 
अपुण्य दोनो ही बातो के कहने मे कर्मबन्ध होना जानकर उस विषय में साधु मौन 
या तटस्थ रहे । तथा निरवद्य भाषण के द्वारा कर्म के आगमन को न फठकने देकर 
दी साधु मोक्षमार्ग पर हृढ रहते हैं । ऐसे साधक ही एक दिन मोक्ष प्राप्त करते हैं । 


मल 
निव्वाण परम बुद्धा, गकखत्ताण व च॑दिमा ,। 
तम्हा सदा जए दते, निव्वाण सघए मुणी_ ॥२२॥। 


संस्क्षत 
निर्वाण परम बुद्धा नक्षत्राणामिव चन्द्रमा । 
तस्मात्‌ सदा यतो दान्तो निर्वाण साधयेन्मुनि ॥२२॥। 
अन्वययाथ 
(णक्खत्ाण चविमा व) ज॑से तकत्रो मे चन्द्रमा श्रधान है, वैसे ही (निव्वाण 
परम बुड्धा) निर्वाण को सर्वोत्कृष्ट मानने वाले पुरुष सर्वश्रेष्ठ हैं । (तम्हा मुणी सदा 
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जए दते निव्वाण सघए) इसलिए मुनि सदा यत्नशील और जितेन्द्रिय होकर मोक्ष 
की साधना करे | 
भावार्थ 
जेसे चन्द्रमा सब नक्षत्रों मे प्रधान है, वैसे ही मोक्ष को सर्वोत्कृष्ट 
जानमने-मानने वाले साधक सबसे श्र ष्ठ (प्रधान) है । अत मुनि सदा प्रयत्न- 
शील और इन्द्रियविजयी होकर मोक्ष की साधना करे | 
व्यास्या 
सुनि एकमात्र मोक्ष की साधना मे जुरा रहे 
इस गाथा से शास्त्रकार निर्वाण (मोक्ष) को विश्व मे सर्वोत्कष्ट तत्त्व वत्ता 
कर उसी की साधना मे जुटे रहने का साधु को निर्देश करते है । निर्वाण का अरथे--- 
सच्चा शाश्वत अपरिवतेनशील सुख है। इसे सर्वश्रेष्ठ मानने वाले परलोकार्थी तत्त्वज्ञ 
पुरुष निर्वाणवादी होने के कारण नक्षत्रों मे चन्द्रमा की तरह सचसे प्रतान है। जैसे 
अश्विनी आदि २७ नक्षत्रों मे सुन्दरता, परिमाण और प्रकाशरूप गुणो के कारण 
चन्द्रमा प्रधान है, इसी तरह मोक्षार्थी तत्त्वज्ञ पुरुषों मे वे ही प्रधान है, जो पुरुष 
स्वर्ग, चक्रवर्ती पद या सम्पत्ति की प्राप्ति की इच्छा को ठुकराकर समस्त कर्मों के 
क्षयरूप मोक्ष-मार्ग भे भ्रवृत्त हैं, मोक्ष को ही ससार के समस्त पदार्थों मे थ्प्ठ मानते 


हैं। उसी के लिए दे तत्त्वज्ञ साधक सतत पुरुषार्थ करते हैं, तथा इन्द्रियजयी होकर 
मोक्ष के लिए अहूनिश क्रियाएँ करते है । 


सूल 
बुज्ममाणाणं पाणाणं, किच्चताण सकम्मुणा 
आधाइ साहु त दीव, पततिट्ठेसा पव॒ुच्चई 


स छाया 
उद्यमानाना प्राणाना, कृत्यमानाना स्वकमंणा | 
आश्याति साधु तद्‌ द्वीप, प्रतिष्ठेषा प्रोच्चते. ॥ र्श। 


अन्वयार्थे 
(बुज्झसाणाण) मिश्यात्व, कषाय आदि की घारा मे बहे जाते 
ु # हुए (सकस्सुणा 
किच्चत्ताण) तथा अपने कर्मो से कष्ट पाते हुए (पाणाण) प्राणियों के 
ते दीव आधाइ) उत्तम सार्मेूप बक  आ 


इस द्वीप को तीर्थकर बताते हैं । 
पदुज्चई) इसे ही मोक्ष का प्रतिष्ठान--अआधार विद्वान कहते हैं | 2४७७ 


भावार्थ 
सिथ्यात्व, कषाय आदि की तीब्र धारा मे बहाकर ले 
तथा अपने ही किये हुए कर्मो के उदय से पीडित होते हुए प्राणियों के लिए 


! 
॥२३॥। 


रे सूच्रक्ृताग सूत्र 


तीर्थंकर सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्रमय मार्यरूप यह उत्तम द्वीप बताते है। 
विद्वान कहते है कि यही मोक्ष का प्रतिष्ठान--आधघार है । 


|| 
कर्मपी- त जीवो के लिए यही भार्गरूप ह्ोप 
इस गाथा में मार्ग को द्वीप की उपमा देकर उसकी महिमा बताई गई है । 
जैसे समुद्र में गिरे हुए और उसकी जल-तरगो के थपेडो से घवराए हुए 
हारे-थके एव मरणामन्न प्राणी को कोई दयालु एकान्त-हितैपी आप्त पुरुष श्रेष्ठ 
ढ्वीप्त बता देता है तो उसे कितना आधार और आश्वासन मिलता है। इसी प्रकार 
मिथ्यात्व, कपाय आदि तरणगो के तीत्र थपेडो से अनेकमवरूप ससारसागर मे 
इधर-उधर बहाये जाते हुए और कर्मों के उदय से पीडित हारे-थके जीव को विश्वाम 
एव शान्ति पाने हेतु दयालु, एकान्त हितैपी, आप्त, तीर्थकर, गणधर या आचार्य 
सम्यग्दर्शनादिमय मोक्षमार्गरूप उत्तम द्वीप बताते है, उसी को प्राप्त करने का 
उपदेश देते है। वे कहते है कि ये सम्यग्दशेनादि ही मोक्ष के आधारभूत हैं, मोक्ष 
की प्राप्ति इसी मार्ग से होती है । परतीथिको द्वारा सम्यग्दर्शन आदि का ऐसा उत्तम 


नि स्पृह्ठ उपदेश नही मिलता है । 
मूल 
आयग॒त्ते सया दंते, छित्नोए अणासवे | 
जे धम्म सुद्धमकखाइ, पडिपुन्नमणेलिसं ॥२श४॥। 


आत्मगुप्त सदा दान्तच्छित्नस्तोता अनाश्रव ! 
यो धर्म शुद्धमाख्याति परिपूर्णमनीहशम्‌ू. ॥२४॥। 
अन्ययायथे 


(आयगभुत्त ) अपनी आत्मा को पाप से सदा गुप्त--सुरक्षित रखने (बचाने) 
वाला, (जे सया दते) जो सदा जितेन्द्रिय होकर रहने वाला है, (छिन्नसोए) मिथ्यात्व, 
अविरति, प्रमाद, कपाय आदि कर्मों के स्रोत-अवाह को जिसने तोड दिया है, 
(ये) और जो आखवो से रहित साधक है, (पढिपुन्न अणेलित युद्ध बस्म 
अ ) वही सम्यग्दर्शन आदि से या नय-प्रमाण-निक्षेप आदि से पूर्ण अथवा श्रुत- 
चारित्र आदि से परिधूर्ण अनन्यसहश अनुपम शुद्धघर्मे का उपदेश करता है । 


पथ 
जो अपनी आत्मा को सदा पाप से बचाता है. जो सदा जितेन्द्रिय 
होकर रहता है. जिसने मिथ्यात्व आदि कर्मों के स्लोत को तोड दिया है, 


मार्ग एकादश अध्ययन ण्रे७ 


और जो आस्रवो से रहित साधक है, वही परिपूर्ण, अनुपम, शुद्ध धर्म का 
उपदेश करता है । 


छ ॥। 
परिपुर्ण, अनुपम, शुद्धवर्म का उपदेशक 
इस गाथा मे यह बताते हैं कि मोक्षमार्ग के सन्दर्भ मे णुद्धधर्म का उप- 
देशक कौन और किस प्रकार के गुणो और भोग्यता से विभूषित होता है ? मोक्ष में 
परम सहायक एव मार्गेरूप शुद्धधर्म के उपरेशक के लिए यहाँ चार विशेषण 
प्रयुक्त किये गये है--आत्मगुप्त, सदेव दान्त, छिप्लोत और अनास्रत | यह एक 
जाना-माना हुआ तथ्य है कि जो व्यक्ति मोक्ष की ओर जाते समय मार्ग मे जो भी 
विध्न-बाधाएँ, सकट आदि को पार कर चुका हो, वाघक तत्त्वो को परास्त कर 
चुका हो और उस मागे मे आगे वढा हुआ अनुमवी हो, वही मोक्ष के लिए परम 
सहायक शुद्धधर्म का उपदेश जिज्ञासुओ या मुमुक्षुओं को कर सकता है। जिसने 
अभी मोक्ष का रास्ता ही नही देखा, जो अभी ससारसागर में ही गोते खा रहा 
हैं, जिसने घमें का क, ख, ग भी नही सीखा, और न ससार के ज््रोतो या कर्मों के 
आगमन के द्वारो को बन्द किया है, और न ही वर्म के विपक्षी अघर्म या पाप से 
अपनी आत्मा को बचाने का अभ्यास किया है, वह दूसरो को केवल पोथियो के 
सहारे शुद्धघमें केसे बता सकता है। जिसते अन्दर योता लगाया नहीं, केदल 
जलाशय के किनारे खडा-पडा गाल बजा रहा है कि नदी मे ऐसे क॒दा जाता है, ऐसे 
तैरा जाता है, क्या उस अनुभवहीन व्यक्ति का तैरने का उपदेश यथार्थ हो सकता 
है ? कदापि नही १ इसी बात को लेकर शास्त्रकार शुद्ध धर्मोपदेशक की योग्यता के 
लिए ४ बातें बताते है---(१) जिसकी आत्मा मन-वचन-काया से पापों से रक्षित 
(गुप्त) है, (२) जिसने इन्द्रियों और मन पर काबू कर लियए है, (३) जिसते 


ससार के ख्ोतरूप मिथ्यात्वादि बन्धनो को काट दिया है, (४) और कर्मो के प्रवेश 
ह्वारो को जिसने बन्द कर दिया है, वही महापुरुष ऐसे अनुपम, सागोपाग एव शुद्ध 
घ॒र्मे का प्रतिपादव कर सकता है, अनुमवहीन एवं अयोग्य व्यक्ति धर्में मौर मोक्ष के 
नाम से सब्जवाग दिखाकर या ऊठपटाँग बातें करके दुनिया को अधमम के गर्त से ही 
घकेलने का प्रयास करेगा । 


सूल 
तमेव अविजाणता अबुद्धा बुद्धभाणिणो । 
बुद्धा मोत्ति य मननता, अंते एए समाहिए ॥२५॥ 
|। 


सस्कुत 
तमेवाविजानाना अबुद्धा बुद्धआानिन | 
बुद्धा स्मेति च मन्यमाना., अन्ते एते समाधे ॥२५ 


घध्रेष सुत्रकृताग सूत्र 


अन्चयार्थ 
(तसेव अविजाणता) उसी परिपूर्ण (सागोपांग) धरम को न जानते हुए, 
(अ बुद्धभाणिणो) अज्ञानी होकर भी अपने आपको ज्ञानी मानने वाले ( 
सोत्ति य मन्‍नता) हम ज्ञानी है,' यो मानते हैं, ऐसे व्यक्ति (एए समाहिए अते) इस 
समाधिरूप धर्म से कोसो दूर है । 
भावार्थ 
पूर्वोक्त शुद्ध, अनुपम और सागोपाग धर्म के तत्त्व को न जानते हुए, 
अज्ञानी होते हुए भी अपने आपको ज्ञानी मानने वाले अन्यतोथिक पुरुष 
'हम ज्ञानी है,' ऐसा मानते है। ऐसे व्यक्ति इस समाधिरूप धर्म से बहुत 
दूर है| 
च्यास्या 
वे धम्म के तत्त्वज्ञान से काफी दूर हैं 
इस गाथा मे उन लोगो को आडे हाथो लिया है, जो परिपूर्ण शुद्ध धर्म को 
न जानते हुए भी अपने आपको बहुत बडा ज्ञानी बताते है। वास्तव मे परीक्षा 
करके देखा जाय तो वे धर्म और मोक्ष के वस्तुतत्त्व के ज्ञान से कोंसो दूर हैं । 
इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं “अत एए समाहिए' ये समाधि से दूर हैं। समाधि 
शब्द यहाँ घ॒र्मे के अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है, क्योंकि घ॒र्म ही आत्मा को वास्तविक सुख 
शान्ति, सतोप, प्रसन्नता आप्स करा सकता है, वही मोक्ष मे सम्यक्‌ प्रकार से जीव 
को ले जावर रख सकता है । 
वे अन्यतीथिक धर्म के तत्त्वज्ञान से क्यों टूर हैं? इसके समाधानार्थ शास्त्र- 
कार द्वारा अगली छह गाथाएँ प्रस्तुत की जाती हैं--- 


मल 
ते अ बीयोदरगं चेव, तमुद्दिस्सा य ज॑ कक. । 
भोच्चा कारण भियायति, अखेयज्ना असमाहिया ॥२९॥। 
जहा ढका य कका य, कुलला मग्गुका सिही । 
मच्छेसणं भियायंति, काण ते कलुसाधर्म॑ ॥रणा 
एवं तु समणा एगे, मिच्छदिट्ठी अणारिया । 
विसएसण॑ भियायत्ति, वा कलुसाहमा ॥॥२८॥। 
सुद्धं मग्ग विराहित्ता, इहमेंगे उ दुम्मई । 
उम्मग्गगता दुब्ख, घायमेसति त तहा ॥२६९॥ 


मार्ग एकांदर अध्ययन 


जहा आसार्विणि नाव, जाइअधघो दुरूहिया 
इच्छई पारमागतु, अतरा य विसीयइ 
एवं तु समणा एगे मिच्छदिटदुठी अणारिया 
सोय कसिणमावच्ना आगतारो महण्भय 
संस छाया 
ते च बीजोदक चैव, तमुद्दिव्य च यत्कृतम्‌ 


८३६ 


| 
३०।॥ 
| 
।३१॥ 


भुक्त्वा ध्यान ध्यायन्ति, असे असमाहिता ॥२६॥ 


यथा ढकाइच, कक्राइच, कुररा मदुगुका सिघा । 


मत्स्यैषण ध्यायन्ति, ध्यान तत्‌ कलुषाघमम्‌ ॥२७॥। 


एव तु श्रमणा एके, मिथ्याहृष्टयोप्नायां 


| 
विषयैपण ध्यायन्ति, कका इव कलुषाधमा 


॥र्‌८।। 
शुद्ध मार्ग विराध्य, इहैके तु दुर्मतय | 
उन्मागंगता दु ख॑ घातम्रेष्यन्ति तत्तथा ।२९॥ 
यथाऊल्ला विणी नाव जात्यन्धों दुश्ह्म । 
इच्छृति पारमागन्तुमन्तरा च विषीदर्ति ॥३०।। 
एव तु श्रमणा एके मिथ्याहृष्टयोब्नार्याँ | 
ज्ोत कृत्स्तमापन्ना आगन्तारो महाभयम  ॥॥३१॥ 

अन्वयार्थ 


(ते य बीयोदग चेव) वे (अन्यतीथिक) सचित्त बीज और जल (कच्चा) तथा 
(तमुदिसा य ज कड) उनके लिए जो आहार बनाया गया है, (भोच्चा ) उसका उप- 
भोग करते हुए (झाण क्षियायति) आर्तेध्यान करते हैं। (अलेयन्ना असमाहिया) वे 
उन प्राणियों के खेद (पीडा) से अतभिज्ञ अथवा घर्मज्ञान से रहित तथा समाधि से 


हीन है ॥२६॥। 


(भहा ठका य फफा य कुलला मग्गुका सिही) जैसे ढक, कक, कुरर, जलमुर्ग 
और शिख्ती नामक जलचर पक्षी (मच्छेतण ज्ियायति) मछली को पकडकर गटकने 
के बुरे विचार (कुष्यान) मे रत्त रहते हैं, (भाण ते फलुसाधम) उनका वह ध्यान 
भत्त्यवघरूप सावद्यव्यापारमय होने से पापरूप व अधम होता है। (एव तु) इसी 
तरह (मिच्छदिदृठी अणारिया एगे सप्णा) मिथ्याइहष्टि, अनाये कुछ तथाकथित श्रमण 
(विसएसण सझियायति) विषयो की तलाश (प्राप्ति) का ही ष्यान करते हैं, (ते 

वा कलुसाहमा) वे ढक, कक आदि पक्षियो की तरह पापी एवं अधम हैं ॥२७-२८॥ 


(इह) इस जगत्‌ मे (एंगे उ बुम्मई) कई दुवु द्धि पुरुष (सुद्ध सग्ग) शुद्ध- 


घ््८ सूत्रकृताग सूत्र 


रथ 
(तमेव अविजाणता) उसी परिपूर्ण (सागोपांग) धर्म को न जानते हुए, 
(अ बुद्धभाणिणो) अज्ञानी होकर भी अपने आपको ज्ञानी मानने वाले ( 
सोत्ति य सन्‍नता) “हम ज्ञानी है,' यो मानते हैं, ऐसे व्यक्ति (एए समाहिए अते) इस 
समाधिरूप धर्म से कोसो दूर है । 


है 


ग्थ 
पूर्वोक्त शुद्ध, अनुपम और सागोपाग धर्म के तत्त्व को न जानते हुए, 
ज्ञानी होते हुए भी अपने आपको ज्ञानी मानने वाले अन्यती्थिक पुरुष 
'हम ज्ञानी है,' ऐसा भानते है। ऐसे व्यक्ति इस समाधिरूप धर्म से बहुत 
दूर है । 
छ् || 
वे शुद्धघर्म के तस्‍्वज्ञान से काफी दूर हैं 
इस गाथा मे उन लोगो को आडे हाथो लिया है, जो परिपूर्ण शुद्ध धर्म को 
न जानते हुए भी अपने आपको बहुत बडा ज्ञानी बताते है । वास्तव भे परीक्षा 
करके देखा जाय तो वे धर्म और मोक्ष के वबस्तुतत्त्व के ज्ञान से कोसो दूर हैं । 
इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं 'अते एए समाहिए! ये समाधि से दूर हैं। समाधि 
शब्द यहाँ घर्मे के अर्थ मे भ्रयुक्त हुआ है, क्योकि धर्म ही आत्मा को वास्तविक सुख 
शान्ति, सतोप, प्र॒ । भ्राप्त करा सकता है, वही मोक्ष मे सम्यक्‌ प्रकार से जीव 
को ले जावर रख है। 
वे अन्यत्तीथिक धर्म के न से क्यो दूर हैं ? इसके समाधानार्थ शास्त्र- 
कार हारा अगली छह गाथाएँ प्रस्तुत की जाती है-- 


ते अ बीयोदग चेव, तमुहिस्सा य ज॑ । 
भोच्चा काणं भमियायति, यज्ञा माहिया ॥२६॥ 
जहा ढका य कका य, कुलला मग्गुका सिही । 
मच्छेसण भियायंति, फाण ते कलुसाधम॑ ॥रणा 
एवं तु समणा एगे, मिच्छदिटठी अणारिया । 
विसए_ भियायत्ति, कका वा कलुसाहमा ॥र८॥। 
सुद्ध मग्ग विराहित्ता, इहमेगे उ दुम्मई । 
उम्मग्गगता दुक्ख, घायमेसंति त तहा ॥२६॥ 


सार्ग एकादश अध्ययन प्र 


जहा आसार्विणि नाव, जाइअघो दुरृहिया.। 
इच्छई पारमागतु, अतरा य विसीयइ (३०॥। 
एवं तु समणा एगे मिच्छदिंदूठी अणगारिया । 
सोय कसिणमावज्ना आगत्तारों महब्भय ॥३१॥ 
सेंसर छाया 
ते च बीजोदक चैब, तमुद्दिश्य च यत्कृतमू. । 
भक्त्वा ध्यान ध्यायन्ति, मख्ेदज्ञा असमाहिता ॥२६॥। 
यथा ढकाइच, ककाइच, कुररा मदुगुका सिधा । 
मत्स्यैषण ध्यायन्ति, ध्यान तत्‌ कलुषाघमम्‌ ॥२७॥ 
एव तु श्रमणा एके, मिथ्याहृष्टयोश्नाया । 
विषयैषण घ्यायन्ति, कका इव कलुषाधमा ॥२८५॥! 
शुद्ध मार्ग विराध्य, इहैके तु दुमेतय ! 
उन्मागेंगता दु ख घातमेष्यन्ति तत्तथा ॥२६॥ 
यथा&ल्लाविणी नाव जात्यन्धो दुरुह्म । 
इच्छेति पारमागन्तुमन्तरा च विषीदति ॥३०॥। 
एवं तु श्रमणा एके मिथ्याहृष्टयोश्नारया | 
स्तोत इंत्स्तमापन्ना आगन्तारों महाभयम ॥३१॥ 
अन्चयार्थ 

(ते थ घोयोदण चेष) थे (जन्यतीथिक) सचित्त बीज और जल (कच्चा) तथा 
(तमुद्दिता य जु कड) उनके लिए जो आहार बनाया गया है, (भोच्चा) उसका उप- 
भोग करते हुए (झाण झ्ियायत्ि) आर्तध्यान करते है। (अखेयन्ना मसमाहिया) वे 
उन प्राणियों के खेद (पीडा) से अतभिज्न अथवा धर्मज्नान से रहित तथा समाधि से 
हीन हैं ॥२६॥। 

(जहा ढका य कका थ ला भरणुका सिहो) जैसे ढक, कक, कुरर, जलमुरगें 
ओर शिखी नामक जलचर पक्षी (मच्छेसण झ्ियायति) मछली को पक्रंढकर गटकने 
के दूरे विचार (कुध्यान) भे रत रहते है, (झाण ते कलुसाधम) उनका वह ध्यान 
मतय्वधरूप सावद्यव्यापारमय होने से पापरूप व अधम होता है। (एव तु) इसी 
तरहे (मिच्छदिट्ठो अगारिया एगे सप्णा) मिथ्याहष्टि, अनाये कुछ तथाकथित श्रमण 
(विसएसण स्षियायति) विषयो की तलाश (प्राप्ति) का ही प्यान करते हैं, (ते कका 
या कलुसाहमा) वे ढक, कक आदि पक्षियों की तरह पापी एवं मघम है ॥२७-२८॥ 

(६8) इस जगत्‌ मे (एगे उ दुम्मई) कई दुबद्धि पुरुष (सुद्ध मग्ग) शुद्ध 


८४० सूत्रकृताग सूत्र 


मार्ग की (दिराहित्ता) विराधना करके दूपित करके (उन्मग्गगता) उन्मागं मे प्रवृत्त 
होते है । (दुक्ख घाय त तहा एसति) वे अपने लिए वैसे दु ख और घात (नाश) को 
न्योता देते है-- ब॒लाते है ॥२६॥। 

(जहा) जैसे (जाइअधघो) जन्मान्ध पुरुष (आसाविणि नाव दुरूहिया) छेद 

वाली नौका पर चढकर (पारसागतु इच्छई) नदी को पार करना चाहता है, (अतरा 
य विसीयइ) परन्तु वह बीच मे ही डूब जाने से दु ख पाता है ॥३०॥ 

(एंव तु मिचछदिटठी एगे अणारिया सम्रणा) इसी तरह कई मिथ्याहष्टि 
अनाये श्रमण (कन्तिण सोयमावल्ना) पूर्णरूप से आखस््रव का सेवन करते है । (महब्भय 
भागतारो) किन्तु उन्हे महान्‌ भय (खतरे) का सामना करना पडेगा ॥३१।॥ 

भावैर्थे 

सचित्त बीज और कच्चा पानी तथा उनके लिए बनाये गए आहार 
का उपभोग करके वे अन्यतीथिक आरंतध्यान करते हैं। अत वे प्राणियों के 
दुख (खेद) के ज्ञान से रहित अथवा धमेंज्ञान से रहित एवं भावद्रमाधि से 
दूर है ॥२६॥। 

जैसे ढक, कक, कुरर, जलभुर्ग और शिखी नामक पक्षी जल मे' रहकर 
सदा मछलियाँ पकडने और गटकने के ध्यान मे रत रहते है, इसी तरह कई 
सिथ्याहृष्टि अनायें श्रमण नामधारी सदा चिषबय-प्राप्ति का ध्यान करते हैं, 
वे भी ढक, कक आदि पक्षियों की तरह पापी और अधम है ॥२७-२८।। 

इस जगत्‌ मे कई दुबु द्धि लोग शुद्धमार्ग से भ्रष्ट होकर उन्मार्ग में 
प्रवृत्त होते है, वे अपने लिए दुख और विनाश को ढूँढते हैं २६।॥। 

जैपे जन्मान्धपुरुष छिद्रयुक्त नौका पर चढकर नदी को पार करता 
चाहता है, परन्तु वह मज्नघार मे ही ड्बकर दु ख पाता है ॥३०॥| 

इसी प्रवार कई मिथ्याहष्टि अनायें तथाकथित श्रमण पूर्णलूप पते 
आख्रव का सेवन करते हैं किन्तु उन्हे महाभय (खतरे) का सामना करना 
पडेंगा ॥३१॥। 


भावमार्ग से हर क्यो और फंसे ? 

इन ६ गाथाओ मे शास्त्रकार ने युक्तिसहित यह वताया है कि पूदंगाथा मे 
बताए गए अन्यतीर्थिक लोग, जो अपने आपको श्रमण, ज्ञानी, प्रवुद्ध आदि मानते हैं और 
घ॒र्मं और मोक्ष की बातें वधारते है, भावमाग (सम्यग्दशंनादिरूप धर्म, या मोक्षमार्ग 
या समाधि ) से क्यो और कितने दूर हैं ? शास्त्रकार ने उन पर ५ आधक्षेप किये है--- 
(१) वे जीवाजीव के स्वल्प से अनमिज होने से सचित्त और औद शिक आहार का 
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सेवन करते है, (२) आत्त ध्यान करते है (३) विपयो की प्राप्ति का अधम सपाप 
ध्यान करते हैं, (४) ने शुद्धमार्ग को छोडकर उन्मागर्म मे प्रवृत्त होते है, (५) आज़वो 
का भरपूर सेवन करते है| 
पहला जाक्षेप---वे चावल, गेहूं आदि अनाज वीजरूप जो सचित्त होता है, तथा 
अप्रासुक (कच्चा) पानी का सेवन करते हैं, उन्हे दान देने के लिए उनके भक्तो द्वारा 
अस्तिकाय आदि का आरम्भ करके पकाए हुए सरस आहार को वे भोगते है। अगर 
जीव और अजीव का अन्तर समझते तो सजीव तथा जीवहिंसाजनितत वस्तुओ का 
उपभोग न करते । 
दूसरा आक्षेप- वे बौद्धाघ के लिए आहार बनवाने तथा उसे प्राप्त करने 
के लिए अहनिश चिन्तित रहते है, जर्थात्‌ आर्तृध्यान करते है। जो लोग इहलौकिक 
सुख की कामना करते हैं, दास-दासी, घन-धान्‍्य आदि परिग्रह रखते है, उन्हे घर्म- 
ध्यान होना सम्भव नही है । कहा भी है--- 
ग्राम-क्षेत्रगहादीना गवा प्रेष्यजनस्थ च॒ | 
यस्मिन्‌ परिग्रहो हृष्टो, ध्यान तत्न कुत शुभस्‌ ॥। 
अर्थातू--जो व्यक्ति गाँव, क्षेत्र, गृह आदि का, गायो और दासजनी का परि- 
प्रह रखता है, उसे शुभध्यान कैसे होगा ? 
परिग्रह तो वैसे ही मोह, मद, लोभ, अशान्ति आदि दु खो का घर है। घैर्य 
शाति, चित्तैकाग्रता आदि का विनाशक है। वह शुमध्यानपूर्वक कदापि नहीं हो 
सकता । फिर वे शाक्य आदि पचन-पाचन आदि आरम्भक्रिया मे प्रवत्त रहते है, उसी 
वात की चिन्ता करते रहते हैं, उन्हे शुभध्यान कहाँ से होगा ? तथा थे घर्म एव 
अधर्म के विवेक मे निपुण नही हैं, क्योकि त्याग में धर्म न मानकर, भोग मे धर्म 
मानते हैं। मनोज्ञ भाहार, मनोज्ञ मृदुल शय्या, मनोज्ञ आसन और बढ़िया सुन्दर घर 
आदि जो चस्तुत राग के कारण हैं, उन्हे दे शुभध्यान के कारण मानते हैं । भला 
रागवद्ध क वस्तुओ के सेवत से त्यागवद्धंक शुभध्यान कैसे हो जाएगा ? तथा वे 


मास का 'कल्किक' नाम रखकर उसे खाने मे दोष नही मानते और न बौद्धसघ के 
लिए किये जाने वाले आरल्‍भ को ही दोष 


युक्त मानते हैं। इस प्रकार मनोज्ञ और 
उद्दिष्ट आहार आदि का सेवन करने और परिग्रह रखने से बेचारे शुभध्यानविहीन 
शाक्य आदि धर्मंमार्ग से युक्त कैसे रह सकते है ? 

तीसरा आक्षेप--जैसे ढक, कक, कुररी, जलमुर्गा आदि जल मे तैरने चाले 


ओर उन्हे निगलने के दृध्यात मे मगन रहते हैं, वैसे 
ही जो मिथ्याहष्टि आरम्म-परिग्रहयुक्त होने के कारण अनायें, तथाकथित श्रमण 
बहूनिश विपयप्राप्ति का ही आते 


-रीद्ग ध्यान करते हैं, वे भी ढक आदि पक्षियो की 
तरह कलुपित ध्यान से दूर नही है 


घर सूत्रकृताग सूत्र 


वौया आक्षेप सम्यग्दर्शनादि घर्मरूप निर्दोष जो मोक्षमार्ग है, उसे ठुकरा 
कर शाक्य आदि कुमार्ग की भ्रुपणा करके विराधना करते हैं। ससार के राग के 
कारण उनकी बुद्धि कनुपित और महामोह से दृषित हो जाने से वे अच्छे मार्ग को 
छोडकर स्वच्छन्दाचारकल्पित कुमार्ग पर चलते हैं। इस कारण वे विक मार्गे 
से बहुत दूर है । 
पाँचवाँ आक्षेप जैसे कोई जन्मान्ध व्यक्ति छेदवाली नौका में वैठकर नदी 
पार करना चाहता है, उसके मनसुवे अधूरे ही रह जाते हैं, बेचारा अधबीच मे नौका 
ड्बने के साथ जलसमाधि ले लेता है, दु खी हो जाता है, वंसे ही वे ( आदि) 
जिस जीवनरूपी नौका पर बैठे हैँ, वह आस्रवरूपी छिद्रो से युक्त है, क्योकि उन 
मिथ्याहृष्टि, अनाय॑ भ्रमणो का जीवन आज्रवसेवन से परिपर्ण है। इस कारण उस 
सछिद्र नौका पर सवार जात्यन्ध की तरह वे भी ससारसागर मे डूब जाते है । 
उनका धर्म उन्हे तरा नहीं सकता । 
उपयुक्त पाँचो ही आक्षेप अकादूय है, युक्तियुक है। अत शाकक्‍्य आदि 
मन्यतीथिक भावमार्ग से कोसो दूर है, यह सिद्ध है । 
मूल पाठ 
इस च धम्ममादाय, कासवेण पवेइय | 
तरे सोय महाघोर, अत्तत्ताए परिव्वए ॥रेर।। 
विरए गामधम्मेहिं जे केहद जगई जगा | 
तेसि अत्त वमायाए, थाम कुव्व परिव्वए ॥३३॥। 
अइमाण॑ च माय॑ च, त परिन्नाय पडिए । 
सव्वमेय णिराकिच्चा, णिव्वाण सधए सुणी ॥३४॥ 
सधए साहुधम्म च, पावधम्म णिराकरे । 
उवहाणवीरिए १ _, कोह माण ण पत्थए ॥३५॥। 


सस्कृत 
इमज्च धर्मंमादाय, काश्यपेन प्रवेदितम्‌ । 
तरेत्‌ स्नोतो महाघोरमात्मन्नाणाय परिब्रजेत्‌ु ॥३२॥। 
विरतो ग्रामघर्मेभ्यो, ये केचिज्जगति जगा ] 
तेषामात्मोपमया, स्थाम कुर्वन्‌ परिन्नजेत्‌ ॥३३॥। 
अतिमानज्च माया च तत्परिज्ञाय पण्डित |। 
सर्वेमेतन्निराकृत्य, निर्वाण सन्धयेन्मुनि ॥३४॥। 


भाग एकादश अध्ययन का 


सन्धयेत्‌ साधुधमंञ्च, पापधर्म निराकुर्यातू 
उपधानवीर्यों भिक्षु क्रोचम/नञ्च वर्जयेतू.. ॥३५॥। 
अन्चवयाय 

(कासवेण पवेइय) काश्यपगोत्री भगवान महावीर हारा बताये हुए (इस न 
घम्म आदाय) इस धर्म को प्राप्त करके (महाघोर सोय तरे) साथु महाधघोरतम 
सतारसागर को पार करे, तथा (अ ए परिव्वए) अपनी अत्माकी रक्षा के 
लिए सयम मे प्रगति करे ॥:३२॥ 

(गामधम्सेह विरए) साथु इन्द्रियों के शब्दादि धर्मो--विपयो से विरत 
होकर (जगई जे केई जगा) जगत मे जो भी प्राणी है, (तेसि अल बनाए) उनको 
अपने समान समझता हुआ (थाम फुब्च परिव्वए) सयम में पराक्रम करता हुआ 
प्रगति करे ॥३३॥ 

(पढ्िए्‌ शुणी) विद्वान मुनि (अदसाण व्‌ साथ व त परिन्नाथ) अतिमान 
और माया (छलकपट) को भली-मौँंति जानकर (एय सब्व णिराकिच्चा) तथा इन 
सबको त्याग कर (णिव्वाण सधघए) निर्वाण--मरोक्ष की डोज करे ॥३४॥ 


(भसिक्लू साहुधम्त सघए) साधु क्षण आदि दशविध श्रसणधर्स के साथ 
अपने मन-वचन-काया को जोडे (पावधम्म णिराकरे) और जो भी पापयुक्त स्वभाव 
है, उसका र्थाग करे, उसे खदेड दे। (उबहाणचीरिए भिफ्लू) तप मे अपनी शक्ति 
लगाने वाला साधु (फोह भाण ण पत्थए) अपनी तप साधना के उत्कर्ष को लेकर 
क्रोध भमिमान को जरा भी सार्थक न होने दे ॥३५॥ 

भावाये 


काइयपगोत्रीय भगवान्‌ भह्यवीर स्वामी द्वारा प्रकाशित इस घर्म 
को ग्रहण (स्वीकार) करके बुद्धिमान साधक भहाघोर ससारसागर को 
पार करे। चह केवल आात्मकल्याणार्थ ही सयम से प्रगति करे || ३२॥ 

साधु इन्द्रियो के शब्दादि विषयों से विरत होकर ससार मे जो भी 


प्राणी हैं, उन्हे आत्मतुल्य समझत्ता हुमा उत्साहपूर्वेंक सयम का पालन 
करें ॥३१श॥। 


हिताहिव विबेकी साधु अत्यन्त मान और माया को भली-भाँति 
जानकर उन सबका परित्याग करके एकमात्र मोक्ष की खोज भे लगे || ३४।। 

साधु क्षमा आदि दस प्रकार के श्रमणधर्मों के पालन मे ही अपने 
मन-चचन-काया को जोडे और जो भी पापमय स्वभाव (आदत) है, उसे 
खदेड दे | अपनी तप साधना मे दाक्ति लगाने वाला साधु तप के उत्कर्ष को 
लैकर किसी पर भी कोप न करे और न ही अभिमान प्रगट करे ॥३४५॥ 


फ़ सुघ्रकृताग तुत्र 


व्याख्या 
मुनि साधुधर्म से मोक्ष तक की दौड लगाए 
इन चार ग्राथाओ मे शास्त्रकार ने साधु को श्रमणधमं पर चलकर मोक्ष त्राप्त 
करने के कुछ अकसीर उपाय वताए है। साथ ही, साधू को किन-किन बातों पे 
बचकर चलना चाहिए ” इसका भी सक्षेप मे सकेत किया है । 
बत्तीसवी गाथा मे शास्त्रकार ने खास वात कह दी है कि साधक श्रमण 
मगवान्‌ महावीर द्वारा प्ररूपित साधुधर्म को स्वीकार करके इधर-उधर ससार की 
भोग-वासनामय गलियों न झाँके । अगर ससार की ओर शाँकेगा, या ससार के 
प्रपचों मे रुचि लेगा तो फेस जाएगा। इसीलिए शास्त्रकार कहते है--तरे सोय 
महाघोर ।” आशय यह है कि ससार महाभय-दायक है, दुस्तर है, इसमे रहने वाले 
प्राणी एक जन्म से दुसरे जन्म मे, एक गर्भ से दुसरे गर्भ मे और एक मरण से दुसरे 
मरण मे, एक दुख से दूसरे दु क्ष मे जाते हुए अरहटयत्र की तरह अनन्तकाल चर्क 
संसार भे भटकते रहते हैं। ससारसागर से अपनी आत्मा को बचाने के लिए जीव को 
भगवान महावीर द्वारा उपदिष्ट शुद्धधर्म (साधुघमें) को स्वीकार करके उसी पर 
सरपट चलना चाहिए। कही-कही उत्तराध॑ का पाठ इस प्रकार मिलता है--- क्ुन्जा 
सिक्खू गिलाणस्स अगिलाए समाहिए! साधु रुण्ण साधु की सेवा (वैयाबुत्य) अग्लान 
एव प्रसन्‍नचित्त होकर करे अथवा साधु रोगी साथु को समाधि एवं आरोग्य प्राप्त 
कराने हेतु उसकी सेवा करे | 
इ३ैवी गाया में गया है कि साधृधमम पर हंढ रहने के लिए साधु 
को इन्द्रियो के लुभावने विपयो से दुर रहना चाहिए । अगर वह इन्द्रियविषयो में 
आसक्त होने लगेगा तो वही फंस जायगा, उसकी सयम-यात्रा ठप्प हो जाएगी, मोक्ष 
तक वह पहुँच नही सकेगा । साथ ही साधु को मोक्षमार्ग पर यात्रा करते समय 
ससार के प्राणियों को आत्मवत्‌ मानकर चलना चाहिए, तभी उसकी यात्रा 
सुखद, सरल और निद्व न्ठ हो सकेगी | अन्यथा, वह पद-पद पर अगर प्राणियों से 
रहेगा, सघर्ण करता रहेगा या दूसरो का उत्पीडन करता हुआ चलेगा, तो 
उसकी शान्ति, समाधि सब हवा हो जायगरी । इसलिए. कार स्पष्ट कहते हैं-- 
धाम कुग्य परिग्वए' अर्थात्‌ साथु उत्साहपूर्वेक या साहस के साथ मोक्षपथ पर 
दौड लगाए। जागे की ३४वीं, ३५वीं गाथा में स्पष्ट बताया है कि साधु क्रोध, 
मान, माया और लोभ आदि समस्त आत्मबाह्यमभावो--परमावी को दूर खदेड कर 
एकमात्र मोक्ष की साघना मे लगे, अपने अन्दर रहे हुए बुरे स्वभाव को 
तिलाजलि देकर साधुधर्म के साथ मन-वचन-काया से अपना सम्बन्ध जोड़े । तभी 


बह मोक्ष तक आसानी से और शीक्षता से पहुँच है। तथा साधु मो 
प्र यात्रा करते समय शरीर पर ममत्व न रखकर अधिकाश शक्ति तपश्चर्या मे 
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लगाए, किन्तु तपस्या के उत्कर्प को पाकर वह किसी पर कोप न बरसाएं और न 
ही अभिमान प्रगट करे । 


ये सब उपाय साधुघमें से मोक्ष तक दौड लगाकर मोक्ष पाने के है । 
सूल 
जे य बुद्धा अतिक्‍्कता, जे य बुद्धा अणागया | 
सति तेसि पइट्ठाण, भूयाण जगती जहा ॥३९॥। 
सं छाया 
ये च बुद्धा अतिक्रान्ता, ये च बुद्धा अनागता । 
शान्तिस्तेषा प्रतिष्ठान भूताना जगति तथा ॥३६॥ 
अजन्वययथे 
(जे यचुद्धा अतिककता) जो तीर्थंकर भूतकाल मे हो चुके है, (जिय 
अणायया) और जो तीर्थंकर भविष्य में होगे (तेसि सति पइद्ठाण) उनकी साधना 
का आधार शान्ति है, (जहा भूयाण जगती) जैसे प्राणियो का आधार पृथ्वी है । 


भावाथ 
जो तीर्थंकर अतीत मे हो चुके है और जो तीर्थंकर भविष्य मे होगे, 
उन सबका आधार शान्ति है, जैसे समस्त प्राणियों का आधार पृथ्वी है । 
व्याख्या 
शान्तिरूप भावमार्ग ही समस्त तीर्यकरों फा आधार 
इस गाथा में शान्तिरूप भावमार्ग को भूत-मविष्यकालीन समस्त तीर्थकरो का 
आधार बताया है 
प्रश्न होता है कि इस प्रकार के शान्तिरूप भावमागें का उपदेश केवल 
भगवान्‌ महावीर ने ही दिया है या अन्य तीर्थकरों ने भी दिया था था देंगे ? इसके 
समाधानाय शस्त्रकार कहते हैं- जे थ सति तेसि पइंदुठाण' जाशय यह है 
कि ऋपषमभदेव आदि जितने भी तीथैकर भूतकाल हो चुके है, एव पद्मनाम जादि जो 
तीर्थंकर सविधष्यकाल से होगे, अतीत और अनागत काल के ग्रहण से वर्तमानकाल का 
भी ग्रहण हो जाने से वर्तमानकाल मे महाविदेहक्षेत्र मे सीमन्धरस्वामी आदि जो 
तीर्थंकर विद्यमान हैं, उन सबका आधार शान्ति है । गर्थात्‌ उनके उपदेशो एव साधना 
का सर्वाधार शान्ति रही है और रहेगी । शान्ति कहते हैं--कषायो के नाश को | 
कंपायनाशरूप शान्ति कौ साधना या, इसके उपदेश का आधार लिये बिना मोौक्षमार्ग 
पर चलने की यात्रा आग्रे चल नहीं सकंती, इसलिए त्रेकालिक तीर्थंकरों के जीवन 
का मूलाधार शान्ति दही रहा है, जो भावमागग है । अथवा पदुकाय के जीवो की रक्षा- 
रूप अहिसा का ताम शान्ति है। इसके बिना बुद्धल्व--ज्ञानीपन नहीं हो सकता । 


कप सुत्रकृताग सूत्र 


अथवा मोक्ष को ही शान्ति कहते है। मोक्ष तो समस्त तीर्थकरों (त्रैकालिक) का 
उसी तरह भाधार है जिस तरह च्स स्थावर समस्त जीवो का आधार पृथ्वी है । 
मोक्ष की प्राप्ति मावमार्ग के बिना सम्भव नही है, इसलिए सभी तीर्थंकरो ने शात्ति- 
रूप भावमार्ग का ही कथन एवं आचरण किया है ॥ 


सूल 
अह ण वयमापन्न फासा उच्चावया फूसे । 
ण तेसू विणिहण्णेज्जा, वाएण व महागिरी ।।३७॥ 
सं | 
अथ त ब्रतमापन्न स्पर्शा उच्चावचा स्पृश्वेयु । 
न तेषु विनिहन्यात्‌, वातेनेव महागिरि. ॥३०॥। 
अन्वयार्थ 

(अह) इसके (भावमार्ग ग्रहण करने के) पश्चात्‌ (बयमापन्न ण) ब्रत ग्रहण 
किये हुए उस साधु को (उच्चावया फासा फुसे) नाना प्रकार के सम-विषम परीषह 
ओर उपसगं स्पर्श करें, (त्ेसु ण विणिहण्णेज्जा) तो साधु उनसे प्रतिहृत या पराजित 
न हो, अथवा डिगे नही, (वातेनेक सहागिरी) जैसे वायु के झौंके से महापरबंत नहीं 
डिगता है । 

भावमार्ग ग्रहण करने के बाद त्रतग्रहण किये हुए उस साधु को नाना 
प्रकार के अनुकूल-प्रतिकल परीषह या उपसर्ग स्पर्श करे, तब साधु उन्हें 
देखकर अपने संयम से उसी प्रकार विचलित न हो जैसे हवा से बडा पहाड़ 
नही डिगता | 

प्याय्या 

भावमार्ग से विचलित न हो 

इस गाथा मे शास्त्रकार साधु को अपने कर्तव्य के विपय में सावधान करते 
हैं कि साधु एक बार भावमार्ग को ग्रहण करने के पश्चात्‌ चाहे कितने ही अनुकूल- 
प्रतिकूल या सम-विषम परीपह या उपसर्ग क्यो न आएँ, उस मार्ग से जरा भी 
विचलित न हो, वह अपने पैर उस भावमार्ग (सथम ) पर मजबूती से जमाए रखें । 
जिस प्रकार आँधी या श्षकझ्षावात के कितने ही झौके आने पर महापवेत बिलकुल 
अडिग एवं अडोल रहता है, वैसे ही साधु परीषहो या उपसर्गों के झौँके आने पर 
अपने भावमार्ग से जरा भी डिगे नही, -अटल रहे । कोई कह सकता है कि 
वर्तेमानकाल के अल्पसत्त्व साधक इतने कठोर प्रीपहो एव घोर उपसर्गो के समय 
बिलकुल अडोल या अटल-अचतज कैसे रह सकते हैं ? इसके समाघान के लिए वृत्तिकार 
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एक उदाहरण प्रस्तुत करते है---जैसे ग्वाला ताजे जन्मे हुए गाय + बच्चे को हाथो 
से उठाकार गाय के पास ले जाता है और फिर ले आता है । इमी तरह यदि वह 
प्रतिदिन उस बछछडे को अपने हाथों से उठाऊर गाय के पास ले जाने औौर वापत्त 
लाने का अभ्यास जारी रख तो बछडा दो-तीन वर्ष का हो जाय तो सी वह उस 
बछडे को उसी तरह हाथो से उठा सकता है और वापस ला सकता है । इसी प्रकार 
साधु भी क्रमश परीपहो और उपसर्गों को जीतने का अभ्यास करता रहे तो उन्हें 
जीतने या सहने का दुष्कर कार्य भी आसानी से सुकर हो सकता है । 


मूल पाठ 
सव॒डे से महापन्‍्ने, घीरे दत्त सण चरे । 
निव्वडे कालमा वी, एय केवलिणो मय ॥२७ा॥ 


त्ति बेसि॥ 
सस्‍्कृत छाया 
सवृत स महाप्राज्ञ , धीरो दत्त षणा चरेत्‌ । 
निवुत कालमाकाक्षेदेव केवलिनो मतम्‌ ॥३८॥ 


इंति गीसि॥ 
अन्चयार्थ 


(सबुदधे महापन्‍्ते घीरे से) आज्ञवद्धारो का निरोध किया हुआ, महावुद्धि- 
शाली घोर वह साधु (दत्त सण घरे) दूसरे (गृहस्थ) के हारा दिया हुआ एपणीय आहार 
ही भ्रहण एवं सेवन करे। (निव्युड़ें फकालमाकखी) तथा शान्त (उपशान्तकपाय) 
रहकर अपने पृष्डितमरण या समाधिमरण (काल) की (अगर काल का अवसर आए 
तो) आकाक्षा करे । (एय केवलिणो मय) यही केवली मगवान्‌ का सत है । 

भावाये 


आस्रवह्वारो का जिसते निरोध कर दिया 
साधक गृहस्थ आदि दुसरे के द्वारा दिया हु है, ऐसा महाबुद्धिमान धीर 


आ एपणोीय जाह। 
करे एवं शान्त रहकर समाधिपूर्वक गे ३ आ< 


की (अग त्यु 
आए तो) जाकाक्षा करे, यही केवली बा का का है हु 22७ 
व्याख्या 


सवृत और शज्त साधक की अन्तिम समय की 
._._ इस गाथा से शास्त्रकार ने साधु के अन्तिम समय की साधना के कक 
भैवेज्ञ तीर्थंकर भगवान्‌ का मत दिया है। इसी गाथा के द्वारा इस अध्ययन का 
बा भो किया हैं। सचमुच कभी-कभी ऐसा,होता है कि जीवत भर साधक जिस 
पे पर चला है, जो साधना की है, अल्तिम समय मरे वह उसमे फेल हो जाता है। 


दंद सूत्रकृताग सूत्र 


उस समय उसे शरीर, शिष्य-शिष्या, भक्त-भक्ता, सघ-मकान आदि की मोहमाया 
घेर लेती है और वह चिडचिडा व देहासक्त होकर बीमारी, अशक्ति या वृद्धता के 
बहाने से अनेपणीय, अकल्पनीय या दोपयुक्त आहार लेने. है, कषाय भी 
उठती हैं, अत समाधिपूर्वक मरण या सलेखना-सथारापूर्वक मृत्यु को हँसते-हँसते 
चाहने या स्वीकारने के बदले वह आतंध्यान या चिन्ताआादिरूप दुर्ध्यान करते हुए 
मृत्यु को स्वीकार करता है । स्वीकार क्या करता है, मृत्यु उत्त साधक को न चाहते 
हुए भी जबरन उठा ले जाती है, वह अपनी जिंदगी मर की साधना की कमाई को 
चौपट कर देता है | इसलिए शास्त्रकार का कहने का तात्पयं यह है कि जब अन्तिम 
समय आए उससे पहले ही सम्यग्दर्शन एवं ज्ञान से सुशोभित मह , धीर 
एवं शान्त साधु अआ रोको बन्द कर दे, तथा एषणीय, कल्पनीय एवं निर्दोष 
आहार हो ले, और जव मृत्यु का अवसर आए तो शन्ति एवँ” समाधिपूर्वक हँसते- 
हँसते मृत्यु का आलिगन करे, समाधिमरण या पण्डितमरण की आ करे यही 
केवलज्ञानी प्रभु का मत है | इस मत (मार्ग) पर चलकर तीनो काल मे साधु 
नि सदेह मोक्ष प्राप्त कर सकता है। 'त्ति' शब्द समाप्तिसूचक हे, 'बेमि' का अर्थ 
पूबंवत्‌ है । 

इस प्रकार सुत्रकृताग सूत्र का एकादश सार्ग नामक अध्ययन अमरसुख- 
धोधिनी व्याज्या सहित सस्पूर्ण हुआ । 


॥ सा्ग ना एकादश भ॑ प्त्त 


स॒ सरण : बारहवों अध न॑ 


समवसरण अध्ययन का सक्षिप्त परिचय 
ग्यारहवे मार्ग नामक अध्ययन की व्याख्या की जा चुकी है । अब बारहवे 
अध्ययन भे प्रवेश हो रहा है । ग्यारहवें अध्ययन मे यह वताया गया है कि कुमागे 
छोडने से सम्यकमार्ग प्राप्त होता है, अत कुमार्ग छोडने वाले को पहले उसके 
स्वरूप का परिज्ञान होना चाहिए, इस दृष्टि से कुमाग का स्वरूप वताने हेतु इस 
अध्ययन का प्रारम्भ किया जा रहा हैं। इस अध्ययन का नाम है--समवसरण 
अध्ययन । इसमे कुमार्ग की प्रर्वषणा करने वाले क्ियावादी, अक्रियावादी, अज्ञान- 
वादी और विनत्तयवादी इन घारो के समवसरणो का निरूपण है | महाँ देवादिक्ृत 
समवसरण अथवा समोसरण (तीर्थकरो की घमंसभा) विवक्षित नही है। नियु क्ति- 
फार ने समवसरण का अर्थ किया है--सम्यक्‌ू-एकीभाव से एक जगह एकत्र होना, 
सम्मेलन या सिलन अथवा सग्रम होना समवसरण है । अर्थात्‌ प्रस्तुत अध्ययन मे 
विविध प्रकार के मत (वाद) प्रवत्तंको या सतो का सगम या सम्मेलन है । 
निर्केप फो हृष्टि से समचसरण के अर्थ 
नाम, स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव यो समवसरण के ६ निाक्षेप होते 
हैं। नाम और स्थापता समवसरण का अर्थ तो सुगम है । द्रव्यल रण शशरीर, 
और भव्यशरीर से व्यतिरिक्त सचित्त, अचित्त और मिश्र के भेंद से तीन प्रकार 
का है । सचित्त जीवो मे द्विदद (मनुष्य), चतुष्पद (गौ आदि) और अपद [वृक्ष 
आदि) का इकट्ठा होना सचित्त-समवसरण है| लोह, सूखी लकडी आदि अचित्त 
वस्तुओं का एकचर होना या ढ़ यणुको का सम्मिलन अचित्त-समवसरण है। मिश्र वस्तुओं 
मे सेना आदि का समवसरण समझना चाहिए । विवक्षावश जिस स्थान मे पशुओं का 
मेला या मनुष्यो का मेला होता है, या जहाँ समवसरण की व्याख्या की जाती है, उसे 
केत्र की प्रघानता के कारण क्षेत्र-समवसरण कहते हैं । इसी प्रकार फाल-समवसरण 
समझ लेना चाहिए। औौदयिक, औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, पारिणामिक 
और सान्निपातिक इन ६ प्रकार के भावों का सयोग होना भाव-समवतरण कहा 
गया है। निर्युक्तिकार ने दूसरी तरह से भी मावसमवसरण का निरूपण किया हैं++ 
'जीवादि पदार्थ हैं', यह जो कहते हैं, वे क्रियावादी हैं, इसके विपरीत जो यह कहते हैं- 
'जीवादि पदार्थे नही हैं,' वे अक्रियावादी हैं, 


जो शान को नहीं मानते हैं, वे अज्ञास- 
छह 


४ स भ्रक्केताग सूत्र 


वादी है, तथा जो विनय से मोक्ष मानते हे, वे विनयवादी है। भेदसहित इम चारो 
मतो की भूल बताकर जिस सुमार्ग मे इन्हे स्थापन किया जाता हुं, वह भावसमव- 
सरण हे | 
प्रस्तुत अध्ययन में केवल इन चार मतो अर्थात्‌ वादों का ही उल्लेख है। 
एकान्तरूप से अपने मत का आग्रह होने के कारण इन मतवादियों को मिथ्यादृष्टि 
और इनके मत को मिथ्यादशन कहा गया है। उदाहरणाथ्थ-- क्रियावादी एकान्तरूप 
से जीवादि पदार्थों का अस्तित्व रवीकार करते है कि जीवादि पदार्थ हैं ही। जब 
जीव को एयान्तरूप से स्वीकार किया जाता है तो यही कहा जा सकता हे कि वह 
सब प्रकार ह किन्तु किसी प्रका " से वह नही भी है, यह नहीं कहा जा सकता | 
ऐसी स्थिति मे जीव जैसे अपने स्वरूप से सत्‌ है, उसी तरह दूसरे (घटपटादि) रूप 
से भी सत्‌ होने लगेगा । ऐसा होने से जगत के समस्त पदार्थ एक हो जाएँगे । 
उनमे कोई मेंद न होने से अनेकरूप जगत्‌ नही हो सकता । परन्तु यह प्रत्यक्ष 
विरुद्ध हे, इप्ट भी नहीं है। इसलिए यह मत ठीक नही है, मिथ्यादशन है। 
इसी प्रकार जो एकान्तरूप से कहते हैं कि जीवादि पदार्थ सर्वथा नहीं है, 
वे अक्रियावादी हैं। ये भी एकान्त एवं असत्य प्ररूपणा करने के कारण मिथ्या- 
दृष्टि है । यदि एकान्तरूप से जीव का निषेध किया जाय तो कोई निषेध कर्ता न 
होने से 'जीव नही है' ऐसा निषेध भी नहीं किया जा सकता । और “जीव नही हैं 
इस निपध के सिद्ध न होने से जीवादि सभी पदार्थों का अस्तित्व सिद्ध हो जाता है | 
क्रियावादी आत्मा, कर्मफल आदि को मानते हैं, जबकि अक्रियावादी आत्मा, कर्म- 
फल आदि को नही मानते ) ज्ञान को न मानने वाले अज्ञानवादी है। इनका मत 
है कि 'अज्ञान ही कल्याण का मार्ग है। ये भी मिथ्याहृष्टि हैं, क्योकि ज्ञान के विना 
अज्ञान ही श्रेष्ठ है' यह भी नही कहा जा सकता है! परन्तु बज्ञानवादी ऐसा ही 
कहते हैं, इसलिए अज्ञानवादियो ने भी ज्ञान को स्वीकार कर लिया। जो कैवल 
विनय को ही मानते है, वे विनयवादी है। वे केवल विनय से ही स्वर्ग और मोक्ष 
की प्राप्ति मानते है। ये किसी मत की निन्‍्दा नहीं करते ! अपितु समस्त प्राणियों 
का विनयपूर्वक आदर करते हैं। विनयवादी लोग गधे से लेकर गाय तक, चाण्डाल 
से लेकर ब्राह्मण तक एवं सभी स्थलचर, जलचर एवं खेचर प्राणियों कौ नमस्कार 
करते रहते हैं यही उनका विनयवाद है ! परन्तु ज्ञान और क्रिया के बिना मोक्ष 
नही होता, इसलिए कैवल बिनय से मोक्ष का सिद्धान्त मिथ्या है | 
क्रियावादी के १८०, अक्रियावादी के ८४, अज्ञानवादी के ६७ और विनयवादी 
के ३२, इस भ्रकार कुल मिलाकर इन चारो की सख्या ३६३ होती है--थह निर्युक्ति- 
कार ने बताया है। वृत्तिकार ने इन भेदो की नामपूर्वक गणना की हे । 
क्रियावादियों के १८० भेद होते हैं। वे इस प्रकार हैं-- जीव, अजीव, पुण्य, 
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पाप, आस्तव, सवर, निर्जेरा, बध और मोक्ष, इन नौ पदार्थों को क्रण स्थापन करके 
उनके नीचे स्वत्त और परत्त , ये दो भेद रखने चाहिए । उनके नीचे भी नित्य और 
अनित्य दो भेदो की स्थापना करनी चाहिए। इसके नीचे भी क्रमश काल, स्वभाव, 
नियति, ईश्वर, और आत्मा इन पाँच पदो शी स्थापना करनी चाहिए। उनका 
विवरण इस प्रकार हे -- ेु 
(१) जीव अपने जाप विद्यमान है, (२ जीव दूसरे से उत्पन्न होता है, 
(३) जीव नित्य है, (४) जीव अनित्य है। इन चारो भेदो वो काल आदि ५ के 
साथ लेने से २० भेद होते हैं। जैसे कि (१) जीव काल से है (काल पाफर होता 
है), (२) जीव काल पाकर अपने से या दूसरे से होता है, (३) जीव चेतन ग्रुण से 
सदा नित्य है, (८) जीव की बुद्धि काल पाकर घटती-बढती रहती ह, इसलिए 
अनित्य है, (५) जीव स्वभाव से है, (६) जीव स्वभाव से रहता हुआ स्वत या 
परत प्रकट होता है, (७) जीव स्वभाव से स्वय कायम रहने के कारण नित्य है, 
(८) जीव स्वभाव से मृत्यु पाता है, इसलिए अनित्य है, ( ) जीव होने वाला 
होता है (वियति से) तो हजारो उत्पन्न होकर स्वय होता है, (१०) जीव होने वाला 
होता है तो दूसरे कारणो के मिलने से उत्पन्न होता है, (११) जीव होने वाला होता 
है तो उत्पन्न होकर सदेव (नित्य) रहता हे, (१२) जीव होनहार होता है तो उत्पन्न 
होकर मरता (अनित्य) है, (१३) जीव ईश्वर से उत्पन्न होता है, (१४) जीव ईश्वर 
द्वारा रचित हुआ अपने निमित्तो से उत्पन्न होता है, (१५) जीव ईश्वर द्वारा रचित 
नित्य है, (१६) जीव ईश्वर द्वारा रचित अनित्य है, (१७) जीव अपने रूप मे स्वय 
(जात्ता से) उत्पन्न होता है, (१८) जीव अपने रूप मे दूसरे से उत्पन्न होता है, 
(१६) जीव अपने रूप से नित्य है, (२०) जीव अपने रूप से अनित्य है। इस 
भकार जीव के विपय मे २० भग होते हैं । इसी त्तरह अजीब आदि ८ तत्त्वो मे भी 
भत्येक के बीस-बीस भग होते हैं। इस प्रकार २० ८६ + १८० भेद क्रियावादियों के 
होते है । 
अक्रियावादियों के ८४ भेद इस प्रकार है-- जीव आदि ७ पदार्थों को लिख- 
कर उसके नीचे स्वत और परत ये दो भेद स्थापित करना चाहिए। उसके नीचे 
काल, यहच्छा, नियति, स्वभाव, ईश्वर और आत्मा ये ६ पद रखने चाहिए । जैसे-.. 
(१) जीव स्वत काल से नहीं है, (२) जीव परत काल से नही है, (३ ) जीव 
यहच्छा से स्वय नही है, (४) जीव यहच्छा से परत नही है। इसी तरह नियति, 


स्वभाव, ईश्वर और आत्मा के साथ भी प्रत्येक के दो-दो भेद होने से कुय १२ भेद 
ह्ीतै हैं। जीव आदि सातो पदार्थों के प्रत्येक के १२ भेद होने ने १०५८७७"-द४ 
भैंद होते है । 


अज्ञानवादियो के ६७ भेद इस प्रकार है-- जीवादि € तत्त्वो को क्रमश लिख 


य्श्र सुत्रक्ताय सूर्च 


रर उनके नीचे ये सात भग रखने चाहिए--(१) सतू (२) असत्‌ (३) चदसत्‌ 
(४) अवक्तव्य, (५) सदवक्तव्य, (६) असदवक्तव्य (७) और सदसद-अवक्तव्य । 
जैसे---( १) जीव सत्‌ है, यह कौन जानता ह और यह जानने से नी क्‍या प्रयोजन 
हैं? (२) जीव अरुत्‌ है, यह कौन जानता हे, कौर जानने से भी क्या प्रयोजन है? 
(३) जीद सदनत्‌ है, यह कौन जानता हैं और यह जानने से भी क्‍या प्रयोजन है? 
(४) जीव अवनच्कव्प है, यह कौन जानता हे, मौर यह जानने से भी क्‍या प्रयोजन 
है? (५) जीव तद-अवत्तव्य है, यह कौन जानता है, और यह जानने से नी क्‍या 
प्रयोजन है ? (६) जीव अतदु-जवक्तव्य है, यह कौन जानता हैं और यह जानने 
से भी क्या प्रयोजन है ? (७) जीव सदअसदू-अवक्तव्य है, यह कौन जानता हैं और 
यह जानने से भी क्‍या प्रयोजन है ? इसी त्तरह शेप अजीव आदि मे नी प्रत्येक में 
७-७ भग होते हैं । यो कुल मिलाकर ६ »(७८-६३ भेद हुए। अन्य ४ भग इस 
प्रकार हैं--(१) सती (विद्यमान) पदार्प वी उत्पत्ति कौन जानता है औौर जानने से 
भी क्‍या लान है ? (२) असती (अविद्यमान) पदार्थ की उत्पत्ति कौन जानता है 
और यह जानने से भी क्या लाम है ? (३) सदसती (कुछ विद्यमान बोर कुछ 
अविद्यमान) पदार्थ की उत्पत्ति कौन जानता है और जामने से भी कया लान हैं ” 
(४) अवक्तब्यमाव की उत्पत्ति कौन जानना है और इसे जानने से लाम भी क्‍या हैं ” 
इन चार भेद्दो को पहले के ६३ में मिलाने से ६७ भेद अज्ञानवादियों के हुए । 
विनयवादियो के ३२ भेद इस प्रकार हैं--(१) देवता (२) राजा, (३) बरति 
(४) ज्ञाति, (५) वृद्ध, (६) भघम, (७) माता और (5) पिता--इन बाठो का, 
प्रत्येक का मन, वचन, काया और दान यो ४ प्रकार से विनय करना चाहिए । इस 
८ >- ४८-चे रे भेद विनयवादियो के हुए । 
इन मत्ो का अध्ययन करने से क्या लाभ होता है ? इस सम्बन्ध मे निर्युक्ति- 
कार का मत यह है कि पूर्वोक्त मतवादियो ने स्वेच्छानुसार जो सिद्धान्त माना है 
इस अध्ययन में गणधरो ने निरूपण इसलिए किया है, कि उनके मत मे जो 
परमार्थ है, उसका निर्णय किया जाय । इसीलिए गणघरो ने इस अध्ययन का नाम 
समवसरण रखा है । उनका समन्वयपुर्वेक सम्मेलन करना ही इस अध्ययन का 
उद्देश्य है । 
इनमे से क्रियावादी, जीव आदि को एकान्तरूप से सत्‌ मानता हैं, तथा 
काल, स्वभाव, नियति, प्रारब्ध और पुरुपायें वे पाँचो वादी भी एकमात्र अपने-अपने 
काल आदि वाद को यथाये मानते हैं। इसलिए ये मिव्याहष्टि हैं । मगर क्रियावादी 
जीवादि को कथचित्‌ सत्‌ कहे और काल, स्वभाव झआादि को मानने वाले भी सिर्फ 
एक को न मानकर पाँचो कारणों को समयाय रूप से मारने तो ये सम्यग्हप्टि माने जा 
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सकते है । अर्थात्‌ काल, स्वभाव, नियति, प्रारठ्य (कर्म) और पुरुपार्य इनको पृथक्‌- 
पुथक्‌ कारण मानना भिथ्यात्व है, परन्तु इनके समूह को कारण मानना सम्यक्‍त्व 
है | शेष तीनो एकान्तवादी होने से मिथ्या हैं, परन्तु इन्ही तीनो को सापेक्षिक मानते 
से (अम्ुुक अपेक्षा से) कथचित्‌ » अक्िया और विनय का अस्तित्व मानना 
सम्यक्‌ है, परन्तु अन्य अपेक्षा से उनका नास्तित्व मानना उचित है । यो सापेक्षिक 
(अनेकान्त) दृष्टि से मानने पर शेष तीनो वाद भी सम्यक्‌ हो सकते है । 

इसकी क्रमप्राप्त प्रथम गाथा इस प्रकार है--- 


स्‌ल 
चत्तारि समोसरणाणिमाणि, पावादुया जाई पुढो वयति । 
किरिय अकिरिय विणियंति तइय, अज्नाणमाहसु चउत्थमेव ॥ १॥। 


ससस्‍्कृत छाया 
चत्वारि समवसरणानीमानि, प्रावादुका यानि पृथग्वदन्ति । 
क्रियामक्रिया विनयममिति तृतीयमज्ञानमाहुश्चतुथमेव ॥१॥| 
अन्चयार्थ 
(पायादुया) परतीरथथिक मतवादी ,जाई) जिन्हें (पुठो बर्यात) पृथक्‌-पृथक्‌ 
बतलाते हैं, (चत्तारि इमाइ समोसरणाइ) वे चार समवसरण --चार वाद या सिद्धात 
ये हैं किरिय अकिरिय विणियति तदय, अज्ञाण चउत्यथभेव आहसु) क्रियावाद, 
अक्ियावाद और तीसरा विनयवाद तथा चौथा अज्ञानवाद, ये ही चार वाद हैं । 
भावाये 
अन्य दाशंतिको ने जित-जिन वादो (सिद्धान्तो या समवसरणो) को 
एकान्तरूप से मान रखा हैं, वे सिद्धान्त ये हैं---क्रियावाद, अक्रियावाद, 
विनयवाद और चौथा अज्ञानवाद । 
8 व्यास्या 
चार वाद के रूप से चार समवसरण 
इस गाथा मे शास्त्रकार ने अध्ययन के प्रारस्भ मे प्रतिपाद्य विषय का नामो- 
ल्लेख कर दिया है। चार प्रकार के सिद्धान्त भुख्यरूप से विश्व मे प्रचलित है, उन 
चारो मे ससारभर के मत आ जाते है। इसीलिए इन परतीरथिकमान्य चार वादो 
की सख्या चार ही है, इसे निश्चयरूप से बताते है--'अज्नाणमाहसु 'चउत्थमेत् । 
अर्थात्‌ वे सिद्धान्त ४ ही हैं--क्रियावादी, अक्रियाबादी, विनयवादी और अज्ञानवादी |" 
जिया अर्थात्‌ 'पदार्थे है', ऐसा कहने वाले क्रियावादी हैं, तथा “पदार्थ नही हैं,' 
१ इनके सम्बन्ध मे विस्तृत विदेचन भूमिका मे कर दिया गया है तथा प्रथम अध्य- 


यन भे इनका स्वरूप भली-माँति बताया गया है | -- सम्पादक 


प्प&ड सू?कृताग सुत्र 


ऐसा कहने वाले अक्रियावादी है | तीसरे विनयवादी है, जो विनय से ही मोक्ष मानते 
है, और चौथे हे अज्ञानवादी, जो अज्ञान को ही कल्याणकर मानते है| 

इन सबके भेटो की सख्या का वर्णन पहले के पृष्ठो में किया जा चुका है। 
अव शास्त्रकार सर्वप्रथम अज्ञानवाद का निरूपण करते है--- 


सूल 
अण्णाणिया ता कुसला वि सता, असथुआ णो वितिगिच्छतिण्णा । 
अकोविया आह अकोबिएहि, अणाणुवीइत्त मुस ववति ॥२॥ 
। 


अज्ञानिकास्ते कुशला अपि सन्तोश्सस्तुता नो विचिकित्सातीर्णा । 
अकोविदा आहुरकोविदेम्योब्ननुविचिन्त्यतु मृषा वदन्ति ।२।। 
अन्वयार्थ 
(ता अण्णाणिया) वे अज्ञानवादी (कुसला थि सता) अपने आपको कुशल 
मानते हुए भी (णों वितिगिच्छतिण्णा) सशय से रहित नही है। (असथुआ) अत वे 
मिथ्यावादी होने से लोगो मे प्रशसापात्र नही है। (अकोबिया अकोविएहि) वे स्वय 
अज्ञानी है और अज्ञानी णशिष्यो को उपदेश देते हैं। (अणाणबोइत्त, घुस चयति) वे 
वस्तुतत्त्व का विशेष चिन्तन न करके मिथ्या भाषण करते हैं । 
भावार्थ 
वे अज्ञानवादी अपने आपको निपुण मानते हैं, फिर भी वे सदेहरहित 
नही हैं, अपितु वे शकाग्रस्त है। वे स्वय अज्ञानी हैं और अपने अंज्ञानी शिष्यो 
को उपदेश देते है। वे वस्तुतत््व का विचार न करके मिथ्या भाषण 
करते हे । 
व्यास्या 
अज्ञानवादियों का स्वरूप 
इस गाथा मे शास्त्रकार इन चार सिद्धान्तो मे से सर्वप्रथम अज्ञानवादियो 
दा स्वरूप बताते है | इन चारो मे अज्ञानवादी सबसे अन्त में है, उसे ही सबने पहले 
बताने का झारण यह है कि इन चारो मे से अज्ञानवादी ही अत्यन्त विपरीतभाषी 
है, क्योकि वे पदार्थों का अपलाप ज्ञान का अस्तित्व से इन्कार फरके 
करते है । 
अज्ञानवादी उसे कद्ठते है, जो अज्ञान को ही कल्याणकारी मानकर अपने 
आपको सनन्‍्तुष्ट मानते हैं, या जो स्वय अज्ञानी हैँ । अज्ञानवादी अपने आपको कुशल 
बताते है कि हम बडे चतुर है। दूसरे जितने भी ज्ञानवान कहलाते हैं, ने अपने-अपने 
ज्ञान के अहकार मे टूवे है और परस्पर लडते हैं, एक-दूसरे पर आशक्षेप करते हैं। 
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इसलिए वे बेचारे वावकलह करके असन्‍्तुष्ट रहो है, उनके जीवन में क्ष मऊ़ुशल 
नही हैं, हम सब त्तरह से कुशलमगल है, क्योकि हम फालतू किसी से न बोलते है, 
न ज्ञान बधारते हैं, चुपचाप अपने आप मे मस्त रहते है। वास्तव में उन तथा- 
कथित ज्ञानवादियों के पास क्या है, एक सिरददें है । 


शास्त्रकार इन अज्ञानवादियों की नव्ज को पहचानकर कहते है, हि अज्ञान- 
वादी अपने को कुशल बताते है, लेकिन अज्ञान के कारण किस जीव को कुशलता 
मिलती है? अज्ञान के कारण ही तो जीव नाना प्रकार के दु खो से पीडित हूँ, 
अज्ञान के कारण ही बुरे कर्स करके प्राणी दुर्गंति और नीच योनि में जाता हैं। नरक 
मे कौन-से ज्ञानी हैं ”? अज्ञानी ही तो हैं। फिर वे परस्पर लडते-भिडते क्यो है ? 
क्यो वे इतना दु ख पाते हैं ? क्यो वे कुशल-क्षे म मे नही है ? और तियेंज्चयोनि के 
जीवो को देखिए । वे भी तो अज्ञानी है फिर भी कितने पराधीन हैं, कितने भूख- 
प्यास, सर्दी-गर्मी के मयकर दु ख उन्हे उठाने पडते हैं | परतन्त्रता का दु ख कितना 
भयकर है । अज्ञान मे डबे हैं, तभी तो वे कोई भी प्रगति सामाजिक, घाभिक या 
आध्यात्मिक क्षेत्र मे नही कर सकते । इसलिए अज्ञानी अपने आपको कुशल-क्षेम मे 
मानें, परन्‍्तु उनके जीवन मे कोई कुशलता नहीं आती, पशु से भी गया बीता, पिछडा 
हुआ जीवन है उनका । इसलिए अज्ञान ही कल्याणकर है, ऐसा कहकर वे असम्वद्ध 
भाषण करते है, क्योकि अपने सिद्धान्त का भ्रतिपादन ज्ञान से करते हैं, मगर ज्ञान 
को कोसत्ते हैं। इसीलिए तो थे महाआ्लान्ति के शिकार हैं | अज्ञान किस बात का 
श्रेयस्कर है ? यह जरा सापेक्ष दृष्टि से विचारणीय है । वैर-विरोध, अहकार, क्रोव, 
माया, मोह आदि पिछले विकारों को न जानना और स्मरण न करना ही श्र यस्कर 
है। किन्तु जीवादि पदार्थों का ज्ञान न करना तो कदापि श्र यस्कर नही हो सकता । 
भान्ति के इतने शिकार होते हुए भी अज्ञानवादी कहते हैं कि जितने भी 
ज्ञानवादी हैं, वे समी एक-दूसरे से विरुद्ध पदार्थ का स्वरूप बताते है। इसलिए वे 
यथार्थवादी नही है। जैसे आत्मा को ही ले लीजिए । कोई तो आत्मा को सर्वव्यापी 
मानता है, कोई असवेव्यापी, कोई अंग्रूठे के पर्वे के समान मानता है तो कोई हृदय- 
स्थित मानता है और कोई ललाटस्थित । कोई आत्मा को नित्य और अमूते कहता 
है, इसके विपरीत कोई उसे अनित्य और मूर्त बताता है । अत इन ज्ञानवादियो को 
मामला कुछ समझ मे नहीं आता । सभी परस्पर एक-दूसरे से विरुद्ध हैं, एकमत नही 
हैँ ॥| किसकी बात प्रमाणभूत एवं यथार्थ मानी जाए, किसकी नही ? जगत मे कोई 
अतिशय ज्ञानी भी नही है कि जिसका वचन प्रमाण माना जाएं। अगर पोई अति- 
शय ज्ञानी हो भी तो अल्पज्ञ पुषप उसे जान नही सकता । असर्वेज्ञ सर्वज्ञ को जानेगा 
ही वँसे ? सर्वज्ञ विद्यमान हो तो भी जिसे सर्वत्ष के समान उत्कृष्ट ज्ञान नही है, 
वह सर्वज को कैसे पहचान सकेगा ? अथवा यो कह कि जो सर्वज्ञ नही है, वह सर्वेज्ञ 
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को जानने का उपाय भी नही जान सकता । क्योकि सर्वेज्ष को जानने का उपाय 
जानने पर ही सर्वज्ञ को जान सकता है और स्वय सर्वज्ञ बने विना स्वेज्ञ को जानने 
का उपाय नही जान सकता है। इस प्रकार सर्वेश्ञान और सर्वेज्ञोपायज्ञान मे अन्यो- 


न्याश्रथ दोष होने से सर्वेश को जानना दुष्कर है। अत हम तो कहते है कि सर्वज्ञ 
कोई है ही नही । सर्वज्ञ के अभाव मे, जो * नही है, उसे वस्तु के यथार्थ स्वरूप 
का ज्ञान न होने से तथा ज्ञानवादियो के द्वारा पदार्थों का परस्पर विरुद्ध स्वरूप 
स्वीकार किये जाने से, तथा ज्यो-ज्यो अधिक ज्ञान होता है, त्यो-त्यो भूल करने पर 
अधिक अपराध समझे जाने से अज्ञान ही कल्याण का साधन है। वे कहते है कि 
अज्ञानतावश कोई किसी के सिर पर लात मार दे तो इतना बडा दोप नही माना 
जाता क्योकि उसका भाव शुद्ध है| 
इस प्रफार का परस्पर विरुद्ध क्थन करने वाले अज्ञानवादी मिथ्यादहृष्टि हैं, 

वे सम्यवज्ञान से रहित हैं । वे भ्रम मे पडे हुए है । उनका यह आशक्षेप किसी माने मे 
सही है कि परस्पर विरुद्ध अर्थ बताने के कारण दी सच्चे नही है, क्योकि पर- 
स्पर विरुद्ध अर्थ बताने वाले लोग असवेज्ञ के आगमो को मानते हैं । इसीलिए वें 
परस्पर विरुद्ध अर्थ वताते है। परन्तु इससे समस्त सिद्धान्तों पर बाधा नही 
आती, क्थोकि सर्वेज्प्रणे.त आगम को मानने वाले वादियो के वचनो मे परस्पर 
विरोध कही नही आता । क्योकि इसके बिना. ता होती ही नही । अत ज्ञान 
पर आया हुआ परदा सम्पूर्णतया दूर हो जाने से तथा राग, है प, मोह आदि जो 
असत्यमापण के कारण है सर्वथा अभाव होने से सर्वज्ञ के वचन सत्य हैं । 
उन्हे जयथार्थ नही कहा जा सकता | सर्वज्ञत्रणीत आगम को मानने वाले परस्पर 
विरुद्ध बात नही कहते हैं । 

सर्वेज्षोसिद्धि के कारण अज्ञानवाद का न 

'सर्वेज्ञ हो भी तो अल्पज्ञ जीव के द्वारा वह जाना नही जा सकता, ह 

वादियो का यह कथन भी युक्तिविरुद्ध है। यद्यपि सराग वीतराग की-सी चेष्टां 
करते देखें जाते है और वीतराग्र सराग की-सी' प्रवृत्ति करते नजर आते हैं, इसलिए 
दूमरे की ननोवृत्ति अल्पज्ञ द्वारा जानी नहीं जा सकती, इस तरह प्रत्यक्ष से सर्वज्ञ 
की उपलब्धि न होने पर भी सर्वेज्ञ के अस्तित्व से इन्कार नही किया जा सकता, 
क्योकि सम्मव और अनुमान प्रमाण से सर्वंश़ की सिद्धि होती है । जैसे--व्याकरण 
जादि शास्त्रों के अध्ययन से सस्कारित बुद्धि का अतिशय ज्ञेय. सजीव पदार्थों मे 
देखा जाता है अर्थात्‌ अज्ञानी की अपेक्षा व्याकरणशास्त्री या सुशिक्षित मनुष्य 
अधिफ जानता-समझता है, इसी तरह ध्यान, समाधि, ज्ञान, आदि के विशिष्ट 
अभ्यास करने से उत्तरोत्तर ज्ञानवृद्धि होने से कोई वस्तुओं को जानने वाला 
सर्वक्ष मी हो सकता हे । वह सर्वज्ञ नही हो सकता, ऐसा कोई सर्वज्ञता का बाधक 
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प्रमाण भी नहीं है, क्योंकि कोई अल्पनज्ञ पुरुष प्रत्यक्षप्रमाण से सर्वज्ञ का अमाव 
सिद्ध नही कर सकता । अल्पक्ष का ज्ञाद अल्प होने से वह स्वज्ञ के ज्ञान भौर ज्ञय 
के विज्ञान से रहित है। यदि उसका ज्ञान सर्वज्ञ के ज्ञान और शय को भी जानता 
है तो वह स्वय सर्वज्ञ हुआ, फिर सर्वज्ञ का अभाव कहाँ रहा? अनुमानप्रमाण से 
भी सर्वेज्ञाभाव सिद्ध नही होता, क्योकि सर्वज्ञ के अभाव के साथ अव्यभिचारी कोई 
हेतु नही है। उपमासप्रमाण से भी सर्वज्ञाभाव सिद्ध नही होता, क्योकि सर्वज्ञाभाव 
के साथ किसी का साहश्य नही है । भर्थापत्तिप्रमाण से भी सर्वज्ञामाव सिद्ध नही 
होता, क्योकि अर्थापत्तिप्रमाण की प्रत्यक्षादिपूर्वक ही भ्रवृत्ति होती है । और 
प्रत्यक्षादि प्रभाणो से. के अभाव की सिद्धि ने होने से अर्थापत्तिप्रमाण भी 
सबशासाव सिद्ध नही कर सकता । आगमश्रभाण से भी सर्वेज्ञामाव सिद्ध नही 
होता, क्योकि आगस. का अस्तित्व वतलाने वाला भी है । यदि थह कहा जाय 
कि प्रत्यक्ष, अनुमान, उपभान, अर्थापत्ति और सम्भव, इन पाँच प्रमाणों से सर्चज्ञ की 
सिद्धि नही होती है, इसलिए बह निश्चित होता है कि कोई सर्वेज्ञ नही है, यह कथन 
भी जयुक्त है, क्योकि सब देश और सब काल मे सर्वज्ञ का बोधक (ग्राहक) कोई 
प्रभाण नही मिलता, यह कहना अल्प पुरुष के यूतें की बात नही हे, क्योकि देश- 
काल की अपेक्षा से जो पुरुष अत्यन्त दूर है, उसका विज्ञान अल्पज्ञ नही कर सकता | 
यदि चह उसका विज्ञान कर ले, तब तो वह भी सर्वज्ञ ठहरता है, फिर सर्दश नही 
है, ऐसा नही कहा जा सकता । स्थूलदर्शी पु्ुष का विज्ञान स्वेज्ञ तक नही पहुँचता 
इस कारण भी सर्वज्ञष का अभाव नही कहा जा सकता, क्योकि स्थुलदर्शी पुरुष का 
ज्ञान व्यापक नही है । यदि कोई अव्यापक पदार्थ किसी पदार्य के पास न पहुंचे तो 
उस पदार्थ का अ्षाव नही हो जाता । इसलिए संज्ञ के अस्तित्व का बाघक कोई 
प्रमाण नहीं मिलता, प्रत्युत सर्वेज्ष के साधक सम्भव और अनुमान आदि प्रमाण 
मिलते हैं, इसलिए मर्वेज्ञ की सिद्धि होत्ती है । 
उक्त सर्वज्ञ के द्वारा प्रतिषादित आगम का स्वीकार करने से मतस्ेदरूप दोष 
भी नही जाता । सर्वज के द्वारा कथित आगम को मानने वाले सभी लोग एकमत 
से आपमा को शरीरमात्रव्यापी मानते हैं, 


क्योकि शरीरपर्यन्त ही आत्मा का गुण पाया 
जाता है । तथा अज्ञानवादी ने पहले जो अन्योन्याश्रय दोप बताया है, बह भी यहाँ 
सम्भव तही है| क्योंकि शास्त्र आदि का अभ्यास 


स॒करने से वृद्धि के अतिशय ज्ञान का 
अस्तित्व अपनी आत्मा से भी देखा जाता है, इसलिए प्रत्यक्ष देखी हुई बात मे कोई 
अनुपपत्ति (बाघा) नही आती । 


व्याकरणशास्त्र मे दो प्रकार के नबूसमास होते हैं---पयु दास और प्रसज्य | 
पय्ु दास नमूसमास सहशग्राही होता है, जबकि प्रस॒ज्य सर्वथा निषेध करता है । अगर 


अज्ञानपद मे थयु दास [त्ति मानकर एक ज्ञान से भिन्न उसके सहझ दूसरे ज्ञान को 
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अज्ञान कहते है, तव तो आपने दूसरे ज्ञान को ही कल्याण का साधन मान लिया, 
अज्ञानवाद कहाँ सिद्ध हुआ ? यदि प्रसज्यवृत्ति मानकर ज्ञान के अभाव को अज्ञान 
कहते हैं, तव तो ज्ञानाभाव अभावरूप होने से तुच्छ, रूपरहित एवं सर्वशक्तिरहित 
हुआ, वह क्योकर कल्याणकर सिद्ध हो सकता है। ज्ञान कल्याण का साधन बही 
है, अज्ञान का अर्थ प्रमज्यवृत्ति से यह होता है तो वह प्रत्यक्ष से विरुद्ध है, क्योकि 
सम्यज्ज्ञान द्वारा पदार्थ के स्वरूप को जानकर प्रद्धत्ति करने वाला कार्यार्थी पुरुष 
अपने कार्य की सिद्धि करता प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर होता है। इसलिए ज्ञान को झुठलाया 
नही जा सकता । 
अज्ञानवादी वर्मोपदेश मे सर्वथा निपषुण नही हैं, परन्तु अपने अनिपुण शिप्यो 
को जब वे घर्मं का उपदेश देते है तो ज्ञान के द्वारा ही देते हैं। अज्ञानवादी अज्ञान- 
वाद का आश्रय लेकर बिना विचार किये बोलते है, इसलिए मिथ्यामापण की प्रवृत्ति 
तो उनमे सहज ही है । जिसमे ज्ञान--वास्तविक ज्ञान होगा, वह पुरुष विचारपूर्वक 
बोलता है, और सत्यमापण सदा विचार पर निर्भर है। इसलिए अज्ञानवाद अपने 
आप में एक मिथ्यावाद है, इससे कल्याण होना तो दूर रहा उलटे नाना कर्मेबन्धन 
होने मे जीन दू वर ही पाता है । 
सूल 

सच्च असच्च इति चितयता, असाहु साहुत्ति उदाहरता  । 

जेमे जणा वेणइया अणेगे, पुटठावि भाव विणईसु णाम ॥३॥। 

अणोवसख्रा इति ते उदाहु, अटठे स ओभासइ अम्ह एवं. । 


लवावसकी य अणागएहि, णो किरियमाहसू अकिरियवाई ॥9॥ 
छाया 
सत्यमसत्यमिति चिन्तयित्वा, असाधु साध्वित्युदाह रन्त । 
य इमे जना वैनयिका अनेके, पृष्ठा अपि भाव ज्यनैपुर्नामा ॥३॥। 
अनुपसख्यायेति ते उदाह्ृतवन्त अर्थ स्वोध्वभासते5स्माकमेव् । 
लवावशकिनदचानागतेैनों, क्रियामाहुरक़ियावादिन !४।॥। 
अन्बवयाथ 
(सच्च असच्च इति चित्यवा) जो सत्य है, उसे असत्य मानते हुए (असाहु 
साहुत्ति उदाहरता) जो असाघु यानी अच्छा नही हैं, उसे साधु (अ उछा) बताते हुए 
(अणेगे जे इमा वेणइया जणा) जो ये बहुत से विनयवादी लोग हैं, (पुदुछा निणइसु 
भाव णाम) थे पूछने पर विनय को ही मोक्ष का साधन बततते हैं ॥३॥ 
त्ति अणोवसंखा) वे विनयवादी वस्तुतत््व को न समझकर (इति उबाह) 
ऐसा फछते हैं कि (स अदुठे अम्ह एवं ओभासइ) अपने अयोजन की सिद्धि हमे इसी 
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से (विनय से) ही दीखती है। (लवावसकी) तथा लव यानी कमबन्ध की शा 
करने वाले (अकिरियवादी) अक्रियावादी ( ग्णाह) शत और सविष्य के द्वारा 
वर्तेमान की असिद्धि मानकर (णों किरिय आहयसु) क्रिया का निषेध करते है ॥४॥ 
भावाये ५ 
जो सत्य है, उसे असत््य, तथा जो असाबु (दुजेन) हे, उसे साधु 
(सज्जन) बताते हुए बहुत से विनयवादी पूछने पर विनय को द्वी मोक्ष का 
मार्ग बताते है १३॥। 
विनयवादी वस्तुत्तत्व को न समझकर, केवल यही कहते है-हमे 
अपने प्रयोजन की सिद्धि विनय से ही दीखती है ! इसी तरह कर्मेवन्ध की 
आशका करते वाने अक्रियावादरों भूत और भविष्यकाल के द्वारा वर्तेमान 
को असिद्ध मानकर क्रिया का निषेब करते है ॥४ 
व्याख्या 
विनमवादी और अक्रियाबादी का मश्तव्य 
अब शास्त्रकार विनयवादियो और अक्रियावादियों के मन्तव्य प्रस्तुत करके 
उनके मत का निराकरण तीसरी, चौथी गाथा के द्वारा प्रस्तुत करते है । विनयवादी 
अपनी सद-असदू-विवेकशालिनी बुद्धि का प्रयोग नहीं करते, वे प्रत्येक का विनय 
(जो चास्तव मे विनय नही, चापलूसी, खुशामद, चाटुकारिता था मुख्भग्रतत्ता होती 
है) करने की घुन में अच्छे-बुरे, सज्जन-दुजेन, धर्मात्मा-पापी, सुवुद्धि-दुवु दि, सुज्ञानी- 
अज्ञानी सभी को एक सरीखा मानकर सबकी वन्दन-नमन, मान सम्मान, दान आदि 
देता है । वह सत्य-असत्य को परख नहीं सकता । जो सत्य है, उसे परख न सकते 
के कारण जो व्यक्ति जैसे समझा देता है, वैसे सानकर उसे असत्य कह देते है, और 
जो सरासर असत्य है, उसे लोगो के बहुकावे मे आकर अपनी बुद्धि पर ताला लगा- 
कर सत्य मान लेता है। सत्य का धर्थ है---सद्भ्यो हित्तम्‌ सत्यम जो प्राणियों का 
हित्त-कल्याण करने बाला वस्तु के यथार्थ स्वरूप का निरूपण है, उसे सत्य कहते हैं | 
अथवा मोक्ष या सयम को सत्य कहते हैं, उस सत्य को विनयवादी अतस्षत्य कहते है । 
सम्यरदर्शन-ज्ञान-चा्त्रि मोक्ष का वास्तविक (सत्य) मार्ग है, उसे विनयवादी असन्य 
कहते है। यद्यपि केवल विनय से मोक्ष नदी होता, तथापि वे केवल विनय से ही 
मोक्ष को मानते है, इस प्रकार वे असत्य को सत्य मानते हैं । तथा जो पुरुष विशिष्ट 
धर्मांच्रण यानी साधु की क्रिया नही करता, दह असाघ्‌ है, उसे केवल वन्दन-नमन 
आदि औपचारिक विनय की क्रिया करने मात्र से साधु भान लेते हैं। वे धर्म के 
यथार्थ परीक्षक नही हैं । वे केवल औपचारिक विनय से घ॒र्में की उत्पत्ति मानते हैं, 
यह युक्तिमगत नही हैं | ये बुद्धि पर ताला लगाकर चलने वाले, गवार और अनाडी 
लोगो की तरह केवल विनय के साथ विचरण करते हैं, वे केवल विनय (औपचारिक 
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विनय ) से हो स्वर्ग और मोक्ष की प्राप्ति बताते है । जब कोई धर्मार्थी पुरुष उनसे 
धर्म और मोक्ष के बारे मे पुछता है तो अपना घडाघडाया पेटेट उत्तर देते हैं-- 
'कैवल विनय करने से ही स्वर्ग और मोक्ष की प्राप्ति होती है।” विनयवादी सभी 
कार्यो की सिद्धि के लिए समी को विनय करने का उपदेश देते है। वे समस्त 
कल्याणो का द्वार विनय को मानते है । इन विनयवादियों के ३२ भेद है, जितका 
विवरण हम पिछले पृष्ठो मे अकित कर आए हैं । 
विनयवादियो के इस एकान्त मताग्रह का निरूषण करते हुए कार 
कहते हैं--'अणगोवसलखा.. अद॒ठे स ओभासइ अम्ह एवं / आशय यह है कि 
उपसख्या --सम्यक्‌ प्रकार से वस्तु के यथार्थस्वल्प के परिज्ञान के बिना ही मिथ्या- 
ग्रही विनयवादी महामोह से आच्छादित होकर तपाक से कह देते हैं--हमे तो 
अपने सभी प्रयोजनो की सिद्धि विनय से ही होती दीखती है। विनय से ही स्वग 
और भोक्ष की प्राप्ति होगी । परन्तु वे यह नही सोचते हैं कि मोक्ष की प्राप्ति 
सम्यग्दर्शन,सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र की आराधना से ही होती है, यद्यपि विनय 
भी चारित्र का एक अग है, परन्तु सबकी जी-हुजरी, मुखमगलपन या चापलूसी 
वास्तविक विनय - मोक्षमार्ग का __त विनय नही है । अगर विनयवादी 
ज्ञान-दर्शन-चारित्ररूप विनय को विवेकपूर्वक अपनाएँ तथा सम्यग्दश्शनपूुर्वक इनकी 
आराधना करे, साथ ही जो आध्यात्मिक मार्ग मे आगे बढे हुए वीतराग परमात्मा हैं 
या सिद्ध प्रभु हैं, अथवा पच भह्दाब्रतधारी चारित्रात्मा हैं, उन्हे विवेक की आँखों से 
देख-परखकर उनकी विनयभक्ति करे तो उक्त मोक्षमार्ग के अगभूत विनय से स्वर्ग- 
मोक्ष प्राप्त हो सकते हैं। परन्तु इसे छोडकर अध्यात्मविहीन अविवेकयुक्त कोरे 
विनय से स्वगें या मोक्ष एँ, यह एकान्‍न्त दुराग्रह है, मिथ्यावाद है । 
इससे आगे शास्त्रकार अक्रियावादियो का स्वरूप बताकर उनकी मीसासा 
करने हैं-“लवावसकी णो किरियमाहसु अकिरियवादी ।' लव कहते हैं कर्म 
को । उसकी जो शका करते है, अथवा उससे जो अलग हटते है, उसे लवावशकी 
कहते हैं। ऐसे लवावशकी लोकायतिक हैं या शाक्यदर्शनी है । इनके मत मे आत्मा 
ही नही है, तो उसकी क्रिया कहाँ से हो सकती है और उस क्रिया से उत्पन्न कर्मवनन्‍्ध 
भी कहाँ से हों सकता है ? अत इनके मत में वास्तविक बन्ध नहीं है, केवल 
आरोपमात्र से बन्ध है । जैसे कि कहा हैं--- 
बद्धा मुक्ताइच कथ्यन्ते, मुष्टिग्रन्यिकपोतका । 
न चाइड्न्ये द्रव्यत सन्ति, मुब्टिग्रन्थिकपोतका ॥ 
अर्थात्‌- जैसे लोक व्यवहार मे कहते हैं--मैंने मुट्ठी बाँध ली तथा मुट्ठी 
खोल ली, यहाँ मुट्ठी वाँधना और खोलना केवल भारोप है। वस्तुत वह कोई 
रस्सी से बाँधी और स्वोली नही जाती है । गाँठ और मुट्ठी मे वाँवने और खोलने 
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का जो व्यवहार देखा जाता है, वह एक तरह से औपचारिक व्यवहार होता है, इसी 
तरह जगत्‌ मे बद्ध और मुक्त का व्यवहार जानना चाहिए । 


बौद्ध पॉच स्कन्धघ मानते है, वह भी आरोपमात्र से ह, परमार्थरूप से नही । 
उनका मन्तव्य यह है कि कोई भी पदार्थ विज्ञान के द्वारा अपने स्वरूप को 
करने मे समर्थ नही है, अर्थात्‌ विज्ञान के द्वारा पदार्थों का स्वल्प नही जाना जा 
सकता, क्योकि अवयदी पदार्थ तत्त्व और अतत्त्य इन दोनों मेंदों के हारा विचार 
करने पर पूरास मे नही आता। इमी तरह अवयव भी परमाणु पर्यन्त विचार 


करने पर अत्यन्त सूक्ष्म होने के कारण आकाररहित होने से स्वरूप को धारण नही 
करते । 


बौद्धों के कथन का आशय यह है कि घट आदि अवयवी पदार्थ, कपाल 
(ठीकरे) आदि अपने अवयवो से भिन्न है या अभिन्न ? इस पर जब विचार किया 
जाता है, तब वे भिन्न या अभिन्न कुछ भी प्रत्तीत नही होते, क्योकि यदि अवयवी के 
समस्त अवयवदो को अलग-अलग कर दे तो अवयवी नामक कोई पदार्थ देखने से 
नही आता । ऐस्ती दशा मे उसे अवयवो से अभिन्‍न कहे, तो यह भी नही वनता है, 
क्योकि घट-पटादि पदार्थों के अवयवो का विचार करने पर अवयव के भी अवयव 
भर उसके भी अवयब, इस प्रकार अवयवो की घारा निरन्तर चलती हुई परमाणु 
मे जाकर समाप्त होती है। और परमाणु अतीन्द्रिय होने के कारण सामान्य दृष्टि 
से ज्ञात नही होते हूँ। अत अवयवो का ज्ञान भी अशक्‍्य है। ऐसी दशा मे कोई 
भी पदार्थ ज्ञान के द्वारा पूरा-पुरा जाना नही जाता । 


उक्त सिद्धान्त मानने वाले बौद्धमत में भूत और भविष्य के साथ वर्तमान 
क्षण का कोई सम्बन्ध न होने से क्रिया नहीं होती । और क्रिया न हीते से क्रिया- 
जनित कर्म॑वन्ध भी नही होता | तात्त्पयं यह है कि आने वाला (अनागत) क्षण अभी 
जाया ही नही है और भूतकाल विद्यमान नही है तथा पहले और पीछे के क्षणो 
के साथ वर्तमान क्रिया का कोई सम्बन्ध नही है , क्योकि नाश हुए के साथ वर्तमान 
का सम्बन्ध नही होता है। अत्त क्रिया के साथ सम्बन्ध न होने से उसके हारा कर्म- 
वन्ध नही होता । इस प्रकार अक्रियावादी नास्तिक हैं। वे सब पदार्थों का खण्डन 
करते हुए कर्मंवनन्‍्ध की आशका से क्रिया का निषेध करते हैं । 


इसी भ्रकार आत्मा के सर्वव्यापी होने से उसे क्रियारहित मानने वाले साख्य- 
दर्शन वाले भी अक्रियावादी हैं। अत लोकायति कं, बौद्ध और साख्य त्तीनो अकिया- 
वादी विना विचार किये ही इस सिद्धान्त को मानते हैं। वे आग्रहपूर्वक यह भी 
कहते हैं कि हमारे मतानुसार ही पदार्थों का स्वरूप यथार्थ रूप से घटित होता है। 
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सूल पाठ 
सम्मिस्सभाव च गिरा गहीए, से मुम्मुई होइ अणाणुवाई | 
इम दुपक्ख इममेगपक्ख, आहसू छलायतण च कम्मं ॥५॥। 
ते एवमक्खति अबुज्ममाणा, विरूव रूवाणि अकिरियवाई । 
जे मायइत्ता बहवे मणूसा, भमति ससारमणोवदर्गं ॥६॥। 


णाइच्चो उएुइ ण अत्थमेति,ण चदिमा वड॒ढई हायईवा । 
सलिला न सदति, ण वतिवाया, व॑को णियतो कसिणे हु लोए ॥७॥ 
जहाहि अधे सह जोतिणा वि, रूवाइ णो पस्सति हीणणेत्त । 
संत पि ते एवमकिरियवाई, किरिय ण पस्सति निरुद्धपन्ना ॥5॥ 
सवच्छर सुविण लक्खण च, निमित्तदेह च उप्पाइय च_ । 
अट्ठगमेय बहवे अहित्ता, लोगसि जाणति अणागताइ (९॥ 
केई निमित्ता तहिया भवत्ति, केसिचि त विप्पडिएति णाण ! 

ते विज्ञभाव अणहिज्जमाणा, आहसु विज्जा परिमोक्‍्खमेव ॥१०॥। 


च्त 
सम्मिश्रभाव च गिरा गुृहीते, स मूकमूको मवत्यनतनुत्रादी । 


इृद हिपक्षमिदमेकपक्षमाहुर्छलायतन च कमें ॥५॥। 
त एवमाचक्षते5बुध्यमाना , विरूपरूपाण्यक्रियावादिन । 
यान्यादाय बहवो मनृष्या , श्रमन्ति ससारमनवदग्रम्‌ ॥६॥। 


नादित्य उदेति नास्तमेति, न चन्द्रमा वर्षेते हीयते वा । 
सलिलानि न स्यन्दन्ते, न वान्ति वाता:, वन्ध्यो नियत इृत्स्नो लोक ॥७॥ 
यथा ह्यन्ध सह ज्योतिषाउपि, रूपाणि न पश्यति हीननेत्र...। 
सतीमपि ते एवमक्रियावादिन , क्रिया न पद्यन्ति निरुद्ध ८ा।। 
सव॒त्सर स्वप्न लक्षण च, निर्मित्त दैहज्चोत्पातिकजु्च । 


अष्टागमेतद्‌ बहवो5घीत्य, लोके जानन्त्यनागतानि ॥6॥। 
कानिचिन्निमित्तानि सत्यानि भवन्ति, केबाचित्तत्‌ विपर्य्येतिज्ञानम्‌ । 
ते विद्याभावमनधीयाना आहुविद्यापरिमोक्षमेव ॥१०१। 


. थे 
(गिरा गहीए सम्मिस्सभाव) वे पूर्वोक्त अक्रियावादी लोकायतिक आदि अपनी 
वाणी से स्वीकार किये हुए पदार्थ का निषेध करते हुए सि को यानी की 
सत्ता और दोनो से मिश्रित विरद्धक्ष को “करते हैं। (से अणाणुवाई 
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मुम्सुई होइ) वे स्थादृवादियों के कथन का अनुवाद करने (दोहराने) में भी असमर्य 
होकर मूक हो जाते है । (इम दुपकल्ध इमसे गपक्खे छुलायतण कस्म आहंसु) वे इस 
प्रमत को दिपक्ष-अतिपक्षयुक्त तथा अपने मत को एक पक्ष से युक्त (प्रतिपक्षरहित) 
बताते हैं तथा स्याद्वादियो के वचनो का खण्डन करने के लिए छलयुक्त वचन एव 
कर्मे--व्यवहार का प्रपोग करते है ५॥ 


(अबुज्झमाणा ते अकिरियवाई) वस्तुस्वरूप को न समसने वाले ने अक्रिया- 
वादी (विरूवदूवाणि एकमाइपश्चति ) नाना प्रकार के शास्त्रों का कंथत करते है। 
(जे मायद्त्ता बहुबे मणूस्सा) जिन शास्त्रों का आश्रय लेकर बहुत "से मनुष्य (अणोब- 
वर्ग ससार भसति) अनन्तकाल तक इस चातुगतिक ससार मे परिभ्रमण करते 
है (दा 

(ण आाइच्चो उएड) स्वेशुन्यतावादी कहते है कि न॒तो सुर्य उदय होता है, 
(ण जत्यमेइ) न अस्त होता है, (चदिमा ण वड्ढई हायई वा) और न ही चन्द्रमा 
बढतए हे, न घटता है ! (सलिला! न सदरत) तथा पानी बहता नहीं हू, (ण दति 
बाया) और हवाएँ चलती नही है। (कसिणे लोए हु णियतो वक्ो) यह सारा जगत्‌ 
सदा अस्थायी है, और मिथ्याभूत-- शुन्यरूप है ॥७॥। 

(जहा हि अधघ जोतिणा अपि सह) जैसे अधा पुरुष ज्योति (प्रकाश) के साथ 
रहकर भी (हीणभेत्त रूवाइ जो पस्सत्ति) नेचरहीन होने के कारण रूप को नही 
देखता । (एबं निरुद्धपन्ना ते अकिरियाई ) इसी तरह चुद्धिहोन अक्रियाचादी (सत थि 
किरिय न पत्सति) सामने विद्यमान क्रिया को नही देखते ॥८॥। 

(सवच्छर सुविण जकल्लण च) ज्योतिपशास्त्र, “स्वप्नशास्त्र, लक्षणशास्त्र 
(निमित्त वेह व्‌ उप्पाइय जल) निमित्तशास्त्र, शरीर के तिल आदि चिह्नो का फल 
बताने वाला शास्त्र एवं भूकम्प, उल्कापात, दिग्दाहू आदि उत्पात का फल बताने 
वाला शास्त्र (एय जदठग नहित्ता) इन भाठ अगो वाले शास्त्रों को पढकर (लोगसि 
चहदे) जगतू मे बहुत-ते लोग (जणाणताइ जाणति) भविष्य की बातो को जान 
जाते है ॥श। 

(केई निमित्ता तहिया भवति) कई निमित्त तो सरय (तथ्य) होते है, 

(केसिचि त णाण विष्पडिएति) किन्ही-किन्ही निमित्तवादियों का वह ज्ञान विपरीत 
(यथार्थ नही) होता है, (ते चिज्नभाव मणहिज्जमाणा) यह देखकर ज्ञान प्राप्त कराने 


वाली विद्या का अध्ययन न करते हुए अक्रियावादी (बिज्ञा परिमोकक्‍्सखमेव आहस) 
विद्या से छुटकारा पाने को ही कल्याणकारक करते हैं ॥१०।॥॥ 


| # 


भावाये 
पूर्वोक्त अक्रियावादी लोकायतिक आदि अपनी वाणी से स्वीकार किये 


सृत्रक्ृताग सूत्र 


हुए पदार्थ का निषेध करके मिश्रपक्ष को अर्थात्‌ पदार्थ के अस्तित्व और 
नास्तित्व दोनो से मिश्चित विरुद्ध पक्ष को स्वीकार करते है । वे स्यादुवादियो 
के वचन का अनुवाद करने मे भी असमर्थ होकर मूक हो जाते है। वे अपने 
मत को प्रतिपक्षरहित और परमत को प्रतिपक्षयुक्त बताते है। वे स्थादु- 
हे के बचनो का खण्डन करने के लिए वाकूछल का प्रयोग करते 
शा। 

वस्तुस्वरूप को न जानने वाले वे अक्रियावादी नाना प्रकार के शास्त्र 
का कथन करते है, जिन शास्त्रो का आश्रय लेकर मनृष्य अनन्तकाल तक 
ससार में परिभ्रमण करते है ॥६॥। 

सर्वेशुन्यतावादी कहते है कि सूर्य उदय नही होता, अस्त नहीं होता, 
तथा चन्द्रमा न घटता है, न बढता है एवं पानी बहता नही है, और हवा भी 
चलती नही है । किन्तु यह सारा विश्व अमावरूप और झूठा है ॥७॥ 

जैसे अन्घे के पास दीपक आदि का प्रकाश होते हुए भी वह घट- 
पटादि पदार्थों को देख नही सकता । इसी तरह जिनके ज्ञान पर मोहरूपी 
पर्दा पडा हुआ है, ऐसे अक्रियावादी विद्यमान क्रिया को नही देखते ॥।८॥। 

जगत्‌ मे बहुत-से लोग ज्योतिषश्ञास्त्र, स्वप्नशास्त्र, लक्षणशास्त्र, 
निमित्तछ्षास्त्र, शरीर के तिल आदि का फल बताने वाला शास्त्र और उल्का- 
पात, भूकम्प, दिग्दाह आदि का फल बताने वाला शास्त्र, इन अगो वाले 
शास्त्रों को पडकर भविष्य मे होने वाली बातों को जान लेते है ॥&॥। 

कई निर्ित्त सच्चे होते है, और किन्हों निमित्तवादियो का वह ज्ञान 
विपरीत होता है, यह देखकर विद्या का अध्ययन न करते हुए अक्रियावादी 
विद्या के त्याग को ही कल्याणकारक कहते हैं ॥१०॥। 

व्यास्या 

अक्रियावादियो की रीति-रीति 

पाँचवी गाथा से दसवी गाथा तक मे विभिन्न पहलुओ से अक्रियावादियों की 
रोति-नीति का, और उनकी गति-मति का निरूपण किया गया हैं । अक्रियावादियों 
के सम्बन्ध मे कुछ वर्णन हम पहले कर चुके है। अक्रियावादी मुख्यतया तीन हैं-- 
लोकायत्तिक, बौद्ध और साख्य । इन तीनो का अक्रियाबाद का प्रतिपादन अलग- 
अलग है । 
सर्वप्रथम शास्त्रकार ने अक्रियावादी लोकायतिक का मन्तव्य बताया है कि 


लोकायत्तिक अपने माने हुए सिद्धान्त से ही जब पदार्थ का अस्तित्व सिद्ध हो जाता 
है, अथवा जब पदार्थ का अस्तित्व माने बिना अपने सिद्धान्त की आर होने के 
कारण वह पदार्थ सिद्ध हो जाता है, तब केवल वचन से उस पदार्थ का निषेध करते 


समवसरण वारहवाँ अध्ययन ८५६५ 
हुए वे इन दोनो से मिश्चित परस्पर विरुद्ध पक्ष को स्वीकार करते हैं। अर्थात्‌ कभी 
वे उसका अस्तित्व कहते है तो कभी नास्तिन्व कहने लगते है। कमी-कभी वे प्रथम 
जिस पदार्थ का अस्तित्व स्वीकार करते है, उसी का नास्तित्व स्वीकार करने 
लगते है । “च' शब्द से यह सूचित होता है कि पदाथ का निषेध करते हुए नास्तिक 
उसी के अस्तित्व का प्रतिपादन कर बैठते हैँ । जैसे कि लोकायतिक जीवादि पदार्थों 
का अभाव बताने वाले शास्त्रों को अपने शिष्प को उपदेश देते हुए शास्त्र के कर्ता 
आत्मा को तथा उपदेश के साधनरूप शास्त्र को और जिसको उपदेश दिया जाता 
है, उस शिष्य को तो अवश्य ही स्वीकार करते हे। फ़्योकि इनको स्वीकार किये 
बिना उपदेश आदि नही हो सकता । परन्तु सर्वेश्न्यतावाद में ये तीनो पदार्थ नहीं 
आते । इसलिये वे मिश्रपक्ष का सहारा लेते है। यानी पदार्य नही है, पह भी कहते 
हैं, दूसरी ओर उसका अस्तित्व भी स्वीकार करते हैं। अश्ववा पदार्थ का निपेघ 
करते हुए उन्हे उसका अस्तित्व स्वीकार करना पडता है । 
इसी तरह बौद्ध भी परस्पर विरुद्ध मिश्रपक्ष का सहारा लेते है। वौद्धो पर 
आक्षेप करते हुए किसी ने कहा है-- 
गन्ता च नास्ति कदिचिद्‌ गतय षड़ बोढशासने प्रोक्ता । 
गम्यत इति च गति, स्थातश्रुति कथ शोभना बौढ़ी ? 
जिस मत मे जाने वाला कोई नही माना गया है, उस बौद्ध शासन मे छह 
गतियाँ कही गई हैं॥ गमन करना गति कहलाती है । जब गमन करने वाला है ही 
नहीं, तव यह कथन बौद्धशासन में कैसे सगत हो सकता है ? जब कर्म ही नही 
साना गया है, तो उसका फल मिलना कैसे सगत होगा ? जब गति करने वाला कोई 
जात्मा ही नही है, दव उसको ६ गतियाँ कैसी ? फिर बौद्धो द्वारा सात्य ज्ञानसल्तान 
भी प्रत्येक ज्ञान से भिन्न नही है, अपितु वह आरोपित है तथा प्रत्येक ज्ञानक्षण क्षण- 
विनाशी होने के कारण स्थिर नही है। इसलिए क्रिया न होने के कारण बौद्धदर्शन 
में अनेक गत़ियो का होना कदापि सस्मव नहीं है। तथा बौद्धों के आगम से सभी 
कर्मो को अवन्धन माना गया है। इसके बावजूद भी बुद्ध का ५०० बार जन्म लेना 
भी वे वततते हैं। जब कर्मबन्धन न हो तो जल्‍्मग्रहण कैसे होगा ? साथ ही वे यह 
भी कहते है--“माता और पिता को मारकर एवं बुद्ध के शरीर से रक्त निकाल 
कर महुँदुवध करके तथा घर्मस्तुप को नष्ट करने से मनुष्य आवीचि नरक मे जाता 
है |” यह भी कर्मवन्धन के बिना कैसे सम्भव है? जब सर्वेश्न्य है तो ऐसे शास्त्रों 








१ मातापितरी हत्वा वुद्धशरीरे च रुघिरसुद्पात्य । 
अहँद्वघ सच कृत्वा, स्तूप भित््वा, च प्चेते, आवीचिनरक यान्ति | 


जी सूत्रकृताग सूत्र 


हुए पदार्थ का निषेध करके मिश्रपक्ष को अर्थात्‌ पदार्थ के अस्तित्व और 
नास्तित्व दोनो से मिश्रित विरुद्ध पक्ष को स्वीकार करते है । वे स्यादवादियो 
के वचन का अनुवाद करने मे भी असमर्थ होकर मूक हो जाते है। वे अपने 
मत को प्रतिपक्षरहित और परमत को प्रतिपक्षयुक्त बताते है। बे स्थाद्‌- 
"३५०४९ के बचनो का खण्डन करने के लिए वाकछल का प्रयोग करते 
॥५॥। 
वस्तुस्वरूप को न जानने वाले वे अक्रियावादी नाना प्रकार के शास्त्रो 
का कथन करते हैं, जिन शास्त्रों का आश्रय लेकर भनृष्य अनन्तकाल तक 
ससार मे परिभ्रमण करते है ॥६॥। 
सवंशुन्यताबादी कहते है कि सूर्य उदय नही होता, अस्त नही होता, 
तथा चन्द्रमा न घटता है, न बढता है एवं पानी बहता नही है, और हवा भी 
चलती नही है | किन्तु यह सारा विश्व अभावरूप और झठा है ॥७॥। 
जैसे अन्धे के पास दीपक आदि का प्रकाश होते हुए भी वह घट- 
पटादि पदार्थों को देख नही सकता । इसी तरह जिनके ज्ञान पर मोहरूपी 
पर्दा पडा हुआ है, ऐसे अक्रियावादों विद्यमान क्रिया को नही देखते ॥॥८॥। 
जगत्‌ मे बहुत-से लोग ज्योतिषशास्त्र, स्वप्नश्ास्त्र, लक्षणश्ञास्त्र, 
निमित्तशास्त्र, शरीर के तिल आदि का फल बताने वाला ज्ञास्त्र और उल्का- 
पात, भूकम्प, दिग्दाह आदि का फल बताने वाला ज्ञासत्र, इन अगो वाले 
शास्त्रों को पढकर भविष्य में होने वाली बातो को जान लेते है ॥६॥ 
कई निमित्त सच्चे होते है, और किन्ही निमित्तवादियो का वह ज्ञान 
विपरीत होता है, यह देखकर विद्या का अध्ययन न करते हुए अक्रियावादी 
विद्या के त्याग को ही कल्याणकारक कहते है ॥१०॥। 
व्यास्या 
अति ।दियो की रीोति-रोति 
पाँचवी भाथा से दसवी गाथा तक मे विभिन्न पहलुओ से अक्रियावादियों की 
रीति-नीति का, और उनकी गति-मति का निरूपण किया गया है। अक्रियावादियो 
के सम्बन्ध मे कुछ वर्णन हम पहले कर चुके हैं । अक्रियावादी मुख्यतया तीच हैं-- 
लोकायतिक, बौद्ध और साख्य । इन तीनो का अकियावाद का प्रतिपादन अलग्र- 
अलग है । 
सर्वप्रथम शास्त्रकार ने अक्तरि_ ही लोकायतिक का भन्‍्तव्य बताया है कि 


लोकायतिक अपने माने हुए सिद्धान्त से ही जब पदार्थ का अस्तित्व सिद्ध हो जाता 
है, अथवा जब ' का अस्तित्व माने बिना अपने सिद्धान्त की पक होने के 
कारण वह _' सिद्ध हो जाता है, तब केवल वचन से उस पदार्थ का नियेध करते 
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हुए वे इन दोनो से मिश्चित परस्पर विरुद्ध पक्ष को स्वीकार करते हैं । अर्थात्‌ कभी 
वे उसका अस्तित्व कहते है तो कभी नास्तित््व कहने लगते है । कभी-कभी वे प्रथम 
जिस पदार्थ का अस्तित्व स्वीकार करते है, उसी का नास्तित्व स्वीकार करने 
लगते है । “चर शब्द से यह सूचित होता हे कि पदाथ का निपयेध करते हुए नास्तिक 
उसी के अस्तित्व का प्रत्तिपादन कर बैठते हैं। जैसे कि लोकायतिक जीवादि पदार्थों 
का अभाव चताने वाले शास्त्रो को अपने शिष्य को उपदेश देते हुए गास्त्र के कर्ता 
आत्मा को तथा उपदेश के साधनरूप शास्त्र को और जिसको उपदेश दिया जाता 
है, उस शिष्य को तो अवश्य ही स्वीकार करते है। फ़्योकि इनको स्वीकार किये 
बिना उपदेश आदि नही हो सकता । परन्तु सर्वेशन्यतावाद में ये तीनो पदार्थ नहीं 
आते । इसलिये वे मिश्रपक्ष का सहारा लेते है। यानी पदार्थ नही है, यह भी कहते 
हैं, दूसरी ओर उसका अस्तित्व भी स्वीकार करते हैं। अथवा पदार्थ का निपेघ 
करते हुए उन्हे उसका अस्तित्व स्वीकार करना पडता है । 
इसी तरह बौद्ध भी परस्पर विरुद्ध मिश्रपक्ष का सहारा लेते है । वौद्धो पर 
आक्षेप करते हुए किसी ने कहा है-- 
गन्ता च नास्ति कब्चिदू गतय षड़ बौद्धशासने प्रोक्ता । 
गम्यत इति च गति, स्थातश्रुत कथ शोभना बौदी ? 
जिस मत में जाने वाला कोई नहीं माना गया है, उस बौद्ध शासन में छह 
गतियोँ कही गई हैं। गमन करना गति कहलाती है। जब गमन करने वाला है ही 
नहीं, तव यह कथन बोदशासन मे कैसे सगत हो सफता है? जब कर्म ही नही 
माना गया है, तो उसका फल मिलना कैसे सगत होगा २े जब गति करने वाला कोई 
अत्मा ही नही है, तव उसको ६ गतियाँ कैसी ? फिर बौद्धो द्वारा मान्य ज्ञानसन्तान 
भी प्रत्येक ज्ञान से भिन्न नही है, अपितु चह आरोपित है तथा प्रत्येक ज्ञानक्षण क्षण- 
विनाशी होने के कारण स्थिर नही है। इसलिए क्रिया न होने के कारण बौद्धर्शन 
। »नेके गतियो का होना कदापि सम्भव नही है। तथा बौद्धों के आगम मे सभी 


र्मो को अवन्धन माना गया है। इसके बावजूद भी बुद्ध का ५०० बार जन्म लेना 
नी वे बताते हैं। जब कर्मेबन्धन न हो तो जन्मग्रहण कंसे हीगा ? साथ ही वे यह 
मी कहते हैं---“माता और पिता को मारकर एवं चुद्ध के शरीर से रक्त निकाल 
कर अहँद्वध करके तथा घर्मस्तृष को नष्ट करने से मनुष्य आवीचि नरक मे जाता 
है।”! यह भी क्मवन्धन के बिना कैसे सम्मव है? जब सर्वेशून्य है तो ऐसे शास्तरो 


(सा० 0७७००; कम क गा 


१ मातापितरीौ हत्वा बुद्धशरीरे च रुघिरमुद॒पात्य । 
अहँद्व॒घ च कृत्वा, स्तूप भित्वा, च पते, आवीखिनरक थान्ति | 
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का निर्माण कैसे युक्तिसगत हो सकता हे ? यदि कर्म बन्धनदायी नही है तो प्राणियों 
मे जन्म, जरा, मृत्यु, रोग, शोक, उत्तम, मध्यम और अधघम कैसे हो सकते हैं ” 
इसके अतिरिक्त कर्म का नाना प्रकार का फल प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर होता है । इससे 
सिद्ध हे कि जीव अवश्य है, और वह कर्ता हे, तथा कमेफल का भोक्ता भी है, और 
बह कर्म से युक्त है। इस तरह पदार्थों का अस्तित्व सिद्ध होने पर भी वे सर्वेशून्य- 
बाद को मानते है। ..__न्यतावाद के पक्ष भे उनकी युक्ति यह है--- 
गान्धर्वनगरतुल्या मायास्वप्नोपपातघनसहशा । 
मृगतृप्णानीहाराम्बुचन्द्रिकालातचक्रममा  ॥ 
बादलो का नगर के-से हश्य के समान सासारिक पदार्थ मिथ्या है। तथा वे 
माया, स्वप्न, मृगतृष्णा, ओसबिन्दु, चन्द्रका एवं मशाल के समान आभास मात्र 
हैं। यह स्पष्ट ही बौद्धो द्वारा मिश्न पक्ष का स्वीकार करना है। एक ओर वे कर्मों 
का पृथक्‌-पृथक्‌ फल मानते हे, दूसरी ओर वे सर्वशुन्यवाद से विपरीत भाषण करते 
हैं। वे पदार्थों का नास्तित्व बताते हुए भी उसके विपरीत अस्तित्व का भी स्वीकार 
करते हैं । 
अब रहे साख्य । साख्यवादी भी आत्मा को सर्वव्यापी मानकर उसे क्रिया- 
रहित स्वीकार करके भी प्रकृति के वियोग से उसकी मुक्ति मानते है। अत बे स्वय 
अपने मुह से ही आत्मा का बन्ध और मोक्ष बताते हैं। जब आत्मा का बच्ध और 
मोक्ष होता है तो उनकी ही वाणी से आत्मा का क्रियावान्‌ होना भी स्वीकृत हो 
जाता है । इसलिए स॒ [दी भी मिश्रपक्ष को प्राप्त हैं, क्योकि क्रिया के बिता बध- 
मोक्ष कदापि सम्भव नहीं । अतएवं साख्यवादी आत्मा को क्रियारहित सिद्ध करते 
हुए अपने ही वाक्य से उसे क्रियावान्‌ कह बैठते हैं । 
इसके आगे शास्त्रकार कहते हैं कि जब स्थादुवादी यथार्थ हेतु, दृष्टान्त आदि 
प्रस्तुत करके वौ का खण्डन करने लगते हैं तो वे घबराकर बगरलें झाँकने 
लगते हैं, निरुत्तर हो जाते हैं, या असम्बद्ध प्रलाप करते हुए वहाँ से खिसकने लगते 
हैं। अथवा जैन-अ्रतिपादित हेतु, दृष्ठान्तो का अनुवाद किए बिना ही तथा उत्तर 
दिए बिना ही वे अपने पक्ष का प्रतिपादन करते हैं । वे अपने दर्शन को पक्ष से 
रहित, एकपक्षीय, पूर्वापर विरोध रहित, निर्बाध वताते हैं, लेकिन यह बात मिथ्या 
है। इनका दर्शन पूर्वापर विरुद्ध अर्थ को किस प्रकार बताता है ? यह हम पहले 
बता आए हैं । 


अथवा जैनाचार्य कहते हैं कि जैन दर्शन द्विपक्षीय है, कर्मंबन्‍्ध की निर्जरा के 
बारे से यहाँ दो पक्ष माने गये है । जैसे जीव अपने कर्म का' फल चोर और परस्त्री- 
लम्पट के समान इस लोक और परलोक दोनो मे प्राप्त करता है। ऐसा सिद्धान्त 
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मानने के कारण जैनद्ेन द्विपक्षीय है, जबकि बौद्धरर्शन एकपक्षीय है, वह कर्म का 
फल इसी जन्म में मानता है, दूसरे लोक में नही । 
इस प्रकार अप [दी लोकायतिक, बौद्ध और साख्य वस्तुत वस्तुस्वरूप 
को यथार्थरूप से नही जानते, उनका हृदय मिथ्यात्वमलपुज से ढका हुआ हैं। अपने 
सिद्धान्त दूसरो को समझाने हेतु अनेक शास्त्रो की प्रर्पणा करते है। जैसा कि वे 
कहते हैं--पृथ्वी, जल, तेज और वायु ये ४ घात्‌ या भूत है। इनसे भिन्न सुस- 
दुख भोक्ता कोई आत्मा नही है। तथा ये पदार्थ भी चिचार न करने से सत्य-्ते 
भ्रतीत होते है, परन्तु तत्त्वहष्टि से सब मिथ्या हैं, क्योकि सभी पदार्थ स्वप्न, इन्द्र- 
जाल, मृगतृष्णा, दो चन्द्रमा दिखना आदि के समान प्रतिभासरूप है। सभी पदाथ 
क्षणिक हूँ, आत्मा से रहित है, तथा सर्वेशुन्यता-हष्टि से मुक्ति प्राप्त होती हे, उसी 
मुक्ति की प्राप्ति के लिए शेष भावनाएँ की जाती है ! 
इस भकार जात्मा को क्रियारहित मानते वाले नाना प्रकार के शास्त्रो का 
हवाला देते है | वस्तुत ये लोग वस्तुस्वरूप से अनभिज्ञ है। इनके दर्शनो का आश्रय 
लेकर बहुत-से लोग अरहूट की तरह अनन्तकाल तक ससार चक्र में भ्रमण 
करते हैं। 
लोकायतिक सर्वेशुन्यवावाद मानते है, पर सर्वशुन्य मे कोई प्रमाण नही है। 


सब पदार्थ असत्‌ हैं,' यह बात युक्ति से सिद्ध की जाती हैं, परन्तु वह युक्ति भी यदि 
असंत्‌ है, तो किसके बल पर पदार्थों की असत्ता सिद्ध की जाएगी ? यदि युक्ति को 
सल्य साले तो सभी पदार्थ सत्य हैं । 


अगली गाथा (न० ७) मे शास्त्रकार सर्वेशुन्यतावादी के मत का निरूपण 
करते हैं --सूर्ये सर्वजनप्रत्यक्ष दिनमणि एव जगत्‌ 


तू के दीपक के समान है एवं वह दिन 
आदि काल का विभाग करता है। परन्तु सर्वेशृन्यतावादी के मत से जब सूर्य ही 
नही है, तो उसके उदय, अस्त की तो बात ही क्‍या ? आकाश में जलता हुआ तेजो- 
मडल दिखाई तो देता है, परन्तु भ्रान्त पुरुषो को दिलाई देने वाली गृगतृष्णा के 
समान है। चन्द्रमा भी शुक्लपक्ष मे बढता नही, कृष्णपक्ष मे घटता भी नहीं। जल 
पर्वेतो के झरनो से गिरता और बहता नही, निरन्तर गतिशील हवा सी नही चलती | 


कहाँ तक कहे, सौ बातो की एक बात यह है कि यह सारा हृश्यमान ससार या पदार्थ 
माया, स्वप्न और इन्द्रजाल के समान मिथ्या है। 


अब सर्वेशुन्यतावादियों के मत का सण्डन करते हुए ८वी गाया में शास्त्रकार 
हृष्टान्त देकर कहते हैं --'जहाहि अधे.._ पस्सति निरद्धपन्ना' जैसे जन्मान्ध पुरुष या 
वाद भे हृष्टिरहित हुआ पुरुष दीपक, मशाल आदि के प्रकाशो के साथ में होते हुए 
भी घट-पटादि पदार्थों को देख नही सकता चैसे ही अक्रियावादी विद्यमान घट- 
पटादि पदार्थों तथा उनकी स्पन्दन आदि कियाओ को देख नहीं सकता, क्योकि 
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उसको प्रज्ञा ज्ञानावरणीय आदि कर्मो से ढकी रहती है। समस्त अधेरे को मिठाने 
वाले, कमल समुह को विकसित करने वाले, प्रतिदिन उदय-अस्त होते एवं गति करते 
हुए सूर्य को तो सारा जगत प्रतिदिन देखता है। चन्द्रमा भी शुक्ल-क्ृष्णपक्ष में 
क्रमश बढता-घटता देखा जाता हे ) वदियाँ वर्षा ऋतु मे जल की तरगो से भरी 
और बहती हुई प्रत्यक्ष हृष्टिगोचर होती हे । वृक्ष के कम्पन आदि हारा वायु के 
बहने-चलने का भी अनुमान होता हे । 
अक्रियावादो जो समस्त वस्तुओ को माया या इन्द्रजाल के समान मिथ्या 
बताते हैं, यह भो ठीक नहीं। क्योकि समस्त वस्तुओ का अभाव मानने पर 
अमायारूप किसी भी सत्य वस्तु के न होने पर माया का भी अमाव होगा। तथा 
माया का जो कथन करता है, तथा जिसके प्रति कथन करता है, इन दोनो का भी 
अभाव होने से माया का कथन भी सिद्ध नही हो सकत्ता हे । ससार को स्वप्नवत्‌ 
मिथ्या कहने वाले चार्वाक जाग्रत माने जाने पर यह सिद्ध हो जाता है कि चार्वाक 
जाग्रत को मानता है तो स्वप्न को तो भान ही लिया । स्वप्न भी अमावरूप नही 
है, क्योकि स्वप्नदहृष्ट पदार्थ बाहर भी पाये जाते है । स्वप्नशारुत्र के अनुसार स्वप्न 
के कारण ये है--- 
अणृहृयदिटठचित्तिय सुयपयइवियारदेवया5णूया । 
सुमिणस्स निमित्ताइ पुण्ण पाव च णाभावो ॥ 
अर्थात्‌- अनुभव किया हुआ, देखा हुआ, चिन्तन किया हुआ, सुना हुआ, 
प्रकृति का विकार, देवता का प्रभाव और पुण्य-पाप, ये सब स्वप्न के कारण होते 
हैं, अभाव कारण नही होता । 
इन्द्रजाल का भ्रयोग भी तभी किया जाता है, जब जगत्‌ में दूसरी सच्ची 
बस्तु हो, इसलिए इन्द्रजाल को भी अभावरूप नहीं कहा जा सकता । 
दो चन्द्रमाओ की प्रतीति भी तभी हो सकती है, जब दो चन्द्रमा का प्रतिमास 
कराने वाले एक चन्द्रमा का सदमाव हो, या राति का समय हो। मगर सर्वशून्य 
हो तो दो चन्द्रमा की प्रतीति कैसे होगी ” अत किसी भी वस्तु का अत्यन्त तुच्छ- 
रूप अभाव-- अत्यन्ताभाव नही है । शशविषाण, कूर्मरोम या गगनारविन्द आदि मे 
भी उनके समासपदवाच्य पदार्थ का अभाव है, प्रत्येकपदवाच्य पदार्थ का अभाव 
नही, क्योकि जगत्‌ में शश (खरगोश) भी है और विषाण (सीग) भी है। इसलिए 
शश के मस्तक पर विपाण (सीग) का उतने मात्र का निषेध यहाँ है। किन्तु वस्तु 
का आत्यन्तिक अभाव नहीं ) इस प्रकार अस्ति आदि क्रिया होने पर भी बुद्धिहीन 


परतीर्थी अक्रियावाद का आश्रय लेते हैं ! े 
शास्त्रकार शुल्यवाद का खण्डत करते हुए फिर कहते हैं--'सवच्छर “ अगा- 


” अर्थात्‌ ज्योतिष आदि शास्त्रों को पढकर लोग इस लोक मे भूत और भविष्य 
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को जान लेते है, परन्तु शुन्यवाद मान लेने पर तो यह ज्ञान होना अमम्भव है। 
लौकिकशास्त्रो मे ८ शास्त्र ऐसे है, जो भूत या भविष्य का फल बता देते हैं। जसे-- 
भौम, (भूमि सम्बन्धी ज्ञान बताने वाला), उत्पात (भूकम्प, दिग्दाह, उल्कापात आदि 
का सूचक), स्वप्न, आन्तरिक्ष (नक्षत्रो आदि आकाशस्थ ग्रहों का सूचक ), आग (अग 
मे उत्पन्न स्फुरण, छीक आदि का फल बताने चाला शास्त्र), स्वर (ईडा, पिगला 
सुदुम्णा स्व॒र), लक्षण (शरीर मे श्रीवत्स, स्वस्तिक आदि लक्षणों का फलमूचक शास्त्र), 
व्यव्जन (शरीर पर तिल, मप जादि का फलसूचक) तथा नवम पूर्व में तृतीय 
आचार वस्तु प्रकरण मे से उद्धत जो सुख दु ख, जीवन-मरण, लाभ-अलाम आदि का 
सूचक निमित्त शास्त्र है। ये अष्टाग निमित्त शास्त्र कहलाते है। इसी प्रकार पक्षी 
और मनुष्य, पशु (म्पृगाल आदि] की वाणी तथा प्रणस्त शकून, छीक आदि भी 
लक्षणशास्त्र के अन्तर्गत है। इन सव शास्त्रों के पढ़ने से भूत या भविष्य की जान- 
कारी भनुष्यो को होती है, चह किसी न किसी पदार्थ की सूचक होती है, सर्वेशुन्य- 
वाद मानने पर तो यह हो नहीं सकती | 
शून्यवाद का इन प्रमाणों से खण्डन होने पर भी चार्वोक शुल्यवोधक शास्त्र 
की दुह्ाई देते हैं । 
इस पर शून्यत्तावादी कक्तियावादी कहते हूँ --ज्योतिप शास्त्र आदि का ज्ञान 
झूठा भी देखा जाता है। जैनागमो में भी यह वात स्परीकृत की भई है कि चतुर्देश 
पूर्वशानी पुरुषी के श्ञान मे भी हीयमानत्ता-वद्धेमानता जादि ६ प्रकार का न्यूनाधिक 
तारतम्य होता है। अर्थात्‌ उनका ज्ञान भी कमोवेश होता है, इसलिए उनके द्वारा 
कद्दी बातो मे भी अन्तर हो जाता है, तब फिर भअष्टाग निर्मित्तशास्त्रवेत्ताओ के 
शान में अन्तर न हो, थह कैसे हो सकता है ? क्योकि अष्टाय निमित्तशास्त्रश्ो मे 
भी कनिष्ठ, श्रेष्ठ, मध्यम, मन्‍्द आदि के भेद से छह कीटि के व्यक्ति होते है, उनके 
एक-दूसरे के भूत-भविष्य कथन में भी फर्क पढ़ता मालूम देता है। कोई निमित्त 
सच्चा होता है कोई झूठा भी सिद्ध होता है। किसी निमित्तज्ञ की बूद्धि की विकलता 
के कारण उस प्रकार का क्षयोपशम न होने से उसके निमित्त-श्ञान मे अन्तर पड जाना 
स्वाभाविक है। अत इन निमित्तशास्त्रो के एक-दूसरे के ज्ञान से अन्तर पढ़ता 
देखकर अकियाबादी इन सभी विद्याओ को सत्य न मानते हुए निर्मित्तशास्त्र को 
सच्चा-झूठा दोनो प्रकार का मानकर समस्त श्र तज्ञान (शास्त्र आदि) के त्याग का 
उपदेश देते है। वे अक्रियावादी यह भी समझते है कि विद्या पढे बिना ही हम 
जचोकालोक के पदार्थों को जानते हैं। इस प्रकार वे कहते हैं--''ये सब ज्योतिष 
आदि विद्याएँ झूठी हैं, वेकार हैं, छीक, अपशकुन आदि होने पर या मभूहर्त आदि 


देखे विना कहो जाने पर भी कार्येस्िद्धि होती देखी जाती है, इसलिए ज्योतिषियों के 
फलादेषा अएदि सच मिथ्या वकवास हैं ।”” 
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इसका उत्तर देते हुए जैनाचार्य कहते है--शास्त्रो का भलीमाँति अध्ययन 
किया जाए और सोच-विचार कर कहा जाए तो निमित्तादि के कथन में फर्क नहीं 
पडता । शास्त्राभ्यासियों मे जो ६ कोटि के न्यूनाधिक ज्ञानी व्यक्ति बतलाये गये है 
वे शास्त्रज्ञान की त्यूता । की अपेक्षा से नही, अपितु अध्येता पुरुषों के क्षयोपशम 
की न्यूनाधिकता के कारण से बताये गये हैं । इससे शास्त्रशान को न्यूनाधिक और 
झूठा मानना ठीक नही हे | प्रमाणामास मे फर्क पडने से सच्चे प्रमाण को मिथ्या 
कहना या उसमे शका करना युक्त नही है, क्योकि मशक में घूँआ भरकर उसका मुह 
बाँधकर कोई व्यक्ति उसे किसी जगह ले जाकर खोले और कहे कि देखो इस मशक 
में घुंआा है, किन्तु आग नही है, इसलिए जहाँ-जहाँ धृंआ है, वहाँ-वहाँ अग्नि है, यह 
अनुमानप्रमाण झूठा है, यह कहना भी मिथ्या है। प्रमाता प्रुरुष के प्रमाद से 
प्रमाण मे दोप बताना ठीक नही है । इसी तरह निमित्तादि शास्त्र का फल भी भली- 
भाँति विचार करके कहा जाए तो वह सत्य होता है। 

शुभ-अशुभ, छीक, शकुन भादि निमित्तो के वल से जो शुम-अशुभ फल की 
विपरीतता देखी जाती है, वह भी बीच मे उसके छीक या शक्रुन के विपरीत दूसरे 
निर्मित्त मिल जाने पर होता है। सुनते हैं--बुद्ध ने भी अपने शिप्यो को बुलाकर 
एक बार कहा था---”इस देश मे १२ वर्ष का दुष्काल पडेगा, इसलिए तुम लोग 
दुसरे देशों मे चले जाओ ।” यह सुनकर जब उनके शिष्य जाने लगे तो फिर उन्हें 
बुलाकर बुद्ध ने कहा--“अब तुम्हे दूसरे देशो मे जाने की जरूरत नही, क्योकि आज 
ही यहाँ एक महासत्वशाली पुण्यवान पुरुष का जन्म हुआ है। अत उसके प्रभाव 
से इस देश मे सुभिक्ष होगा ।” तथागत बुद्ध की इस दक्ति से स्पष्ट जान पडता है 
कि पहले शकुन या निमित्त से विपरीत निमित्त या शकुन यदि बाद मे होता है तो 
पहले वाले शकुन या निमित्त के फल मे फर्क हो जाता है। इसलिए निमित्तशास्त्र 
आदिके प्रमाण को झूठा बताकर भूत-भविष्यकथनरूप क्रियावाद का निराकरण 
करना मिथ्या है | 

मूल 
ते एवम तिसमिच्च लोग, तहां तहा समणा माहणा य | 
सय॑ कं णन्नकड च दुक्ख, आहसु विज्जाचरण पमोक्‍््ख ॥११॥ 
सर छाया 


त एवमाख्यान्ति समेत्य लोक, तथा तथा श्रमणा माहनाइशच | 
स्वय कृत नाधन्यक्ृत च दु खम्‌ आह्ुविद्याचरण च मोक्षम ॥१ै॥। 
रथ 


(ते समणा मएहणा य) वे श्रमण (शाक्यमिल्तु आदि) ठथा माहन यानी ब्राह्मण 
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“लोग समिच्) अपने-अपने अभिप्राय के अनुसार लोक को जानकर (तहा कह 
| कर्मानुसार फल प्राप्त होना बताते है। (सय कड णन्नकड च इंक्‍्छ 
बा है कि दुख अपने करने से होता है, दूसरो के करने में नही होता । 
(विज्जाचरण पमोक्‍स आहतु) परन्तु तीर्थकरो ने ज्ञान और किया से मोक्ष कहा है । 
भावाये 
शाक्यभिक्षु आदि श्रमण और ब्राह्मण आदि अपनी-अपनी सान्यता- 
नुसार लोक को जानकर उरा-उस क्रिया के अनुसार अमुक कर्मफल भाप्त 
होना बताते है । तथा वे यह भी कहते है कि दु ख जीव का अपना ही किया 
हुआ होता है, दूसरे का किया हुआ नही होता | परन्तु तीर्थंकरो ने ज्ञान 
और क्रिया दोनो से मोक्ष कहा है | 
व्याख्या 
एकान्तक्तियावादियो फे रग-ढग 
अब शास्त्रकार एकान्तक्रियावादियो के मत का निरूपण करके उनके 
विचारों मे कहाँ-कहाँ भूल है ” इसे बताते हैं। जो लोग ज्ञानरहित केवल दीक्षा 
आदि कियाओ से मोक्ष प्राप्ति आदि मानते हैं, वे यह कहते है कि माता, पित्ता, 
आदि सब हैं, शुभकम का फल भी मिलता है ।' वे ऐसा इस जाधार पर कहते है 
कि कोरी क्रिया से ही सब कार्ये सिद्ध होते है। इस प्रकार अपनी मान्यतानुसार वे 
स्थावर जरमरूप लोक को जानकर यह कहते हैं कि 'हम ही वस्तुस्वरूप को 
यथार्थूरूप से जानते हैं / इस प्रकार की गर्वोक्ति के साथ वे कहते है---'सब पदार्थ 
हैं ही,, इस प्रकार एकान्तरूप समस्त वस्तु के अस्तित्व का कथन करते हैं, लेकिन 
वस्तु कथचित्‌ नही भी है, ऐसा नही कहते । उनका कहना है कि जीव जैसी-जैसी 
क्रियाएँ करता है, तदनुसार ही उसे नरक-स्वगं जादि कर्मफल प्राप्त होता है ।' वे 
तथाकथित श्रमण और ब्राह्मण क्रियामात्र से ही मोक्ष प्राप्ति मानते हैं । 
उनका कथन यह भी है कि ससार मे सुख-दु ख आदि जो कुछ भी होता है, 
वह सब अपना किया हुआ हीता है, काल, ईश्वर आदि दूसरो के द्वारा किया हुआ 
नही होता । जो क्रिया को नही मानते, उनके मत मे ये बाते घटित नही हो सकती। 
क्योकि उनके मत से आत्मा क्रियारहित होने से बिना किये सुख-दुख की प्राप्ति 
सम्भव नही है। यदि क्रिया विना ही किसी को सुख-दु ख मिलने लगें तो वहाँ 
कंतनाश और अक्ृतमभ्यागम दोष होगे । 
क्रियावादियो के इस कथन के सम्बन्ध ये जैनाचार्य कहते हैं--चियावादियों 
का कथन किसी अश तक ठीक है कि क्रिया से भी मोक्ष होता है, तथा आत्मा और 
सुस्त आदि है, परन्तु वे सर्वथा है ही, इस प्रकार की एकान्तप्ररूषणा यथार्थ नही है। 
यदि एकान्तरूप से उनका अस्तित्व है ही तो वे कथचित्‌ नही है, यहबात्त नहीं 


मन सूच्रक्ृताग सूत्र 


इसका उत्तर देते हुए जैनाचार्य कहते है--शास्त्रों का भलीभाँति अध्ययन 
किया जाए और सोच-विचार कर कहा जाए तो निमित्तादि के कथन मे फक नही 
पडता । शास्त्राभ्यासियो मे जो ६ कोटि के न्यूनाधिक ज्ञानी व्यक्ति बतलाये गये है 
वे शास्त्रज्ञान की न्यूनाधिकता की अपेक्षा से नही, अपितु अध्येता पुरुषों के क्षयोपशम 
की स्यूनाधिकता के कारण से बताये गये है। इससे शास्त्ज्ञान को न्यूनाधिक और 
झूठा मानना ठोक नही है। प्रमाणाभास मे फर्क पडने से सच्चे प्रमाण को मिथ्या 
कहना या उसमे शका करना युक्त नही है, क्योकि मशक में धुँआ भरकर उसका मुह 
बाँधकर कोई व्यक्ति उसे किसी जगह ले जाकर खोले और कहे कि देखो इस मशक 
मे घुँआ है, किन्तु आग नही है, इसलिए जहाँ-जहाँ धूंआ है, वहाँ-वहाँ अग्नि है, यह 
अनुमानप्रमाण झूठा है, यह कहना भी मिथ्या है। प्रमाता पुरुष के प्रमाद से 
प्रमाण मे दोप बताना ठीक नही है | इसी तरह निमित्तादि शास्त्र का फल भी भली- 
भाँति विचार करके कहा जाए तो वह सत्य होता है। 
शुभ-अशुम, छीक, शकुन जादि निमित्तो के बल से जो शुभ-अशुभ फल की 

विपरीतता देखी जाती है, वह भी बीच मे उसके छीक या शकुन के विपरीत दूसरे 
निमित्त मिल जाने पर होता है। सुनते हैं--बुद्ध ने भी अपने शिप्यो को बुलाकर 
एक बार कहा था--"इस देश मे १२ वर्ष का दुष्काल पडेगा, इसलिए तुम लोग 

दुसरे देशो मे चले जाओ ।” यह सुनकर जब उनके शिष्य जाने लगे तो फिर उन्हे 
बुलाकर बुद्ध ने कहा--“अब तुम्हे दूसरे देशो मे जाने की जरूरत नही, क्योकि आज 
ही यहाँ एक महासत्वशाली पुण्यवान पुरुष का जन्म हुआ है। अत उसके प्रभाव 
से इस देश में सुभिक्ष होगा । तथागत बुद्ध की इस उक्ति से स्पष्ट जान पडता है 

कि पहले शकुन या निमित्त से विपरीत निमित्त या शकुन यदि बाद मे होता है वो 

पहले वाले शकुन या निमित्त के फल मे फर्क हो जाता है। इसलिए निमित्तशास्त् 

आदिके प्रमाण को झूठा बताकर भूत-मविष्यकथनरूप क्रियावाद का निराकरण 

करना मिथ्या है | 

मसल 
ते एवम तिसमिच्च लोग, तहां तहा समणा माहणा य | 
सरयय॑ कडं णन्नकड च दुक्ख, आहस विज्जाचरण पमोक्‍्ख ॥११॥ 


सस्कृत छाया 
त एवमाख्यान्ति समेत्य लोक, तथा तथा श्रमणा माहनाइचर । 
स्वय कृत नाउ्न्‍यकृत च दु खम्‌ आहुविद्याचरण च मोक्षम्‌ ॥११॥ 
थे 


(ते समणा माहणा य) वे श्रमण (शाक्यमिक्षु आदि) तथा माहन यानी ब्राह्मण 


समवसरण बारहवाँ अध्ययन ८७९१ 


(लोग समिच्च) अपने-अपने अभिप्राय के अनुसार लोक को जानकर (तहा हे 
बसति) कर्मातुसार फल प्राप्त होना बताते है। (सथ कड णन्नकड च॒ दुषस 
माह भी 2 हैं कि दुख अपने करने से होता है, दुसरो के करने से नही होता । 
(विज्जाचरण पसोकद्ध आहसु) परन्तु तीथंकरो ने ज्ञान और क्रिया से मोक्ष कहा है । 
भावाये 
दाक्यभिक्षु आदि श्रमण और ब्राह्मण आदि अपनी-अपनी मान्यता- 
नुसार लोक को जानकर उस-उस क्रिया के अनुसार अमुक कर्मफल प्राप्त 
होता बताते हैं । तथा वे यह भी कहते है कि दु ख जीव का अपना ही किया 
हुआ होता है, दूसरे का किया हुआ नही होता । परन्तु तीर्थंकरो ने ज्ञान 
और क्रिया दोनो से मोक्ष कहा है । 
व्याख्या 
एकान्तक्रियावादियो के रग्र-ढंग 
अब शास्त्रकार एकान्तक्रियावादियों के मत का निरूपण करके उनके 
विचारों मे कहाँ-कहाँ भूल है ”? इसे बताते हैं। जो लोग ज्ञानरहित केवल दीक्षा 
आदि क्रियाओ से मोक्ष प्राप्ति आदि मानते हैं, वे यह कहते है कि 'माता, पिता, 
आदि सब हैं, शुभकम का फल भी मिलता है ।' वे ऐसा इस आधार पर कहते हैं 
कि कोरी किया से ही सब छार्य सिद्ध होते है। इस प्रकार अपनी मान्यतानुसार के 
स्थावर जगमहरूप लोफ को जानकर यह कहते हैं कि 'हम ही वस्तुस्वरूप को 
यथाथर्थरूप से जानते हैं /! इस प्रकार की भर्वोक्ति के साथ वे कहते हैं---'सव पदार्थ 
हैं ही, इस प्रकार एकान्तरूप समस्त वस्तु के अस्तित्व का कथन करते है, लेकिन 
वस्तु कथचित्‌ नहीं भी है, ऐसा नही कहते । उनका कहना है कि जीव जैसी-जैसी 
क्रियाएँ करता है, तदनुसार ही उसे तरक-स्वर्ग आदि कर्मफल प्राप्त होता है ।' वे 
तथाकथित श्रमण और ब्राह्मण क्रियामात्र से ही मोक्ष प्राप्ति मानते हैं 
उनका कथन यह भी है कि ससार मे सुख-दु ख आदि जो कुछ भी होता है, 
वह सब अपना किया हुआ होता है, काल, ईश्वर आदि दूसरो के द्वारा किया हुआ 
नही होता। जो क्रिया को नहीं मानते, उनके मत मे ये बालें घटित नही हो सकती | 


क्योकि उनके सत से आत्मा क्रियारहित होने से बिना किये सुख-दु ख की प्राप्ति 
सम्भव नही है। यदि क्रिया बिना ही किसी को सुख्त-दू ख मिलने लगें तो बहाँ 
कृतनाश और अक्ृतभ्यागम दोष होगे । 

क्रियावादियो के इस कथन के सम्बन्ध ये जैनाचार्य कहते हूँ---क्रियावादियो 
का कथन किसी अश तक ठीक है कि क्रिया से भी मोक्ष हीता है, तथा आभात्मा और 
उद्ध जादि हैं, परन्तु वे सबंथा है ही, इस प्रकार की एकान्तप्ररूपणा यथार्थ नही है । 
यदि एकान्तरूप से उनका अस्तित्व है ही तो वे कथचित्‌ नही हैं, यहबात नहीं 


प७२ सूच्रक्ृताग सूत्र 


हो सकती, क्योकि ऐसा न मानने पर सर्वेक्‍स्तुएँ सर्ववस्तुरूप हो जाएँगी। इस 
प्रकार जगत्‌ के सब व्यवहारों का उच्छेद हो जाएगा। अत वस्तु कथच्चित्‌ है, 
ऐसा ही मातना चाहिए | तथा ज्ञानरहित क्रिया से कोई कार्य सिद्ध नही होता, 
क्योकि उस कार्य के उपाय का ज्ञान न हो तो उस उपाय से प्राप्त होने वाले पदार्थ 
की प्राप्ति उही होती हे । सभी क्रियाएँ ज्ञान के माथ ही अभीष्ट फल प्रदान करती 
हैं। दशवेकालिक सूत्न मे कहा है -- 
पढम नाण तओ दया, एवं चिट्ठइ सव्वसजए । 
अन्नाणी कि काही, कि वा नाही थ सेय पावग ॥॥। 
अर्थात्‌ू--पहले ज्ञान होता हे, तव दया की जाती है | सारे सयमी पुरुष पहले 
जीवो का ज्ञान प्राप्त करते हैं, फिर दया का आचरण करते हैं। जिसको जीवादि 
पदार्थों का ज्ञान नही है, वह पुरुष केसे दया कर सकता हे ? यह कल्याण (पुण्य) 
और पाप को भी कैसे जान सकता है ? 
अत क्रिया के समान ज्ञान की प्रधानता है । साथ ही यह भी समझ लेना 
चाहिए कि एकमात्र ज्ञान से भी कार्यंसिद्धि नही होती, क्योकि क्रियारहित ज्ञान पग्ु 
के समान है, इसी तरह ज्ञानरहित क्रिया अधे के समान है। दोनो अलग-अलग रह 
कर काये करने भे समर्थ नही हैं। इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं--'आहसु विज्जा- 
घरण पमोबरा ।” अर्थात्‌----तीर्थकर गणधर आदि ने ज्ञान और चारित्र (क्रिया) दोनो 
से मोक्ष बताया है। 
इस ११वीं गाया की व्याख्या दूसरी तरह से भी की जा सकती है । वह इसे 
प्रकार--वे तीर्थकर जिन्होंने इन समवसरणो का निरूपण किया है, वे अनिरुद्धप्रज्ञ 
(अप्रतिहत केवलज्ञान के धनी) पूर्वोक्त रूप से या आगे कहे जाने वाले ढग से वस्तु- 
स्वरूप का कथन करते हैं । वे केवलज्ञान के द्वारा चौदह रज्जुस्वरूप या स्थावर- 
इस लोक को हस्तामलकव॒त्‌ जानकर तीर्थकर पद को या केवलज्ञान को 
प्राप्त हैं। तथा वे श्रमण (निग्नन्थ साधु) तथा माहन यानी श्रावक-सयतासयत 
जिस-जिस प्रकार से भोक्षमार्गं व्यवस्थित है--सत्य है, उस-उस भ्रकार से उपदेश 
देते हैं । वे कहते हैं कि ससार के प्राणियो को जो कुछ सुख-द्ु श्र प्राप्त होता है, वह 
सब अपने किये हुए कर्म का फल है, काल, ईश्वर आदि के द्वारा दिया हुआ नहीं है । 
इसीलिए किसी ने कहा है--- 
सव्वो पुन्चकयाण कम्माण पावए फलवबिवाग । 
अवराहेस गुणेसु य णिमित्तमित्त परो होई ॥। 
अर्थात्‌-- सभी प्राणी अपने पूवकृत कर्मों का फल आप्त करते हैं, दूसरा तो 


बुराई और भलाई का केवल निमित्तमात्र होता है। 
् निष्कर्ष यह है कि ज्ञान और क्रिया दोनो से ही मोक्ष प्राप्त होता है । अकेले 


क्रियानिरपेक्ष ज्ञान से, अथवा अकेली ज्ञाननिरपेक्ष क्रिया से मोक्ष नही हो सकता । 


समवसरण वारह॒वाँ अध्ययन पज७रे 
मसल 

ते चकख लोगसिह णायगा उ, मग्गाणुसासति हिय पयाण ॥ 

तहा तहा सासयमाहु लोए, जंसी पया माणव ! सपगाढा ॥१२॥। 
जे रकक्‍्खसा व जमलोइ्यावा, जे वा सुरा गधव्वा य काया | 


आगासगामी य पुढोमिया जे, पुणो पुणो विप्परियासुवेति ॥१३॥ 
जमाहु ओह सलिल अपारग, जाणाहि ण भवगहण दुमोक्‍्ख । 


जसी विसज्ना विसयगर्णाहि, दुहओडब लोय अगुसचरति ॥॥१४॥ 
न कम्मृुणा कम्म खवेति बाला, अकम्मुणा कम्म खवेति घीरा । 


भेहाविणो लोभमयावतीता, सतोसिणो नो पकरेति पाव ४५५१ 
ते तोयउप्पन्नमणागयाइ, लोगस्स जाणत्ति तहागयाइ । 
णेतारो अस्नेसि अणन्नणेया, बुद्धा हु ते अंतकडा भवति ॥|१६॥ 
ते णेव कृव्वति ण कारवति, भूताभिसकाइ दुगुछमाणा । 
सया जता विष्पणम्ति घीरा, विण्णत्ति घीरा य हवत्ति एगे ॥ १७॥ 


सस्कृत छाया 

ते चल्षूलोकस्थेह नायकास्तु मार्गंननुशासति छित प्रजानाम | 
तथा तथा शाइवतमाहुलोंका यस्मिन्‌ प्रजा मानव ! सम्प्रगाढा ॥ १२॥। 
ये राक्षता वा यमलौकिका वा, ये वा सुरा गन्धर्वाइच काया 
आकाशगामिनरच पृथिव्याश्िता ये, पुन पुनविपर्यासमुपयान्ति |॥१श॥ 
यमाहुरोध सलिलमपारग, जानीहि वै भवगहन दुर्मोक्षम्‌ | 
यस्मिन्‌ विषण्णा विषयागना भिद्धिघा5पि लोकमनुसचरन्ति ॥१४॥ 
न कर्मणा कर्म क्षपयन्ति बाला, अकर्मणा कम क्षपयन्ति घीरा । 
मेघाविनों लोभमयावतीता , सन्‍्तोषिणो नो प्रकृवेन्ति पापण ॥१५श॥। 
तेश्तीतोत्पन्नानागतानि, लोकस्य जानन्ति तथागतानि 


| 
तेतारोअन्येपामनन्यनेया , बुद्धा हि त्तेश््तकुतो भवसन्ति धश्द्ा 
ते नैव कुर्वेन्ति, न कारयन्ति, भूताभिदकया जुगुप्समाना | 
सदा यता विप्रणमन्ति घीरा, विज्ञप्तिधीराइच भवन्त्यनेके ॥९णा 
अन्वयार्थ 
(ते इह लोगसि चबख्‌,) इस लोक मे वे तीर्थंकर आदि नेत्र के समान हैं 
(णायणा उ) वे नायक यानी घर्मनेता था प्रधान हैं (पथाण हिय भमग्गाणुसासति ) वे 


पं सूत्रकृताग सूत्र 


प्रजाओ--जनता को कल्याण के मार्ग की शिक्षा देते है । (वहा तहा लोए सासयमाहु) 
इस चतुदंश-रज्ज्वात्मक या पचास्तिकायरूप लोक मे जो-जो वस्तु जिस-जिस रूप मे 
अवस्थित हे, उसे शाश्वत कहते है। अथवा प्राणी जिस-जिस (मिथ्यात्वादि) कारण प्ले 
जिस-जिस ससार मे शाश्वत्त (स्थिर- मजबूत) होते जाते हे, उसे भी उन्होने उसी 
प्रकार से बताया है। (माणव ! जसी पया सपगाढा) हे मनुष्यो ! जिस लोक मे 
प्रजा (नारक, तिर्यच, मनुष्य और देव) व्यवस्थितरूप से रहती है । १२॥ 

(जिर ॥वा जमलोइया वा) जो राक्षस है अथवा जो यमपुरी मे निवात्त 
करते है, (जे वा सुरा गधव्वा य काया) तथा जो चारो निकाय के देवता हैं, या जो 
गन्धर्व है या १ृथ्वीकाय आदि पड्जीवनिकाय के है, (आगासगामी य प्रुोतिया जे) 
तथा जो आकाशगामी है एव जो पृथ्वी पर रहते है, (पुणो प्रुणों विष्परियासुरवेति) 
वे सब अपने किये हुए कर्मों के फल. बार-बार विभिन्न गतियो मे परिभ्रमण करते 
रहते हैं ॥१२३॥। 

(ज ओह सलिल अपारग आहु) तीर्थंकरो ने तथा गणधरादि ने जिस सप्तार 
को स्वयम्भूरमण समुद्र के जलत मुह जैसा पार करने में अशकक्‍्य दुस्तर (अपार) कहा 
है । (भवगहण दुमोक्‍्ध जाणाहि) उस गहन ससार को दुर्मोक्ष (ढु ख से छुटकारा 
पाया जा सके ऐसा) जानो, (जसी विसयगर्णाह विश्नज्ना) क्योकि जिस ससार में 
मनुष्य पचेन्द्रिय विषयो तथा ललनाओ की आसक्ति मे फेस जाते है (डुहओ विं लोय 
अणुसचर ति) वें स्थावर और जगम दोनो ही प्रकार से एक लोक से दूसरे लोक मे 


भ्रमण करते हैं ॥१४॥ 

(बाला कस्मुणा कसम न खर्वेति) अज्ञानी जीव पापकर्म करने के कारण अपने 
कर्मो का क्षय नहीं कर सकते, परन्तु (घीरा. पुणा फस्म खर्वेति) धीरपुदष 
आख्रवों को रोककर पापकर्म का क्षय कर देते हैं । (भेहाविणो लोभमबावतीता) 
बुद्धिमान्‌ लोग लोभ से दुर रहते हैं ! (सत्रोसिणों पाव मो पकरेंति) और वे सतोषी 
होकर पापकर्म नही करते ॥१५॥। 

(ते लोगस्स तोय उप्पन्नमणागयाइ तहागयाइ जाणति) वे वीतराग्रपुर्ष तरस 
स्थावर जीवात्मक लोक के भूत, वर्तमान और भविष्य काल के दृत्तान्तो को यबथार्थ- 
रूप से जातते हैं । (अन्मेसति भेयारो अणन्नणेया) वे दूसरे जीव के नेता (पथ्रदर्शक) 
है । कोई नेता नही है | (ते बुद्धा अतकडा भवति) वे ज्ञाचीपुरप ससार का 


अन्त करते है ॥१६॥ । 
(डुगुछ्माणा ते) पाप से घृणा करने वाले वे तीर्वद्धूर, गणघर आदि 


(भूताभिसकाइ) प्राणियों के सहार की आशका से, (णेव कुब्बति ण कारचति) स्वय 
पाप नही करते हैं, और न दूसरों से भी कराते हैं। (घीरा सथा जता विपष्पणमति) 
कर्म-विदारण करने मे निपुण थे पुरुष सदा पाष के अनुष्ठान से हुए एवं लगन 


समवसरण वारह॒वाँ अध्ययन ८७५ 
मे यत्नशील रहते है । (एगे विण्णत्तिधीरा य हवति) परन्तु कई अन्यदर्शनी अल्प 
परात्र्मी जीव ज्ञानमात्र से वीर बनते है, आचरण से नही ॥१७छ॥ 


भावाथ 
वे तीर्थंकर आदि इस लोक मे नेन्न के समान है. तथा वे घर्मनायक 
हैं, लोक में सर्वेप्रधान है। वे विविध जनता को कल्याणमार्ग की शिक्षा देते 
है । चौदह रज्जु-प्रमाण या पचास्तिकायरूप लोक जिस अपेक्षा से शाश्वत 
(नित्य) है, उस अपेक्षा से वे शाश्वत कहते है अथवा मिथ्यात्वादि जिन-जिन 
कारणो से जिस-जिस प्रकार से ससार प्रगाढ---स्थायी होता है, उसे बताते 
हैं, और कहते हैं--हे मानवो ! लोक वह है, जिसमे प्राणिगण निवास करते 
है ॥१२॥। 
राक्षस यमपुरवासी, देवता, गन्धरवं, आकाशगामी तथा पृथ्वी पर 
रहने वाले प्राणी सभी वार-बार भिन्न-भिन्न गतियो में त्रमण करते है ॥१३॥। 
तीर्थंकर आदि महापुरुषो ने जिस ससार को स्वयम्भूरमणसमुद्र के 
जल के समान अपार एव दुस्तर कहा है, अत इस गहन ससार को दुर्मोक्ष 
(दुख से त्याज्य) समझो । विषयो तथा स्त्रियो की आासक्ति में फेंसे हुए 
जीव इस जगत्‌ मे स्थावर और जगम दोनो प्रकार से एक गति से दूसरी 
गति में भ्रमण करते रहते है ॥१४॥॥ 
अज्ञानी जीव अशुभ कर्म करने के कारण अपने पापों का नाश नही 
कर सकते, मगर धीर पुरुष कर्मो का निरोध (आस््तवों का निरोध) करके 
अशुभकर्मो को छोडकर अपने कर्मो का क्षय करते है । बुद्धिमान पुरुष लोभ 
से दूर रहते है और सतोषी होकर पापकर्म नही करते १५॥। 
दे वीततरामप्रभु जीवो के भृत्त, वततेमान और भविष्य के समस्त 
वृत्तान्तो को यथावत्‌ जानते हैँ | दे सबके नेता--मार्गेदर्शक है, परन्तु उन्तका 
कोई नेता नही है । वे ज्ञानीपुरष ससार का अन्त करते हैं ॥१६॥। 
पापकर्मे से विरक्ति (नफरत) करने वाले तीर्थंकर, गणधर आदि 
प्राणियों के वध की आशका से स्वय पाप नही करते और न ही दूसरो से 
कराते हैं, किन्तु परीपह-उपसर्गंसहन मे घीर, कर्म विदारण मे वीर वे पुरुष 
सदा पापानुष्ठान से निवृत्त रहकर यत्नपूर्वंक सयस से लीन रहते है । परन्तु 
अन्यतीधिक ज्ञानमात्र से वीर बनते है, आचरण से नही ।॥१७॥॥ 
व्याख्या 
घर क तोर्थकर आदि और उनकी शिक्षाएँ 
वारहवी गाथा से लेकर सत्रहवी गाथा तक शास्त्रकार ने मार्गदर्शक महा- 
पुरुषो का स्वरूप तथा उनके समवसरणात्मक उपदेशो का निरूपण किया है । 


८७६ सुत्रक्तांग सृत्र 


अतिशय ज्ञानी तीर्यकर, गणधर आदि महापुरुषों के पास मानवों का 
समवसरण (जमघट) लगता है, यद्यपि वह समवसरण (संगम) किसी स्वार्थ, लोभ या 
राग से अेरित होकर नही लगता, वह सिफे धर्मार्यी भव्यजनो या मुमुल ओ का मेला 
या मिलन होता हे, तीर्यकर आदि महापुुष उस समवसरण (एकत्रित जनसमूह) के 
नेता होते है । नेता नेत्र के समान होते है। ज॑से नेत्र योग्यदेश मे स्थित पदार्थ को 
प्रकाशित कर देता है, बसे ही ये धर्मंनायक एव नेशन्नरूप महापुरुष समवसरण स्थित 
भव्यजनसमूह के समक्ष समस्त पदार्थों को प्रकाजित कर देते है। वे नायक हैं अर्थात्‌ 
प्राणियों को सदुपदेश देकर मार्यदर्शक बनते हैं। मार्गदर्शक होने के कारण वे सर्वेश्रं ष्ठ 
माने जाते है । वे प्राणियों की आत्मा मे निहित गृणो या शक्तियो को भावात्मक 
समवसरण के रूप में प्रस्तुत कर देते हे, तथा ज्ञान-दर्णन-चारित्रहूप या ज्ञान-क्रिया- 
रूप भाव-ममवसरणात्मक भोक्षमार्ये का यथार्थ उपदेश देते है, जिससे उत्तम भावों के 


समवसरण मे विघ्त डालने वाले अनर्थों का निवारण हो सकता है, मोक्ष या सुगति 
को वह प्राप्त कर सकता हे । 


त्तहा तहा सासथमाहुलोए--चौदह रज्जुप्रमाण या पचास्तिकायरूप इस 
लोक मे आत्मा, मोक्ष, धर्म या मोक्षमार्ग (सम्यग्द्शनादिरूप) आदि जो शाश्वत तत्त्व 
हैं, जिनसे आत्मा का कल्याण हो सकता है, उसे यथातथ्यरूप से बताते हैं, अथवा 
प्राणिगण इस ससार मे मिथ्यात्वादि जिन-जिन कारणों से ज्यो-ज्यो स्थिर--स्थायी 
(शाश्वत) होते जाते है, उसे भी वे बताते है । वात यह है कि मिथ्यात्व आदि की 
ज्यो-ज्यो वृद्धि होती जाती है, मनुष्य आजस्तवो को रोकने या निर्जरा करने का प्रयत्त 
बिलकुल नही करता, महारम्मादि महापापो मे रचा-पचा रहता है, त्यो-त्यो संसार 
की स्थायिता अधिकाधिक सुहढ होती जाती है, तीर्थंकर, आहारक आदि को छोडकर 
सभी कर्मों का वन्‍्ध होता जाता है! महारम्मादि चार कारणों से जीव नरकायु 
बाँधते है, तब तक ससार का उच्छेद नही होता, ज्यो-ज्यो रागद्गेप बढता है त्यो- 
त्यो ससार बढता है। ज्यो-ज्यो कर्मो का सचय होता जाता है, अथवा इुष्टमन, 
वचन, काया की भवृत्ति बढती जाती है, त्यो-त्यो ससार की वृद्धि होती जाती है ! 
यह ससार-वृद्धि ही देव-मनुष्य-चरक-तियंञज्चगतिरूप ससार मे स्थायी निवास है ॥ 
इसी बात को महापुरुष सम्बोधन करके कहते हैं--.'जसी पया माणव ! ढा। 
जब ससारवृद्धि होती जाती है तो इसी मे प्राणी नारक-तियंञ्च-मनुप्य-देवरूप से 
रचा-पचा पडा रहता है। मनुष्यो को इसलिए सम्बोधित किया है कि मानव ही 
प्राय इस उपदेश के योग्य होते हैं, वे ही ससारवन्धन को काट सकते हैं | 

आागे शास्त्रकार तीर्थकरों के उपदेश का उल्लेख करते हुए कहते हैं कि 


वे प्राणी विभिन्न योनियो एवं गतियों मे वार-बार परिभ्रमण करते रहते हैं । यहाँ 
प्राणियों के अलग-अलग नाम बताए है--व्यन्तरदेव जाति के राक्षस, यमलोक (नरक) 


पद सुत्रकृताग सूत्र 


या विपय एवं स्त्री के वशीभूत होकर कदापि उत्तम अनुष्ठान नहीं करते, वे इस 
कीचड मे फेंसकर आकाशलोक या प्रथ्वीलोक मे वार-वार जन्म-मरण करते हैं, 
अथवा वे वेयमात्र से प्रव्नज्याधारी है किन्तु विरति से रहित होने से राग-हं पयुक्त 
होकर उभयशभ्रष्ट होकर बार-बार जन्म-मरण करते रहते है ! 
कई लोग यह सोचते हे कर्म कर्म से समाप्त होते हे, परन्तु तीर्थकरों का 
यह सिद्धान्त हे कि अज्ञानी जीव ही ऐसा सोचते हैं। पापकर्मो मे वे गहरे लिप्त 
होते है, इस कारण अपने पूर्व-पापो को क्षीण नही कर, नये पापकर्म और 
बाँधते रहते है। जो धीर और आरम्म-परिग्रह से विरक्त होते है, वे ही अपने 
आखस्रवो को रोककर पाप- " य करते हे। जसे उत्तम वैद्य चिकित्सा के हारा 
रोग निवारण करता है, वैसे ही वीरपुरुप आख्रवों को रोककर अशत शैलेशी 
अवस्था मे कर्मों का. करते है। प्रज्ञोन्नत पुरुष परिय्रह का सर्वथा त्याग कर 
लोभ का उल्लंघन कर जाते है, अथवा लोभ और भय से वे परे हो जाते हैं। अथवा 
वे लोभ से परे होने के कारण सतोपी है, और ऐसे परम-संतोपी पुरुष आत्मत्तृष्ठ, 
आत्मरत, आत्मतुष्ट हो जाते है, वे पापकर्म स्वप्न मे भी वही करते। ऐसे पुष्प 
या तो बीतराग है, या यहच्छालाम सतुष्ट है। 
जो पुरुष लोभातीत हो जाते है, वे वीतराग होते हैं | वे पचास्तिकायात्मक 
इस प्राणीलोक के अतीत, अनागत तथा वर्तमान के समस्त दु खो या वृत्तान्तों की 
जानते हैं। वे विभगज्ञानी की तरह विपरीत रूप से नही, किन्तु जिसका जंसा सुख- 
दुख जादि है, उसे वे वैसा ही देखते हैं। शास्त्रकार कहते है--णेतारो अन्नेसि 
अणन्नणेया ।' अर्थात्‌--वे केवलज्ञानी या चतुर्देशपुवंधर परोक्षज्ञानी ससारतायर 
को पार करता चाहते हुए दूसरे भव्यजीवों को मोक्ष मे पहुँचा देते हैं, अथवा वे 
उनके मार्गदर्शक बनते हैं, सदुपदेश देते हैं, परन्तु उतका कोई मार्गद्शक (नेता) नही 
होता, थे स्वयबुद्ध होते हैं। इसलिए उन्हे किसी दूसरे पुरुष से तत्त्वज्ञान प्राप्त 
करने की अपेक्षा नही रहती । अथवा हिंत-प्राप्ति और बहिंत-त्याग के विषय मे 
। कोई नेता नही होता । वे स्वयबुद्ध, तीर्थकर, गणधर आदि ससार अथवा 
ससार के कारणरूप कर्मों का अन्त करते हैं । है 
ऐसे स्वयबुद्ध महान्‌ पुरुष पापकर्मे से विरक्त तथा ज्ञेग पदार्थों को जानने 
वाले वे प्रत्यक्षदर्शी या परोक्षदर्शी पुरुष प्राणिहिसा की आशका से न तो स्वय 
पाप करते हैं और न दूसरों से कराते है। वे प्राणातिपात आदि ६८ हो पाप- 
स्थानों से सदा विरक्त-विरत होकर सयम पालन मे प्रयत्नशील रहते है। वे धीर 
पुरुष हेप-शंय-उपादेय को भली-भाँति जानकर नि शक सार्गे जो जिनवरकथित हैं, 
उसे अपनाकर कर्म-विवारण करते हैं। वे ही वीर हैं, धीर हैं। परीषह-उपसर्ग 
को सहने मे धी*-वीर हैं । इसीलिए शास्त्रकार अन्त में एकान्त ज्ञानवाद एवं एकान्त 
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क्रियावाद का खण्डन करने हेतु कहते है---/विण्णत्तिधीरा य हृवति' अन्य लोग केवल 
ज्ञानमात्र से वीर बनते हैं, ज्ञान वधारते है, किन्तु ज्ञानमाव से अभीप्ट अर्थ की 
प्राप्ति नही होती । जो ज्ञानपूर्वक क्रिया करता हे, वही वस्तुत वीर है। इस प्रकार 
का वीर पुरुष ही भावसमवसरण के योग्य होता ह। यह वास्तविक क्रियावादी का 
स्वरूप बताया गया है । 
मल 

डहरे य पाणे वुड्ढे य पाण, ते आत्तओ पासइ सव्वलोए | 
उब्वेहती लोगमिणं महत, बुद्धेड्ममत्त सु परिव्वएज्जा. ॥१५८॥| 
जे आयओ परओ वावि णच्चा, अलमप्पणो होइ अल॑ परेसि । 


त जोइभूय च सया वसेज्जा, जे पाउकुज्जा अणुवीइ घम्म ॥१९॥। 
अत्ताण जो जाणइ जो य लोग, गइ च जो जाणइ णागइ च | 


जो सासय जाण असासय॑ च, जाइ च मरण च जणोववाय ॥४२०॥ 
अहो$वि सत्ताणविउद्टण च, जो आसव जाणइ सवर च । 


दुक्ख च जो जाणइ निज्जर च, सो भासिउभरिह॒इ किरियवाय ॥२ १॥। 
स॒. छाया 
दहराश्च प्राणा वृद्धाइच प्राणास्तानात्मवत्‌ परयति सर्वेलोके 
उठप्र क्षे लोकमिम महान्त, बुद्धोध्प्रमत्तेपु परिन्रजेत्त ॥ १८॥। 
य आत्मन परतोवा«्प ज्ञात्वाइलमात्मनों भवत्यल परेषाम्‌ । 
त ज्योतिभू तव्च सदा बसेद्‌ ये प्रादुष्कुयु रनुविचिन्तय घ्मंम_ ॥१६।। 
आत्मान यो जानाति, यदच लोक, गति यो जानात्यनागतिम्‌ च॥ 
य शाश्वत जानात्यशाइवत च, जाति च मरण च जनोपपातमस्‌ ॥२०॥। 
अधघोष्पि सत्त्वाना विकुट्टना च, य आश्रव जानाति सवर च । 
दुख च यो जानाति निर्जेरा च, स भाषितुमहंति क्रियावादस । ।२१॥ 
अन्वयार्थ 


(सब्वलोए) पचास्तिकाययुक्त समस्त लोक मे (डहरे थ पाणे बुड़ढें य पाणे) 
छोटे-छोटे कुन्थु आदि भी भाणी हैं और बडे-बडे स्थूलकाय भी प्राणी है (ते आत्तओ 
पासइ) सुसाधु उन्हे अपनी बात्मा के समान देखता-जानता है। (इण लोग सहत 
उन्वेहती ) चह इस भत्यक्ष दश्यमान यह विशाल लोक कर्मंवश दु खरूप है, ऐसा 


विचार करे, (घुर्द अपमत्तेसु परिव्वएज्जा) इस प्रकार समझता हुआ तत्त्वदर्शी 
डेप अभ्रमत्त साघुओ के निकट जाकर दीक्षा धारण करे ॥१५॥ 


द८० सूत्रक्ृतांग सूत्र 


(जे आयओ परभो वाबि णच्चा) जो पुरुष स्वय या दूसरे से वर्म को जान 
कर उपदेश करता है, (अप्पणो परेसि य अल होइ) अपना और दूसरो का उद्धार या 
रक्षण करने मे समय है, (जे अणुवोद घम्म पाउछुज्जा) जो सोच-विचारकर धर्म 
को प्रकट करता है, (त जोइभूथ च॑ सया वसेज्जा) उस ज्योतिस्वरूप (तेजस्वी) मुनि 
के सान्निष्य मे सदा निवास करना चाहिए ॥१6॥। 


(जो अत्ताण जाणइ) जो आत्मा को जानता हैं। (जो ब लोग गई णागइ 
व जाणइ) जो लोक को, जीवों की गति और अनागति को जानता है, (मो सासय 
असासय जाइ सरण च जणोववाय जाण) जो शाश्वत (नित्य) अनित्य, जन्म, मरण 
और प्राणियों के अनेक गतियो मे गंमन को जानता हे ॥२०॥ 

(अहो४वि सत्ताण बिउदृटण च) नीचे नरक आदि मे जीवो को नाना प्रकार 
की पीडा होती है, यह जो जानता हे, (जो आसव सचवर च जाणइ) तथा जो 
आख्रव (कर्मों के आगमन) और सवर (कर्मो के निरोध) को जानता हे । (जो निज्नर 
छुक्‍्खा च जाणइ) जो निर्जरा और दुख को जानता हे । (सो किरियवाय भासिउ- 
सरिह॒द्द) वही ठीक-ठीक क्रियावाद को बता सकता हू ॥२१॥। 

भावार्थ 

इस ससार मे कुथु आदि छोटे झरीर वाले भी प्राणी है और बडे 
शरीर वाले प्राणी भी हैं । इन प्राणियों को अपने समान समझकर तत्त्व- 
दर्शी पुरुष अप्रमत्योगो मे विचरण करे तथा विशुद्ध सबम का पालन करे 
अथवा वह तत्त्वदर्शी पुरुष अप्रमत्त साधुओ के सान्निध्य मे आकर सम में 
प्रगति करे या दीक्षा ग्रहण करे ।१5।। 

जो स्वय या दूसरे के द्वारा घर्म का जानकर उसका उपदेश देता है, 
वह अपना तथा दूसरे का उद्धार या रक्षण करने मे समर्थ है, जो सोच- 
विचारकर धर्म को प्रगट करता है, उस ज्योतिस्वरूप भुनि के सान्तिध्य में 
सदा निवास करना चाहिए ॥१६॥। 

जो आत्मा को जानता है, लोक के स्वरूप को जानता है, जो जीवो 
की गति और अनागति को जानता है, जो ज्ञाइवत-मोक्ष और अशाश्वत 
यानी ससार को जानता है तथा जो जन्म, मरण और नाना गतियो मे 


प्राणियों के गमन को जानता है ॥२०॥। 

जो नीचे लोक की नरकादि गतियों मे जीवो की नाना प्रकार की 
यातनाओ को जानता है, तथा जो आस्व और सवर को जानता है एव 
दु ख और निर्जेरा को जानता है, वही क्रियावाद को ठीक-ठीक बता सकता 


है ॥२१।॥। 
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व्यास्या 
यथा थे क्रियाबाद का प्ररूपक कौन और फंसे 7 
१८दी गाथा से लेकर २१वी गाथा तक ययार्थ क्रियावाद के प्ररूपक की 
योग्यता, क्षमता एवं निप्ठा के सम्बन्ध मे बताया गया है। 
जो व्यक्ति क्रियावादी है यानी दर्शन-ज्ञानपूर्वक चारित्र को मानता है, वह 
बात्मा, अजीव, पुण्य-पाप, आस्तरव-सवर, निर्जरा, वध और मोक्ष को अवश्य मानेगा | 
वह सभी प्राणियों को आत्मतुल्य मानकर उनके स्वभाव, गति, स्थिति जादि कौ 
सी जानेगा, अहिसा आदि पाँची महात्रतो तथा ५ समिति, ई ग्रुप्ति एच्र अन्य उत्तर- 
ग्रुणो का सम्यक्‌ परिपालन करेगा। यही वात १८वीं से लेकर २१वीं गाथाओ तक 
सक्षेप मे बताई है। जो साधक क्रियावादी होता है, वह आत्मवादी या लोकवादी 
अवश्य होगा। यानी वह प्रत्येक भात्मा के सुरू-दु ल मादि के विपय मे जातकर सममाव 
रखेगा, उन्तकी रक्षा का ध्यान रखेगा । तत्त्वदर्शी पुरुष समस्त प्राणियों को आत्म- 
तुल्य समझेगा। चाहे वह प्राणी लघुकाय हो या महाकाय हो, यही उसका प्राणियों 
के प्रति विनय है, ऐसा सर्वभूतात्मभूत तत्त्वदर्शी पुरप यही समझता है कि जिस 
प्रकार मुझे दु ख् अप्रिय है, उसी प्रकार सभी प्राणियों को है। इसलिए वह किसी 
भी प्राणी के साथ प्रतिकल व्यवहार नहो करेगा | कहा भी है--- 
प्राणा यथा«त्मनोड्मीष्टा , भुतानामपि ते तथा। 
जात्मवत्‌ सर्वेभ्ेषु ये परु॑यति स पश्यत ॥ 
जैसे स्वय को अपने प्राण प्रिय है, वैसे ही अन्य प्राणियों को मी अपने प्राण 
उतने ही प्रिय है। अत समस्त प्राणियों को आत्मवत्‌ देखता है, वास्तव मे चही 
द्रप्टा है। साथ ही शास्त्रकार ने साधक के लिए कहा है--“उन्बेहतो लोगभिण 


सहत । वह जिस समय भी घर्म-जागरण करे, उस समय इस विशाल लोक का 
अनुप्रेक्षण करे । लोक महान्‌ इसलिए है कि एक तो यह घड्कायिक जीवो के सूक्ष्म- 
चादर भेदो से खचाखच भरा हुआ है। दूसरे काल और भाव से यह अनादि-अनन्त 
होने के कारण महान्‌ है ॥ तीसरे, यह लोक द्रव्य से पद्द्रव्यात्मक एवं क्षेत्र से १४ 
रज्जु प्रमाण तथा अन्तरहित एवं अनन्त पर्यागयुक्त होने से गहान्‌ है । 
भद्दानू लोक का उल्प्रेक्षण या चिन्तन कँसे करे ? इसके लिए वृत्तिकार कहते 
हैं कि वह तत्त्वदर्श साधक यह सोचे कि इस लोक मे सभी प्राणियों के स्थान अनित्य 
है, दु खपूर्ण इस लोक मे सुख का लेशमात्र भी नही है। शास्त्रकार मे कहा है--- 
जम्म दुकल जरा दुबख रोगा य मरणाणिय | 
ब्ग दुंबखो हु हे तत्थ किस्सति जतवों ॥ 
अयात्‌-. जन्म दु खरूप है, बुढापा दु खरूप है, रोग और मृत 
हैं $ आश्चर्य है कि इस द खरूप ससार मे प्राणी नाना प्रकार के बता हे बे 


ब सुत्रकृताग सूत्र 


कारण यह है कि इस लोक मे जीव नाना प्रकार के कर्मो के कारण दु खरूप 
फल भोगता है। दूसरा कोई उस दुख को कम नही कर सकता, न उसमे हिस्सा 
बेंटवा सकता है । स्वयकृत कर्म स्व को ही मोगना पडेगा । इस प्रकार लोक का 
अनुचिन्तन करता हुआ साधु ऐसे अप्रमत्त साधुओ के सान्निध्य मे जाकर सयम 
पालन करे अथवा सयम मे पराक्रम करे। 
इससे आगे शास्त्रकार क्रियावादी की योग्यता का दिगृदर्शन कराते हैं--जे 
जायओ . अणुदोइ घम्म' क्ियावादी सावक दो प्रकार के है--एक सर्वोच्च 
क्रियावादी सवज्ञ, दूसरे गणप्र आदि। जो सर्यज्ञ है, वे तीनो लोको के समस्त 
पदार्थों को यथार्थरूप से जान लेते है, और जो गणधर आदि छद्मस्थ हैं, वे 
तीर्थकरादि के बचनों से जीवादि पदार्थों को सम्यकूरूप से समझ लेते है, और 
स्वत या परत धर्म को जानकर दूसरो को उपदेश देते है । वे अपने और दूसरो 
का उद्धार करने मे समर्थ है तथा घर्मार्थी समवसरण को धघर्मोपदेश देने मे समर्थ 
हैँ । धर्मार्थी एवं मुमुक्षु साधक ऐसे ज्योत्तिस्वरूप (तेजस्वी- पदार्थों के यथार्थ 
अ्रकाशक) मुतिवरो के सान्नरिषध्य मे रहकर ज्ञान-दर्शन-चारित्र का अपूर्व लाम उठाते 
हैं। वे भी ऐसे जिज्ञासुओ और मुमुश्तुओ को देखकर देश, काल, पात्र, व्यक्ति की 
योग्यता, परिस्थिति आदि सोच-विचारकर 3सकी क्षमता और योग्यता के अनुरूप 
घर्म बताते है। वास्तव मे ग्रुरुकुलनिवासी को ही ऐसा सुयोग और सुफल मिल 
सकता है । यह तो हुआ ययार्थ क्रियावादी की योग्यता और क्षमता का विवरण ' 
अब उसका स्वल्प भी शास्त्रकार बताते है--जो क्रियावादी साधक होगा वह 
आत्मवादी अवश्य होगा, और जो आर दी होगा वह लोकवादी और कर्मवादी 
मवश्य होगा । आचारागसुून्न मे स्पष्ट कहा है-- 
जे आयावाई से लोयावाई, जे लोयावाई से कम्मावाई, 
जे कम्मावाई से किरियावाई । 
जो आत्मवादी होगा, वह लोकवादी होगा यानी लोक-परलोक को अवश्य 
मानेगा, और जो लोकवादी होगा, वह कर्मवादी होगा यानी कर्म और उनके फल 
पर विश्वास करेगा और जो कमंवादी होगा, वह क्रियावादी भी होगा। इसी 
बात को शास्त्रकार दो गाथाओ द्वारा स्पष्ट करते है--'भत्ताण - जणोववाय । 
अहो5४वि सत्ताण क्रिरियवाय । आशय यह है कि आत्मा को जो प्रुरुष जानता 
है, वह उसे कर्मानुसार परलोक में जाने वाला, शरीर से भिन्न, सुख-दु ख का आधार, 
कर्त्ता-मोक्ता और पुण्य-पापरूप फल पाने वाला--यो जानकर जो आत्म-कल्याण 


की साधना मे प्रवृत्त होता है, वही आत्मज्ञ है | 
जो पुरुष अह (मैं) इस प्रकार की भ्रतीति से ग्रहण करने योग्य आत्मा को 


यथार्थ रूप से जानता है, वही भ्रवृत्ति-निवृत्तिरूप लोक को है । 


समवसरण बारह॒वाँ अध्ययन परे 
आतसमज्ञ पुरष ही जीवादि पदार्थों का अस्तित्व स्वीकार करता है। नृत्यशाला 
में दोनो हाथ कंमर पर रखकर खडे हुए पुरुष के समान १४ रज्ज्वात्मक इस 
चराचर विश्व को वह जानता है। अलोक (अनन्त आकाशास्तिकायरूप) को 
जानता है । जीवो की गति-आगति को जानता है। यानी ये नारक, तिर्य॑च, मनुष्य 
और देव कहाँ से आए हैं * अथवा किन-किन कर्मों को करने से जीव नरक, स्व, 
देव, मनुष्य आदि गतियो एवं योनियो मे उत्पन्न होते है। कहाँ जाकर जीव वापिस 
नही लोटता  कर्मो के सर्वथा क्षय से जीद को कौन सी स्थित्ति प्राप्त होती है, आत्मा 
की शुद्ध अवस्था कौन-सी और कौसी है ? मोक्ष जाने के उपाय क्या हैं ? सम्यग्दशेनादि 
मोक्ष का मार्ग क्यो है ? इत्यादि जो जानता-देखता है, इस प्रकार आगति के साथ 
वह अनागति (सिद्धि) को भी जानता है। द्रव्याथिक नयानुसार सब पदार्थों को 
नित्य एवं पर्यायाथिक नय के अनुसार सबको अनित्य यानी उम्यस्वरूप जानता है। 
निर्वाण को शाश्वत और ससार को अशाश्वत क्यो कहते हैं, इन दोनो को जानता है । 
निर्वाण शाश्वत इसलिए है कि वहाँ से फिर लौटकर ससार मे आना नद्दी होता, 
और ससार अशाश्वत इसलिए है कि नरक, तियंञच, मनुष्य और देवगति मे ससारी 
जीव इधर से उधर कर्मंचश पम्रमण करता रहता है। वह नरकादि मे जन्मरूप जाति 
को जानता है । आयुष्य के क्षयरूप मरण को भी जानता है, एव जीवो के उपपात--- 
नरक और देवलोक के जन्म को वह जानता है। यहाँ जन्म का विचार करने पर 
जीवो की योनि (उत्पत्तिस्थान), जो कि २७ प्रकार की है, उसको भी जानना 
चाहिए। तियेज्च और मनुष्य का मरण होता है, देवो का ज्यवन, भवनपति 
व्यन्तर और नारको की उद्वत्तेना होत्ती है, इसको भी भली माँति जान लेना 
चाहिए । यो आत्सवाद को वह भली-भाँति जानता है। 


साथ ही जीवो को कर्म कौन करता-कराता है, फल कौन भोगता है? फल 
भुगताने वाज़ा कौन है ? इन सब प्रशनो का यथा समाधान पाकर क्रियावादी साधक 
यह जानता है कि नरक, तियेड्च, मनुष्य आदि गतियों मे जीवो को नाना प्रकार 
की पीडा होती है । क्योकि जो प्राणी पापकर्म करते है, वे अपने कृतकर्मों के अनुसार 
फल भोगते हैं । कर्मवश नरक आदि स्थानों में जाकर वे जीव जन्म, जरा, मरण, 
रोम, शोक आदि से उत्पन्न नाना प्रकार की शारीरिक-मानसिक पीडा को भोगते 
है । सर्वार्थंसिड्ध देवलोक से लेकर सातवी नरक तक जितने प्राणी हैं, वे सब कर्म से 
युक्त हैं। इनमे जो सबसे अधिक ग्रुुकर्मी है, वे अग्नतिष्ठान नामक नतरक-भूमि भे जाते 
है। इस कमेवाद को जो विश्वासपूर्वक जानता: ि 
अकार के कर्म जिनके द्वारा जाते है, उन भ 
रोकने के उपायो (सवरो) को भी भेद-प्रभेद एवं कारणों सहित जानता है। वह 
असतावेदतीय के उदयरूप दुख था उसके कारणो को, तथा उसके विपरीत जो 


पथषदें सूभ्रकृताग सूत्र 


सुख है या उसके कारण है, उन्हे यानी पुण्य-पाप को वह जानता है। आशय यह है 
कि वह क्रियावादी साधक क्मंबन्ध एवं कर्मक्षय के कारणों एव निवारण के उपायो 
को वह मली भाँति जानता है। कारण यह है कि जितने भी और जिस प्रकार के 
पदार्थ-ससार प्राप्ति के कारण है, उतने ही उनसे विपरीत पदार्थ मोक्ष-प्राप्ति के हेतु 
है। इत्यादि जो जानता है, और जो इन सबको भली-भाँति हृदयगम करके दूसरो के 
गले उतार देता है, उन्हे भली-माँति समझा सकता है, वही वस्तुत सच्चा क्रियावादी 
है। यहाँ इन दो गाथाओ द्वारा शास्त्रवार ने जीवादि नौ ही तत्त्वो का ग्रहण कर 
लिया है। 'जो आत्मा को जानता हे' यह कहर जीव पदार्थ, लोक कहकर अजीव 
पदार्थ, तथा गति, अनागति और शाश्वत आदि ग्हर इ ही का स्वभाव बताया गया 
है। आस्रव और सवर का नामोल्लेख किया हे | दु ख कहकर बन्ध और पुण्य-पाप 
सूचित किए गए हैं। क्योकि ये तीनो ही दुख के कारण है। निर्जरा का नाम भी 
लिया गया है| मोक्ष भी कहा गया हे । इस प्रकार मोक्ष के लिए उपयोगी & तत्त्व 
के अस्तित्व वा स्वीकार फरने से ही क्रियावाद सिद्धान्त स्वीकृत होता है। जो 
व्यक्ति इन तत्वों को, विशेषत आत्मवाद, लोकवाद, कर्मवाद को जानता-मानता 
है, वही वस्तुत क्रियावाद को जानता मानता है । 

नैयायिक, वैशेषिक, वौद्, मीमासक और लोकायतिक आदि सभी के मान्य 
तत्त्व युक्तिविरुद्ध, प्रमाणवहीन और कई लोकविरुद्ध हैं, इसलिए क्रियावाद के 
उपयुक्त वे कसौटी मे खरे नही उतरते । इसीलिए उनके वाद को सभ्यक्वाद नहीं 
कहा गया है। 

अब शास्त्रकार सम्यक्वाद को जानकर किस अकार की किया करे ? यह 
अन्तिम गाथा मे बताते है-- 

मल 
सहंसू रूवेसु असज्जमाणो, गधेसु रसेसु अदुस्समाणे_॥ 
णो जीविय, णो मरणाएि 'खी, आयाणगुत्ते वलया विमुक्के ।|२२॥। 
त्ति बेसि॥ 
छाया 
शब्देषु रूपेष्वसज्जमानो, गन्धेसु रसेसु चाद्विषन्‌ ॥ 


नो जीवित नो मरणाभिकाक्षी, आदानगुप्तो वलयाद्ियुक्त ॥२रो। 
इति ब्रवीमि ॥| 


अन्ययार्थे 
(सह सु रूवेसु असज्जमाणो) शब्द और रूप में आसक्त न होता हुआ साधक 
(गधघेस रसेसु अदुस्समाणे ) अमनोश गन्‍्ध और रस मे द्वेप न करे | (णों जीविय, णो 


समवसरण बारहवाँ अध्ययन ण्पर 


मरणाभिकली ) तथा जीने और मरने वी आऊाक्षा न करता हुआ साधु (आयाणगुत्त ) 


सयम से गुप्त- सुरक्षित और (बलयाविसुक्के) माया से विमुक्त रहित होकर 
विचरण करे | 


पथ 
साधु मनीहर शब्द ओर रूप में आसक्त न हो, तथा अमनोज्ञ गन्व 
और रस पर द्वंप न करे एव वह जीने या मरने की इच्छा न करे, किन्तु 
सयम से अपने को सुरक्षित और माया से रहित होकर विचरण करे | 
व्याख्या 
समवसरण के थयोष्य क्रियाचादी साधु वया करे ? 
क्रियावादी साधु को सम्यकृवाद जानकर क्‍या करना चाहिए? यह इस 
गाथा मे बताया गया है। वास्तव मे जब सावक क्रियावादी होता है तो आत्मवादी 
तो वह स्वत्त ही होता है। भात्मवादी का मतलब सम्यक-ज्ञान सहित भध्यात्म से 
युक्त है । आत्मवादी शुद्ध आत्मा या आत्म स्वभाव मे जब रमण करता है तो उसके 
सामने इन्द्रियाँ, मन, शरीर, आदि आत्मवाह्य मौतिक पदार्थ रुकावट डालने आते है, 
जैसे सुन्दर रूप और मनोहर कर्णप्रिय शब्द सामने आए, इसी प्रकार अमनोज्ञ गन्ध 
और रस भी भा गए, साधक को उस समय झटपट फैसला करना होगा और इन पर 
पूर्व-सस्कारवश आपने वाले राग और हंष, अपसक्ति और घृणा को तुरत मन से 
निकाल देना होगा और शुद्ध आत्मा का चिन्तन करना होगा । 
इन विपयो मे लुभायमान होकर जसयमी जीवन जीने की आकाक्षा न करे, 
तथा परीपद्दो और उपसर्गो से पीडित होने पर मरने की भी इच्छा न करे। बल्कि 
जीवन जौर मृत्यु के प्रति सममावी रहकर साधु केवल आत्म-भावों मे रमण करे | 
सयम (सम्यज्ञान-दश्शन-चारिक्र॒रूप) मे निष्ठा रखकर मायारहित होकर भोक्षमार्मे 
में पुरुषार्थ करे। आदान सयम को कहते हैं । क्योकि मोक्षार्थी पुरुष के लिए आदान -- 
ग्रहण करने योग्य वस्तु सयम ही है। उसके द्वारा अपनी आत्मा को विषय-कपायो 
से गरुप्त--सुरक्षित रखें, वचाए। अथवा मिथ्यात्व आदि द्वारा जो ग्रहण किया जाय 
उसे--कर्म को भी आदान कह सकते हैं। चह झाठ प्रकार का है। साधू उन्हे 
(कर्मो को) ग्रहण करने मे मन-व्चन-काया से गुप्त और पाँच समिति से युक्त होकर 
रहे ॥ भाववलय भाया को कहते हैं, उससे भी साधु मुक्त रहे १ 
'त्ति वेमि' शब्दो का अर्थ प्र॒वंवत्‌ है । 


सूजऊकंतागसुत्र फा धारहवाँ समवसरण नामक अध्ययन अमर सुख बोधिनो 
व्याख्या सहित सम्पूर्ण । 


" ससवसरण न बारहवयाँ अध्ययन समाप्त ४ 


याथातथ्य : तेरहवाँ अध्ययन 


अध्ययन का सक्षिप्त परिचय 

बारहवें समवसरण अध्ययन की व्यायथ्या की जा चुकी है। अब तेरहवें 
अध्ययन की व्याख्या प्रस्तुत की जा रही है | वारहवे अध्ययन मे परमतवादियों के 
मत का निरूपण और उनके एकान्त्मतवाद का खण्डन भी क्या गया है, परन्तु 
वह ख"्डन यथार्थ (सत्य) वचन के द्वारा होता है, इसके लिए 'यायात््य नामक 
यह अध्ययन प्रस्तुत किया जाता है। किसी मत, सिद्धान्त और सूत्रवचन का अर्थ 
और उसकी व्याख्या सुधर्मास्वामी से लेकर अब तक आचार्यों की परम्परानुसार 
युक्तिसयत और मोक्षमार्गपरक यथार्थ रूप से किया जाय, उसका नाम याथातथ्य है । 
इस अध्ययन में यही बताया ग्रया है। इसका प्राकृत नाम है--आहत्तहीय, जिसका 
सस्क्ृत मे रूपान्तर होता है--याथातथ्य | इसमे खासतौर से विनीत-अविनीत शिष्यो 
के गुणावगुणो १२ प्रकाश डाला गया है। अभिमानी और सरल, क्रोधी और शान्त, 
कपटी और सरल, लोभी और नि स्पृह शिष्य कैसे होते हैं, उनका व्यवहार कंता 
होता है? यह भी बताया गया है। धर्म, समाधि, मार्ग और समवसरण नामके ध्रृव- 
अध्ययनों मे जो वस्तु सत्य और यथार्थ तत्त्व बताई गई है, तथा अ्तिवादियों के जो 
मत या तत्त्व असत्य और सिद्धान्तविरुद्ध है, उनका भी प्रतिपादन सक्षेप मे किया 
गया है । 
पाथातण्य शब्द का निर्चेंचन 

पययातथ।” शब्द से भावश्रत्यय लगकर 'याथातथ्य” शब्द बनता है। नि क्ति- 
कार ने पहले के 'यथा' शब्द को छोडकर पिछले तथा" शब्द का निक्षेप बताया है! 
अथवा जो यायातथ्य है, वही तथ्य है। अर्थात्‌ वस्तु के यथार्थ स्वभाव को तथ्य 
कहते है | जो वस्तु जैमी है, उसे वैसी ही कहना तथ्य है । और याथातथ्य का भी 
यही गर्थ है। इस हृष्टि से 'तथ्य' शब्द के ४ निक्षेप होते है॥ नामतथ्य और 
स्थापनातथ्य तो सुगम हैं । सचित्तादि पदार्थों मे से जिस पदार्थ का जैसा स्वभाव 
या स्वरूप है, उसे द्रव्य की प्रधानता को लेकर व्रध्यतष्य' कहते हैं । जैसे जीव का 
लक्षण उपयोग है, पृथ्वी का काठिन्य है, जल का लक्षण द्रवत्व है । अथवा जिस 


धणद६ 


याथातथ्य तेरहवाँ अध्ययन प्पप७ 
मनुष्य आदि का जैसा मार्दव आदि स्वभाव है, तथा गोशीर्पचन्दन आदि द्रव्यो 
भे जिसका जैसा स्वभाव है, उसे द्रव्पतथ्य कहते है | 
भावत्तणथ्य नियम से ६ प्रकार के औदयिक आदि भावो में जानना चाहिए । 
कर्मों के उदय से जो उत्पन्न होता है, उसे औदधिकभाव कहते है | जैसे--कर्मो के 
उदय से जीव जो गति आदि का अनुमव करता है, वह औदयिकमाव है। जो कर्म 
के उपशम से उत्पन्न होता है, उसे ओऔपषशमिक कहते है अर्थात्‌ कर्म का उदय 
न होना औपशसिकर्ाथ है । एवं कर्मेक्षय होने से आत्मा का जो गुण प्रकट होता है 
उसे क्षायिकभाव कहते है। वह अप्रतिपाती ज्ञान-दर्शन-चारित्ररूप है । जो कर्म के 
क्षय और उपशम से उत्पन्न होता है, वह क्षायोपशमिक है । वह भअशत क्षयरूप और 
उपशमरूप है। जो परिणाम से उत्पन्न होता है, वह पारिणासिकभाव है, 
वह जीवत्व, अजीवत्व, भव्यत्व आदि है । इन पाँचो भावों में से दो तीन आदि के 
सयोग से उत्पन्न भाव सान्निप्तिक कहलाता हे। इन्ही ६ भेदो मे मावतथ्य समा- 
विष्ट हो जाता है। 
अथवा आत्मा मे रहने वाला भावतथ्य चार प्रकार का है --ज्ञानतथ्य, दर्शन- 
तथ्य, चारित्रतथ्य और त्रिनयतथ्य । मति आदि ४ ज्ञानो के द्वारा जो वस्तु जैसी है, 
उसे उसी तरह समझना ज्ञावतथ्य है, शका आदि अतिचारो से रहित जीवादि तत्त्वो 
पर श्रद्धा करना वर्शनतथ्य है, १२ प्रकार के तप और १७ प्रकार के सयम का 
शास्त्रोक्त रीति से अच्छी तरह आचरण--पालन करना चारित्रतथ्य है तथा ४२ 
प्रकार का विनय, जो कि ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप और औपचारिक है, उसकी 
यथायोग्य साधना-आराघना (क्रिया) करना विनयतथ्य है। इन ज्ञान आदि का 
योग्य-रीति से आाराधन-आचरण न करना अतथ्य है। यहाँ मावतथ्य का प्रसग है । 
अथवा प्रशस्त और अप्रशस्त भेद से भावतंथ्य दो प्रकार का है| यहाँ प्रशस्त 
भावतथ्य का अधिकार है । नियुं क्तिकार की दृष्टि मे प्रशस्त भावतथ्य का मतलब 
है--जिस प्रकार से और जिस रीति से सूत्र बनाये गये है, उसी तरह से उनके अर्थ 
की व्याख्या करना और उसी तरह से उनका अनुष्ठान करना । अर्थात्‌--जैसा 
सिद्धान्तसूत् है, तदनुसार वेसा ही आचरण यानी चारित्र हो, और वही अनुष्ठान 
करने योग्य है, उसी को याथातथ्य कहते है । अथवा प्रस्तुत प्रसग भे जो विपय 
वर्णनीय है, यानी जिस दिपय को लेकर उक्त सूत्र रचित है, उस विपय की ठीक-ठीक 
व्याख्या करना, या उस विपय को ससार से पार करने मे कारण बताकर उसकी 
प्रशसा करना यायातथ्य है । 
आशय यह है कि जिस हृष्टि या रीति से सूओ की रचना की गई है, उनकी 
व्याख्या यदि उसी तरह री जाय और उसी तरह उसको आचरण मे क्रियान्वित 
किया जाये तो वे जीव को ससारसागर से पार करने मे सम्थ होते हैं । इसलिए वह 


याथातथ्य : तेरहवॉ अध्ययन 


अध्ययन का सक्षिप्त परिचय 

बारहवे समवसरण अध्ययन की व्याख्या की जा चुकी है। अब तेरहवें 
ञ की व्याख्या प्रस्तुत वी जा रही है | वारह॒दे अध्ययन मे प्ररमतवादियों के 
मत का निरूपण और उनके एकान्तमतवाद का खण्डन भी क्या गया है, परच्तु 
वह ख"्डन यथार्थ (सत्य) वचन के हारा होता है, इसके लिए ”“  थ्य नामक 
यह अध्ययन प्रस्तुत किया जाता है। किसी मत, सिद्धान्त और सूत्रवचन का अर्थ 
और उसकी व्याख्या सुधर्मास्वामी से लेकर अब तक आचार्यो की परम्परानुत्तार 
युक्तिसगत और मोक्षमार्गंपरक यथार्थ रूप से किया जाय, उसका नाम याधातध्य है । 
इस अध्ययन में यही बताया गया है। इसका प्राकृत नाम है--आहत्तहीय, जिसका 
सस्कृत मे रूपान्तर होता है--य य। इसमे *र से विनीत-अविनीत शिप्यो 
के गुणावगुणो पर प्रकाश डाला गया है। अभिमानी और सरल, क्रीधी और सान्‍्च, 
कपटी और सरल, लोभमी और नि स्पृह शिष्य कैसे होते हैं, उनका व्यवहार कसा 
होता है? यह भी बताया गया है। धर्म, समाधि, मार्ग और समवसरण नामक पूर्व॑- 
अध्ययनो में जो वस्तु सत्य और यथाथें तत्त्व बताई गई है, तथा प्रतिवादियो के जो 
मत या तत्त्व असत्य और सिद्धान्तविरुद्ध हैं, भी प्रतिपादन सक्षेप मे किया 
गया है ! 
यपाथातथ्य शब्द का नि्वंचत 

'ययातथा” शब्द से भावशत्यय लगकर 'याथातथ्य” शब्द बनता है। नियुक्ति- 
कार ने पहले के 'यथा' शब्द को छोडकर पिछले 'तथा' शब्द का निक्षेप बताया है । 
अववा जो यायातथ्य है, वही तथ्य है। अर्थात्‌ वस्तु के यथार्थ स्वभाव को तथ्य 
कहते है | जो वस्तु जैसी है, उसे वैसी ही कहना तथ्य है । और यायातथ्य का भी 
यही अथे है। इस दृष्टि से 'तथ्य' शब्द के ४ निल्लेप होते है। नामतथ्य और 
स्थापनातथ्य त्तो सुगम हैं । सचित्तादि पदार्थों मे से जिस पदार्थ का जैसा स्वभाव 
या स्वरूप है, उसे द्रव्य की प्र ॥को लेकर “द्रव्यतथ्य कहते हैं । जैसे जीव का 
लक्षण उपयोग है, पृथ्वी का काठिन्य है, जल का लक्षण द्रवत्व है । अथवा जिस 


स्ग्यद्‌ 


याथातथ्य तेरहवाँ अध्ययन पण७ 
भनुष्य आदि का जैसा भार्दद आदि स्वभाव है, तथा गोशीरप॑चन्दन आदि द्रव्यो 
भे जिसका जैसा स्वभाव है, उसे द्रव्यतथ्य कहते है । 
भावतथ्य नियम से ६ प्रकार के औदयिक आदि भावो मे जानना चाहिए । 
कर्मों के उदय से जो उत्पन्न होता है, उसे औदधिकभाव कहते है । जैसे--कर्मो के 
उदय से जीव जो गति आदि का अनुमव करता है, वह्‌ औदयिकमाव है। जो कर्म 
के उपशम से उत्पन्त होता है, उसे औपशमिक कहते है अर्थात्‌ कर्म का उदय 
न होना औपशसिकभाव है । एव कर्मक्षय होने से आत्मा का जो गुण प्रकट होता है 
उसे क्षायिकभाव कहते है। वह अप्रतिपाती ज्ञान-दर्शन-चारित्ररूप है । जो कर्म के 
क्षय और उपशम से उत्पन्न होतः है, वह क्षयोपशमिक है । वह अशत क्षयरूप और 
अशते उपशमरूप है। जो परिणाम से उत्पन्न होता है, वह पारिणामिकभाच है, 
वह जीवत्व, अजीवत्व, भव्यत्व आदि है | इन पाँची भावों में से दो तीन आदि के 
सयोग से उत्पन्न भाव सान्निपातिक कहलाता है। इन्ही ६ भेदो मे भावत्तथ्य समा- 
विष्ट हो जाता है। 
अथवा आत्मा मे रहने वाला भावतथ्य चार प्रकार का है --ज्ञानतथ्य, दर्शन- 
तथ्य, चारित्रतथ्य और त्रिनयतथ्य । मति आदि ४ ज्ञानो के द्वारा जो वस्तु जैसी है, 
उसे उसी तरह समझना ज्ञानतथ्य है, शका आदि अत्तिचारो से रहित जीवादि तत्त्वो 
पर श्रद्धा करना दर्शनतथ्य है, १२ प्रकार के तप और ९१७ प्रकार के सयम का 
शास्त्रीक्त रीति से अच्छी तरह आचरण--पालन करना चारिज्रतथ्य है तथा ४२ 
प्रकार का विनय, जो फ्रि ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप और औपचारिक है, उसकी 
यथायोग्य साधना-आराधना (क्रिया) करना विनयतथ्य है! इन ज्ञान आदि का 
योग्य-रीति से आराघन-आचरण न करना अतथ्य है। यहाँ मावतथ्य का प्रसग है । 
जथवा प्रशस्त ओर अप्रशस्त भेद से मावतथ्य दो प्रकार का है। यहाँ प्रशस्त 
भावतथ्य का अधिकार है । नियुंक्तिकार की हृष्टि मे प्रशस्त भावतथ्य का मतलब 
है--जिस प्रकार से और जिस रीति से सूत्र वनाये गये है, उसी तरह से उनके अथथे 
की व्याख्या करना और उसी तरह से उनका अनुष्ठान करना । अर्थात्‌--जैसा 
सिद्वान्तसून्न है, तदनुसार वेसा ही आचरण यानी चारित्र ही, और वही अनुष्ठान 
करने योग्य है, उसी को याथातथ्य कहते हैं। अथवा प्रस्तुत प्रसग मे जो विपय 
वर्णनीय है, यानी जिस विपय को लेकर उक्त सूत्र रचित है, उस विपय की ठीक-ठीक 
व्याख्या करना, या उस विपय को ससार से पार करने मे कारण बताकर उसकी 
प्रशसा करना यायथातथ्य है ॥ 
आशय यह है कि जिस हृष्टि या रीति से सूनरो की रचना की गईं है, उनकी 
व्याड्या यदि उसी तरह री जाय और उसी तरह उसको आचरण मे क्रियान्वित 
किया जाये तो वे जीव को समारसागर से पार करने मे समर्थ होते है। इसलिए वह 


प्प्८ से नकेताग सूत्र 


याथातथ्य होता है, इसके विपरीत यदि सूत्र का अर्थ और व्याख्या ठीक-ठीक न की 
जाए, या भलीमाँति तदनुसार अनुष्ठान न किया जाए अथवा उसे ससार का कारण 
कहकर उसकी निनन्‍दा की जाए तो वह यायातथ्य नही होता । उदाहरण के तौर 
पर श्री सुधर्मास्वामी, जप्वूस्वामी और आयेरक्षित आदि महान्‌ आचार्यो की 
परम्परा और घारणा से सूत्र का जो व्यास्यान चला आ रहा है, उसी तरह से 
उसका व्याख्यान करना याथातथ्य है। किन्तु परम्परागत सूत्र-व्याख्यान के विपरीत 
मनमाना, कुतक मद से विकृत, कपोलकल्पित सूत्र-व्याख्यान करना अआ शथ्य है। 
कोई अपने को पण्डित और ज्ञानी मानकर मिथ्यात्व के कारण हृष्टिविपर्यास होने से 
सर्वज्षकथित वस्तुतत्त्व को अयथार्थ --अम॒त्य ठहराकर, और तरह से व्याब्या करता 
है, वह अयाथातथ्य है | जैसे--जो वस्तु 'की जा रही है', उसे “की गई नही कहना 
चाहिए, किन्तु जो 'की जा चुकी है' उसे ही 'की गई! कहना चाहिए, इम प्रकार की 
व्याख्या या प्ररुपणा मगवान महावीर के 'कडेमाणे कडे' जो क्रियमाण हैं, उसे लोक 
व्यवहार मे कृत कहना (व्यवहारनय की हृप्टि से) सिद्धान्त से विरुद्ध है--यह 
थ्य है। लोक्व्यवहार मे भी यह देखा जाता है कि किसी व्यक्ति के कानपुर 

जाने के लिए रवाना हो जाने पर उसके वारे मे किसी से पूछे जाने पर वह यही 
कहता है कि वह व्यक्ति कानपुर गया | हालाकि वह अभी तक कानपुर पहुँचा नही 
है | परन्तु जो मनुष्य जरा-से ज्ञान के मद मे आकर सर्वज्ञोक्त सिद्धान्त की अशमात्र 
भी विपरीत व्याख्या करता है, वह सयम और तप मे चाहे जितना उद्यम करता हो, 
क्तु अयाथातथ्य प्ररूपणा के फलस्वरूप शारीरिक, मानसिक दु खो से जीघ्न छुटकारा 
नही पा सकता । इसलिये 'याथातथ्य' अध्ययन के द्वारा समस्त सुविहित साधुओ 
को यही प्रेरणा दी गई है कि स्वय के सिद्धान्तज्ञाता होने का अभिमान या श्रूतमद 
छोडकर नम्र वनकर सर्वज्ञोक्त सिद्धान्तो का आशय अधिकृत अधिकारी आचार्यो से 
समझकर यथार्थरूप से उनकी व्याख्या करे । प्रत्येक सूत्र के अर्थ, भावार्थ, परमार्थ, 
। आदि को भमलीभाँति र निरूपण-प्रर्पण करना, तथा तंदनुसार आच- 

रण करना ही याथातथ्य अध्ययन का हार है । 
इस अध्ययन की क्रमप्राप्त प्रथ्म गाथा इस प्रकार है-- 
सल 
आहत्तहीय तु पवेडयस्सं, नाणप्पकार पुरिसस्स जात॑ | 
सओ अ घम्म, असओ असील, सत्ति असति करिस्सामि पाउं ॥१॥ 


याथातथ्य तु प्रवेदयिष्यामि, ज्ञानप्रकार पुरुपस्य जातम्‌ ] 
सत्तरव धर्ममसतर्चाशील, ज्ञान्तिमशान्ति च करिष्यामि प्रादु ॥१॥ 
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अन्चयार्थ 
(आहत्तहीय तु पवेइयस्स) मैं याथातथ्य अर्थात्‌ सच्चे यथाश्ण त्तत्त्व्को 
बताऊँगा तथा (नाणप्पकार) ज्ञान (सम्यरज्ञान-दर्शन-चारित्र के बोध) का रहस्य 
कहूँगा, ((पुरिसस्स जात) जीवो के भले-बुरे स्वभावो, तथा ग्रुणो को वताऊंगा, 
(असओ असील, सओ ञ घम्म* वुसाघुओ का कुगील और सुसावुआ का सुणील 
(धर्म) भी बताऊँगा । (सत्ति अस्षत्ति च पाउ करिस्सामि) तथा शा ति (मोक्ष) और 
अशान्ति (मसार) का स्वरूप भी प्रकट करूंगा । 
सावाय 


श्री सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी से कहते है. मै ययार्थ तत्त्व का, ज्ञान- 
दर्शंन-चारित्र के वोध ऊा रहस्य वताऊँगा साथ ही मैं जीवो के अच्छे-दुरे 
स्वभावो एवं गुणो का भी दिग्दशेंन कराऊँगा, कुस्ताघुओ के कुशील और 
सुसाधुओ के सुशील (घर्म) का भी निरूपण करूँगा, एवं शान्ति (मुक्ति) 
और अज्ञाच्ति (नन्धन, ससारभ्रमण) के स्वरूप को भी प्रकट करू गा | 
व्यास्या 
याथातथ्य के नि फार्जाः 
इस गाथा मे श्री सुधर्मास्वामी हारा याथातथ्य के निरूपण का अभिवचन 
अकित किया गया है । वास्तव मे भाव-याथातथ्य मे दर्शन, ज्ञान, चारित्र और विनय 
इन चारो का समावेश होता है। अत 'आहत्तहोथ (यथार्थ तत्व) पद से दर्शन 
यायातथ्य के, 'नाणप्पकार' (सम्यम्ज्ञानादि के रहस्य-ज्ञान) पद से ज्ञानयाथातथ्य के, 
पुरिसस्स जात आंदे (जीवो के स्वभाव, गुण आदि) सुशील कुशील पद से चारिष- 
साथातथ्य एव सति असति (मोक्ष और वन्ध) से विनययाथातथ्य के निरूपण करने 
का अभिवचन प्रतीत होता है । 
वस्तु यथार्थतत्त्व या परमाये को याथातथ्य कहते हैं। तत्वों को बथार्थंरूप 
में समझ लेने पर ही यथार्थे अद्धा रूप सम्यग्द्शन होता है, इसलिए सर्वप्रथम याया- 
तथ्य बताने को कहा है| तदनन्तर नाणप्पकार (ज्ञानप्रकार) कहा है। यहाँ प्रकार 
शब्द आदि' अथी मे प्रयुक्त है, उसका अर्थ है. शान जादि यानी ज्ञान-दर्शन-चारिनष 
का रहस्य | इन सबका सक्षिप्त स्वरूप हम पहले बता आए हैं। इसके पश्चात पुरुषों 
के नाना प्रकार के गुण, धर्म, प्रशस्त अप्रशस्त स्वभाव आदि के निरूपण की बात 
कही है। जो पुरुष सज्जन है, सद।चारी है, सुसाघु है, सदनुष्ठान करता है, रत्नचय- 
सम्पन्न है, वह जो श्रुतचारित्ररूपधर्म का शुद्ध आचरण करता है, उसे समस्तकसमंक्षय- 
रूप गान्ति (मुक्ति) प्राप्त होती है, इसके विपरीत जो पुरुष असज्जन है, अशोभन 
है, प तीथिफ पापण्डी या पाण्वेस्थ आदि हैं, उनके अधमे (पाप) कुशील और ससार- 


घ० सूत्रकृताग सूत्र 


अ्रमणरूप अशान्ति को प्रकट करूगा, यह सुधर्मास्वामी का अभिवचन है, जिसे वे 
आागे की गाथाओ भे क्रमश पूरा करते हैं । 


मल पाठ 
अही य राओ अ समुटिठएहि, तहागएहि पडिलब्भवम्म । 
समाहिसाघातमजोसयंत्ता, सत्यारमेव फरुस वयति ॥२॥ 


स 
अहनि च रात्रौ च समुत्यितेम्यस्तथागतेम्य प्रतिलस्य घर्मम्‌ । 
समाधिमाल्यातमजोपयन्त , शास्तारमेव परुष वदन्ति ॥२॥ 


थे 
(नहो य राओ अ समुह्ठिर्णाह तहागएहि) दिन-रात सम्यक्रूप से सदनुष्ठान 
करने मे प्रवृत्त तथागतो--तीर्थकरो से (धम्म पडिलब्भ) धर्म (श्रुतचारित्ररुप) को 
पाकर (आघात सर्माह अजोसयता) तीर्थकरो द्वारा कथित समाधि-सम्यग्दर्शनादि 
मोक्षपद्धति का सेवन न करते हुए (जामालि आदि निक्नव) (सत्यारमेव फरुस 
वयति) अपने प्रशास्ता- धर्मोपदेशक को ही कदुवाक्य कहते हैं । 
प्थ 
अहनिश उत्तम अनुष्ठान करने मे प्रवृत्त तथागतो-- तीथंकरो से धर्म 
प्राप्त करके तीर्थकरोक्त समाधिमार्य का आचरण न करते हुए कुछ निह्ल॒व 
अपने प्रशास्ता--त्रमोपदेशक (तीर्थंकर) को ही अपणब्द कहते है । 
व्याख्या 
घर्मापदेशक से घर्मं पाकर उनन्‍्हों की निन्‍दा करने वाले 
इस गाथा में याथातथ्य के सन्दर्भ मे शास्त्रकार ने बताया है कि कुछ जोग 
अहनिश उत्तम अनुष्ठान मे तत्पर तथागत प्रशास्ता तीर्थंकरों से शुद्धधर्म का 
बोघ पाकर भी अपनी मदमास्यता या मिथ्यात्व एवं मोहनीयकर्म के उदयवश उन्ही 
ओ की एवं उनके समाधिमार्ग या सिद्धान्तों की निन्‍दा, अवहेलना करते हैं; 
उनकी मखौल उडाते है और अपने आपको सर्वेश्र प्ठ ज्ञानी, महात्मा सिद्ध करने 
की कोशिश करते हैं। यह अयाथातथ्य है । इस प्रकार के अयाथातथ्य या अययाव 
विचार, वचन एव कार्य से प्रत्येक साधक को बचना चाहिए और यायातथ्य मार्ग का 
अनुसरण करना चाहिए । 
ऐसे लोग, जो वीतराग सर्वेज्ञ श्रशास्ताप्रवर तीर्थंकर वी मज्णक उडाते हैं, 
ओर उनके सिद्धान्त के विरुद्ध कुमार्ग की प्रर्पणा करते हैं, उदाहरणार्थ--जो व्यक्ति 
क्रियमाण (किये जाते हुए) पदार्थ को कृत (किया हुआ) बताता है, वह सर्व नही 
है, तथा जो पात्र आदि उपकरणो के परियग्रह से भी मोक्ष बताता है, वह सर्वेज्ञ नही 
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हो सकता, इस प्रकार का अपलाप करते हुए वे निक्लव लोग सर्वेज्ञोक्त मार्ग पर थरद्धा 
नही रखते, यह उन्तका अयायातश्य है । इसी प्रकार सर्वज्ञोक्त मार्ग पर श्रद्धा रखते 
हुए भी कुछ साधक मानसिक या शारीरिक दुर्वलता के कारण लिए हुए सयम भार- 
रूपी दायित्व को वहन करने मे असमर्थ होते है, जब ये सयमपालन करने में शिथि- 
लता करते है तो आचार्य आदि उन्हे धर्मेस्नेहवश बैसा न करने के लिए शिक्षा देते 
हैं, मगर वे अपनी उद्धतता के कारण शिक्षा देने वाले को ही अपशब्द कहने लगते 


हैं, यह भी चारित्रीय अयाथातथ्य है। सुसाधक को इस प्रकार के अयाथातशथ्यों से 
बचना चाहिए । 


ल्‌ 
विसोहिय ते अणुकाहयते, जे आतभावेण वियागरेज्जा | 


अटठाणिए होइ बहुगुणाणं, जे णाणसंकाइ मुस वएज्जा ॥३॥ 
से. छाया 
विशोधित तेडनुकथयन्ति, ये आत्मभावेन व्यागृणीयु ।| 
अस्थानिको भवति बहुगुणाना, ये ज्ञानशकया मृषा वदेयु ॥३॥। 
अन्ययार्थ 
(ते विसोहिय अणुकाहयते) वे जामालि आदि निक्रव अच्छी तरह से शोधित 
इस जिनमार्ग की आचार्य परम्पर|गत व्याख्या से विपरीत प्ररूपण करते है, (जे 
आतभावेण वियागरेज्जा) जो अपनी रुचि के अनुसार आचार्य-परम्परा से विपयेत 
सूत्रों का अर्थ करते हैं । वे (बहुगरुणाण अद्ठाणिए होइ) उत्तम गुणों के माजन नही 
होते हैं। (जे णाणसकाइ सुप्त वएज्जा) जो वोतराग के ज्ञान मे शका करके मिथ्या- 
भाषण करते हैं, वे भी उत्तम गृणो के पात्र नही होते । 
भावारथे 
वीतराग का मार्ग समस्त दोषो से रहित है, फिर भी अहका रवश 
निक्लव आदि आचायें-परम्परागत व्याख्या से विपरीत सूत्रो का अर्थ करते 
है । जो पुरुष अपनी रुचि के अनुसार परम्परागत व्याख्यान से भिन्न मन- 
भाना व्याख्यान करते है, तया चीतराग के ज्ञान मे शका करके मिथ्याभाषण 
करते हैं, वे उत्तम गुणो के भाजन नही होत्ते । 
व्याज्या 
परम्परा से विरुद्ध व्यास्या, प्ररूपणा श्रेष्ठ गुणो की अपाश्रता फा फारण 
इस गाथा में शास्त्रकार ने अयाथातथ्य प्ररृपण करने वालो की भनोवृत्ति एव 
उसके दुष्परिणामों पर प्रकाश डाला है । इसमे निम्न ३ प्रकार के अयायातथ्य प्ररूपक 
वताये गये हैं-- (१) परम्परागत व्याख्या के विपरीत प्ररूपणा करने वाले, (२) अपनी 


प्र्र सूनकृंताग सूत्र 


रुचि के अनुसार परम्पराविरुद्ध मनमानी सूत्र-व्याख्या करने वाले और (३) वीतराग 
” के ज्ञान मे शका प्रकट करके मिथ्यामभापण करने वाले । ये तीनो ही प्रकार के 
विरुद्धप्ररूपक (निहक्वव) उत्तम गुणो के माजन नही होते । 
विसोहिय - यह वीतराग-मार्ग का विशेषण है। विशोधित का अर्थ है-- 
विविध प्रकार से शोधन किया हुआ, अर्थात्‌ कुमार्ग की प्ररूपणा से वचाकर जो 
निर्दोष रखा गया है, तथा सशय-विपयेय-अनध्यवसाय से रहित एवं युक्ति-तर्क-नय- 
प्रमाणसगत है, अनेकान्तवादसापेक्ष है । वह मार्ग विविध वादो, मतो एवं मान्यताओं 
की एकान्त या विपरीत प्ररूपणाओ से वर्जित है। ऐसा मार्ग--सम्यग्द्श नज्ञानचारित्र- 
रूप मोक्षमार्ग है। इस विशुद्ध शोघित मार्ग को यथार्थरूप से न समझकर अपने 
मताग्रह से ग्रस्त गोष्ठामाहिल, जामालि आदि निन्चव आचार्यो की परम्परागत 
धारणा-प्रस्षणा को छोडकर विपरीत प्ररूपणा करते है । दूसरे प्रकार के वे अयाता- 
तथ्य प्ररूपक हैं, जो अपने अहकार मे डूबकर स्वेच्छा से सूत्रों की स्वकल्पित व्याख्या 
मे मोहित होकर आचार्य-परम्परागत अर्थ को तिलाजलि देकर उससे विरुद्ध अर्थ 
करते हैं, और दूसरो को भी वैसा ही अर्थ ते है। ऐसा करने वाले व्यक्ति मोह- 
कर्म के उदय के कारण सूत्र के गम्भीर अभिप्राय को पूर्वापर ग्रन्थ-सन्दर्भ के अनुसार 
समझने मे समर्य नही होते । अत अपने को ज्ञानी और विद्वान मानकर मनमानी 
उत्सूत्रप्रर्वणण करते है। मगर इस प्रकार अपनी मनपसन्द शास्त्र व्याख्या करता 
महान्‌ अनर्थे का कारण है । 
पहले निक्वव विपरीतसिद्धान्तप्ररू्षक है, जबकि दूसरे निक्नत उत्तसूत्र 
(विपरीत सूत्र व्याख्या) प्ररूवक है। है ये दोनो एक ही थैली के चट्ट बट्ट ! दोनो 
पूरे अहकारी और अपने आपको ज्ञानी का अवतार मानने वाले हैं ? 
एक तीसरे प्रकार के निक्ृव होते है, जो वीतराग सर्वज्ञ के ज्ञान मे शका 
करते हुए, उन पर कीचड उछालते हैं, उनके व्यक्तिगत विशुद्ध जीवन पर छीटाकशी 
करते हैं, वे मिथ्याभापी सर्वेज्ञोक्त आगम के प्रति शका प्रगठ करते हुए कहते हें -- 
“यह आयगम सर्वज्ञषकथित हो ही नही सकता, अथवा इसका अर्थ दूसरा है या सर्वज्ञ 
ऐसा हो नही सकता, जिसमे कोई दोष न हो, जो पूर्णज्ञान से युक्त हो आदि |” 
अथवा जो अपने पाण्डित्य के अभिमान मे आकर झूठी बकवास करते है कि “मैं जेसा' 
कहता हूँ, वही ठीक है, उसी तरह का अर्थ सम्यक्‌ है, अन्य सब अर्थ झुठे हैं, इसबा 
ऐसा अर्थ हो ही नही सकता । यह गलत अर्थ है 
जहाँ तक व्यक्तिगत विचारो का त्रश्त है, व्यक्ति किसी वात को समझने के 
लिए जिज्ञासापूर्वक कोई प्रश्न करे, शका प्रस्तुत करे या समझने की इच्छा से 
उलटा-सीधा सवाल करे, यह तो क्षम्य है, किल्तु ऐसा न करके वह यथाथ्थे अर्थ या 
सत्य सिद्धान्त पर सीधा ही भाक्षेप करे, उसे मिथ्या वताकर अपने मत या मान्यता 
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की स्थापना करे, इतना ही नहीं जनता मे उसका जोर-शोर से प्रचार करे, 
सत्यप्ररूपषको पर कीचड उछाले, उनकी निन्‍्दा करे, यह घोर निकृदता या अयाया- 
तथ्यप्ररूपण है ॥ 
इसका दुष्परिणाम बताते हुए शास्त्रवार कहते है -- 'अदृठाणिए होइ 
बहुगुणाण ।' ये तीनो ही प्रकार के अयाथातथ्य प्ररूपक वहुत-से उत्तम ज्ञानादि गुणो 
के भाजन नही होते , किन्तु दोपो के ही माजन बन जाते हैं। वे उत्तमोत्तम गुण 
कौन-से है ? इसलिए एक प्राचीन गाया प्रस्तुत हे - 
सुस्सुसइ पडिपुच्छइ सुणेइ गेण्हद य ईहए वाबि । 
तत्तो अपोहए वा धारेइ करेइ वा मम्भ ॥। 
अर्थात--पहले गुरु से ज्ञान सुनता है, फिर प्रश्न करता है, पश्चात्‌ उनका 
उत्तर सुनता है, तब उसे ग्रहण करता है, इसके बाद तकं-वितर्क करता है, उसफा 
समाधान होने पर निश्चय करता हे और उसे अपने दिमाग मे जमाकर याद रखता 
है। इन सबके बाद बह तदनुसार आचरण करता है। अथवा यो भी कहा जा 
सकता है कि सद्गुरु की सेवा-सुश्रू पा करने से सम्यश्ज्ञान की प्राप्ति होती है, 
सम्यस्ज्ञान होने के वाद आचरण भी सम्यक होता है और सम्यक आाचरण से मोक्ष 
की प्राप्ति होती है ॥ 
उक्त सीनो प्रकार के निक्लव इन उत्तम गरुणो के पात्र नही वनते। कही- 
कही “अट्ठाणिए होई वहुणिवेसे' पाठ मिलता है। इसका अर्थ यह है कि बहुत 
अनर्थ करने वाला कदाग्रही व्यक्ति ज्ञानादि गुणो का पात्र नही होता, अपितु दोपो 
का स्थान बनता है | 
ऐसे लोग मयकर अनर्थंकारी एवं अनन्तससारी इसलिए 
मनमानी विपरीत प्ररूपणा को हजारो-लाखो लोगो के स्मशिशग शक कप 


भी कुमार्गंगामी और अनन्तससारी बना देते हैं । कु 
सूल पाठ 
जे यावि पुटूठा पलिउ्चयति, आयाणमट्ठ खलु वंचयति । 
हुणो ते इह साहुमाणी, मायण्णि एसति अणतघाय ॥४8॥। 
का स्॒छाया 
ये चाउपि पृष्टा परिकुज्चयन्ति, आदानमर्थ खलू वचयन्ति । 
असाधवस्ते इह साधुमानिनो मायान्विता एष्यन्त्यनन्तधातम॒ ॥।४।॥॥ 
ते अन्वयार्थ ५ 
यावि पुदुठा पलिउचयति) जो लोग पूछने पर अपने गरु का 
हैं, ( आयाणमट्ठ खलु चचयत्ति ) भ्रुरु से अहण किये हुए अर्थ से हर हि हल 
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रखते है, अथवा आदान--मोक्ष से वे स्वय वसज््चित रहते है, (ते असाहुणो इह साहु- 
माणी ) वे वस्तुत असाधु है, परन्तु इस जगत मे अपने आपको साधु मानते हैं, 
(भायण्णि एसति अणतधाय) वे मायावी पुरुष ससार मे अनन्तवार घात को प्राप्त 
होते है । 
ये 

जो व्यक्ति पूछने पर अपने ज्ञानदाता गुरु का नाम छिपाते है और 
दूसरे किसी बडे आचार्य आदि का नाम बताते हैं, वे मोक्ष से अपने को 
वचित करते है, अथवा गुरु से ग्रहण किए हुए अर्थ से श्रोता को वचित करते 
है, वे वास्तव मे साधु नही है, तथापि अपने आपको साधु मानते हैं। ऐसे 
कपटी (दम्भी) पुरुष ससार के दु खो से अनन्तवार पीडित होते हे । 

व्याख्या 

ऐसे मायावी लोग यथार्थ साधुता से दूर 

इस गाथा मे ऐसे लोगो की मनोवृत्ति का जिक्र किया गया हू, जो याभातथ्य 
तत्त्वो से अनभिज्ञ है, किन्तु जरा-सा ज्ञान पाकर गव॑ से छलछला उठते हैं, अपनी 
शेखी बघारते रहते है। जब कोई उनसे पुछता हे--'आपने किस गुरु या आचार्य से 
ये शास्त्र पढे हैं ” तब वे तपाक से अपने सच्चे गुर का नाम छिपाकर दूसरे किसी 
महान्‌ प्रसिद्ध आचाय का नाम ले लेते हैं। अथवा यो कह देते हे कि मैने स्वय॑ इन 
शास्त्री का अध्ययन किया है| इस प्रकार ज्ञानगर्वोद्धत होकर अपने गुरु का नाम 
छिपाते हू। अथवा जो स्वय प्रमादवश आचरण मे गलती करते है, किन्तु आलो- 
चना के समय गुरु आदि के पूछने पर लोकनिन्दा के भय से झूठ बोलकर उसे छिपाते 
है। ऐसा करने वाले मायाचारी लोग अपने आपको मोक्ष से वचित करते है, 
अथवा वे गुरु द्वारा बताये हुए सच्चे अर्थ से लोगो को वचित रखते हैं। ऐसे माया- 
चार एवं दम्भ करने वाले धर्मष्वजी लोग वस्तुत स्वय साधु नही है, किन्तु अपने 
जापको साथु मानकर दोहरा पाप करते है। कहा भी है-- 

पाव काऊण सय अप्पाण, सुद्धमेव वाहरइ । 
दुगुण करेइ पाव बीय वालस्स मदत्त ॥ 

अर्थात्‌--एक तो वह पाप करता है, फिर पूछने पर अपने को शुद्ध ही 
बताता है। इस प्रकार दुगना पाप करता है, यह उस जीव की दोहरी मूर्खता है । 

ऐसे मायाचारी जीव अनन्तकाल तक ससाररूपी अटवी मे परिथश्नमण 
करते रहेगे | 'अणतघधाय एसत्ति” का अर्थ है---अनन्तबार मृत्यु को प्राप्त होगे । यह 


अयायातबथ्य का दुष्परिणाम है । 


याथातथ्य तरह॒वाँ अध्ययन घट 
मल पाठ 
जे कोहणे होइ जगटठभासी, विओोसियं जे उ उदीरएज्जा | 
अधेव से दडपह गहाय, अविओसिए घासति पावकंस्मी ॥५॥ 
से |। 
य क्रोधनो भवति, जगदर्थभापी, व्यवसित यस्तूदीरयेत । 
अन्धइवाउसो दण्डपथ गृहीत्वाध्यवसितो धृष्यते पापकर्मा ॥५॥ 
अन्वयार्थ 
जि कोहणें जगद्ठभासी होइ) जो पुदप ऋोधी है, और दूसरे के दोप को 
कहने वाला है, (जे उ विभोतिय उदीरएज्जा) और जो गान्त हुए कलह को फिर से 
जगाता है, (पावकस्पी) वह पापकर्म करने वाला जीत (अविओो्तिए) सदा कलह मे 
पडा हुआ (दडपह गहाय अधेवब) अधे की तरह छोटी पग्रडडी से चलता हुआ (घासति) 
दुख का अनुमव करता है। 
भावार्थ 
जो साधक सदा क़ोध करता है, और दूसरो के दोष बखानता रहता 
है, और शान्त हुए कलह को फिर उभाडता रहता है। वह पापकर्म करने 
वाला और सदा झगडो में उलझा रहने वाला पुरुष छोटी (सकडी) पगडडी 
से जाते हुए जधघे की तरह दु ख का भागी होता हे । 
व्याज्या 
कलह॒कारी साधक अत्पन्त दु खभागी 
इस गाथा से याथातथ्य चारित्र के सन्दर्भ भे क्रोध, कलह, असूया आदि 
दोपो से घिरे हुए साधक की दशा का वर्णन किया है। ऐसा व्यक्ति कपायो के 
पाथात्तथ्य स्वरूप, उनके कटुफल, लोकव्यवहार मे उनसे हानि, लौकिक-पारलौकिक 
परिणाम आदि के यथार्थ तत्त्व को नही जानता, और न जानने की कोशिश करता 
है, फतत अपनी कोघ और कलह करने को तथा दूसरो को कोसने की गादत को 
और बढावा देता है। वह यह समझतो है कि ओध से भच्नाते हुए, कलह करते या 


नकेशक था चदचस्॒ करते हुए देखकर लोग मुक्षसे दवे, सहमे, डरे रहेंगे । परन्तु 
लोगो के मानस पर उक्त साधक की उलटी प्रतिक्रिया होती है। लोग उसे पास 
बैठने देना भी नही चाहते, उससे वात करने से कतराते है, उसे किसी का सहयोग नही 
मिलता, न प्रेम मिलता है। यह तो हुई लौकिक हानि की बात । इन हानिथो की 
ओर से आँखे मूंदकर अधे की क्तरह सकही पगड़डी पर सरपट दौडढता है। अर्थात्‌ 
गऑन्त हुए कलह को फिर से भडकाता है। दूृसरो को गाली देना, वाने मारना, 
उनके साथ धकवास करना, वात-बात से लड पड़ना, दूसरी के दोपो (ऐबो) को 
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मु हफट होकर बकना आदि लडाई उकसाने के नुस्खे अजमाता है। फलत वह 
अन्धे के समान ओऔीधे मुंह गिर पडता है, काटा, विच्छू, साँप आदि से पीडित होता 
है । ऐसा पापकर्मी जीव परलोक मे जन्ममरणरूप चतुर्गतिक ससार मे वास्-बार 
परिभ्रमण करता रहता है, नाना प्रकार की यातवाएँ भोगता है । इसलिए कपायरूप 
अयाथातथ्य से बचना साधक के लिए अभीष्ट हे । 


सूल पाठ 
जे विग्गहीए अन्नायभासी, न से समे होइ अक्रमपत्त । 
उववायकारी य हरीमणे य, एगतदिटठो य अमाइरूवे ॥६॥ 


ससऊंत छाया 
यो विग्रहिकोध्न्यायभाषी, नाञ्सों समो भवत्यक्क्ाप्राप्त । 
उपपातकारी च हीमनाइच, एकान्तहृष्टिश्वामायिरूप ॥६॥। 
यं 
(जे विग्गहीए) जो सावक कलहकारी हे, (अज्नायभाषी) अन्याययुक्त वोलता 

है, (जें समे न होइ) ऐसा व्यक्ति सम -भध्यस्थ नही हो सकता, (अश्नक्षप्ते) और 
वह कलहरहित नही होता, (उववायकारो) ऊिन्तु जो गुरु के सान्निध्य मे रहता है, 
या गुरु की आज्ञा पालन करता है, (हरीमणे य) पाप करने मे गुर आदि से लज्जित 
होता है, (एगतविद्ठी य) तथा जीवादि तत्त्वों मे उसकी दृष्टि या श्रद्धा स्पष्ट एव 
निश्चित होती है, (अमाइरूवे) वही साधक अमायोरूप (सरलस्वभावी) होता है । 


जो साधक कलह करता है, न्‍्यायविरुद्ध बोलता है, ऐसा व्यक्ति 
मध्यस्थ नही हो पाता और वह झगडेवाजी से भी दूर नहीं होता, इश्क 
विपरीत जो साधक गुरु के सान्निष्य मे रहता है या उनके आदेश के अनुसार 
कार्य करता है, पाप करने मे गुरु आदि से लज्जित होता है, तथा जीवादि- 
तत्त्वो मे उसकी हष्टि या श्रद्धा स्पष्ट एबं निश्चित होती है; वही साधक 
अमायीरूप होता है । 

व्याख्या 

साधक के प्रस्परविरोधो दो रूप 

इस गाथा में अयायातथ्य और थाथातथ्य चारित्र से युक्त दो प्रकार के 
परस्पर विरोधी साधको का चित्राकन किया गया हे। जो साधक यथार्थ तत्त्व को 
या जीवन के महासत्य को न जानकर रात-दिन लडाई-क्षगडे मे रचापचा रहता है, 
कोई उसे कलह से होने वाली हानियाँ बताता है, और उसे कलह से विरत होने को 
कहता हैं, तो भी वह अपनी आदत को नही छोडता। फलत ऐसे व्यक्ति राग-हं प 


वन 
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से युक्त होने के कारण मध्यस्थ--सम नही हो राकता हे । वरिक ऐसा व्यक्ति झगडे- 
वाजी से दूर तही रह सकता । अथवा ऐसा व्यक्ति माया से रहित नहीं हो पाता । 
यह हैं अयाथातथ्य साधक का रूप | दूसरी और, इससे विपरीत एक सुविनीत 
साधक हे, जी गुरु के सान्निध्य मे दोषो से रहित होकर रहता है, गुरु के आदेशानु- 
सार सभी क्रियाओ मे प्रवृत्त होता हे अथवा शास्त्रोक्त उपदेश के अनुसार प्रवृत्ति 
करता है, तथा मुलगुण-उत्तरगुगो के पालन में दत्तचित्त रहता हू अथवा राव्वाचार- 
विरुद्ध चलने मे गुर आदि से लज्जित होता हे, एव उसकी हृष्टि जीवादि तत्त्वों पर 
निश्चित (स्पष्ट) होती है । ऐसा साधक सदा समस्त मायारहित होता है। यहाँ 
'ग' (च) शब्द पडा है, जिससे पूर्वोक्त दोषो से रहित होना भी ध्वनित होता है। 
अर्थात्‌ ऐसा साधक अपने गुरु का ताम नही छिपाता, क्रोध, कपट, कलह एवं अभि- 
मान से दूर रहता है। यह अमायी, याथातथ्य चारित्रयुक्त साधक का चित्र है । 
सुविहित साधक को पूर्दोक्त दोपो से सदा दूर रहना चाहिए । 


मूल पाठ 


से पेसले सुहुमे पुरिसजाए, जच्चन्तिए चेव सुउज्ज्यारे । 
बहुपि अणुसासिए जे त्तहच्चा, समे हु से होइ अभभपत्ते ॥७॥ 
|। 
स पेदाल सूक्ष्म: पुरुषजात , जात्यन्वितश्चैव सुऋज्वाचार । 
बहृप्यनुशास्यमानों यस्तथार्च , सम स भवत्य झज्षाप्राप्त ॥ज॥ 
अन्वयार्थ 


(बहुपि अगुसासिए जे तहच्चा) भूल होने पर आचार्य आदि के द्वारा अनेक 
बार शिक्षा पाकर (अनुशासित्त होकर) भी जो अपनी चित्तवृत्ति को शुद्ध रखता है, 
(से पेसले सुहुसे पुरिसजाए) वही साधक विनम आदि गुणो से युक्त है, या मृदुभाषी 
है, सृक्ष्मदर्शी है, पुरुषार्थ करने वाला है। (जच्चन्निए चेव सुउज्जुयारे) वही साधक 
उत्तम जात्ति से समन्वित और साध्वाचार मे सहेज-सरल भाव से ही प्रवृत्त रहता है। 
(से हु समे अज्नझ्षपत्त होइ) चही साधक सम (शत्रु-मित्र पर समभाव रखने वाला ) 
या मच्यस्थ एवं अभायाप्राप्त होता है । 


भावाये 


किसी विषय मे प्रमादवद्य भूल हो जाने पर गुरु आदि द्वारा बार- 
वार अनुशासित किया जाने (शिक्षा देने) पर भी जो चित्तवृत्ति को सही 
(यथार्थ) रखता है, वही साधक बविनयादि ग्रुणी से युक्त, सृक्ष्मार्थदर्शी, 
पृर्पार्थी हे, वही जातिसम्पन्न और साध्वाचार मे सहजभाव से प्रवत्त है । 


कक सुत्रकृतांग सूत्र 


वही साधक शन्रु-मित्र पर सम, या मध्यस्थ अथवा वीतराग के समान है, 
मायारहित है । 

व्याख्या 
याथातथ्यचारिन्त से सम्पन्न साधक 

इस गाथा में याथातथ्य चारित्र से सम्पन्न साधक का चित्रण किया गया है | 

जो ससार से उद्विरन विरक्त साधक होता है, वह प्रमादवश भूल हो जाने पर वार- 
बार गुरु द्वारा अनुशासित होने पर उन्मार्ग प्राण कराने वाले कारणों के त्याग, 
आलोचनादि द्वारा आत्मशुद्धि आदि का आदेश देने पर भी अपनी चिचवृत्ति को 
यथावत्‌ पवित्र बनाए रखता हे, आपे से बाहर नही होता | वह विनयादि गुणों से 
युक्त तथा मृदुभाषी होता है। वह सुक्ष्म अर्थ को देखने या करने वाला होने से 
'सुक्ष्म' है, वही वस्तुत ज्ञानादि मे पुरुपार्थ करने वाला हं, जो क्रोधादि के वशीभूत 
हो जाता है, वह पुरुषार्थी नहीं है। तथा वही पुरुष जाति-कुलवान है । जो शील- 
सम्पन्न है, वही जाति कुलवान होता है । केवल ऊँचे कुल मे पैदा होने से कोई कुलीन 
नही कहलाता । वही पुरुष सहज-सरलरूप से साध्वाचार का पालन करता है जो 
निन्‍्दा-प्रशसा मे सम रहता है, वही साधक ज्रोघ या माया से रहित है अथवा वही 
साधक चीतराग के समान है । 

मल 
जे आवि अप्प वसुमत्ति भत्ता, सखाय वाय अपरिक्ख कुज्जा । 


तवेण वाह सहिउत्ति मत्ता अण्ण जण पस्सति बिबभुय ॥द॥| 
सर छाया 
यश्चाउप्यात्मान वसुमन्त मत्त्वा, सल्यावन्‍्त वादमपरीक्ष्य कुर्यात्‌ू । 
तपसा वा5ह सहित इतिमत्त्वा, अन्य जन पश्यति बिम्बसुतम्‌ ॥छा। 
अन्वया रथ 
( जे आधि अप्प बसुसति सत्ता) जो अपने आपको सयम एव ज्ञान का धनी 
मानकर (अपरिवस् याय कुज्जा) अपनी जाँच-परख किये बिना किसी के साथ वाद 
छेड देता है या अपनी बडाई हांकता है ! (वबेण वाह सहिउत्ति भत्ता) मैं बडा तपस्वी 
(तप से युक्त) हूँ, ऐसा मानकर (अण्ण जण पस्सति बिबभूय) दूसरे लोगो को जल में 
चन्द्रमा की पडी हुईं परछाई की तरह तुच्छ समझता है, या निरथेक देखता है । 
"थ 


जो स्वय को सयमी एव ज्ञानवान समझकर अपना पूरी तरह मूल्या- 


कन किये बिना ही अपनी बडाई हाँकता है, अथवा किसी के साथ विवाद 
करता है, मैं बडा तपसवी हैं, यह मानकर दूसरो को जल मे पडे हुए चन्द्रमा के 


याथात थ्य _तेरहवाँ अध्ययन धहै& 


प्रतिबिम्ब के समान निरथंक या तुच्छ देखता है। ऐसा अभिमानी साधक 
याथातथ्यचारित्र से रहित है। 
व्यास्या 

अभिमानी साधक अपने हो मोक्ष के लिए बाधक 

इप गाथा में शास्त्रकार ने याथातथ्यचारिच्र से विपरीत चलने वाले अभि- 

भानी एवं मदान्ध साधक की मनोवृत्ति का चित्रण किया है। प्राय ज्ञानी, तपस्वी 
और क्रियाकाण्डी साधक को अपने ज्ञान, तप और क्रियाकाण्ड पर गर्व होता है। 
उस मद मे आकर वह ॒ अपने आपे से बाहर हो जाता है, वह मुहफट होकर अपने 
अपने मुह से अपनी बडाई करने के लिए हरदम फटा पडा रहता है। वह प्रसग हो 
या न हो, कोई अन्य महत्वपूर्ण बात कर रहा हो, तव भी बीच मे टपककर अपनी 
रामायण सुनाने लगता है, अपने प्रशसा-पुराण के गीत गाने लगता है। लोगो को 
उसकी बातो मे रस आए या न आए, वह कहे चला जाता है| किन्तु यह असभ्यता 
और स्वत्वमोह एव मद कर्मवन्‍्ध का भी कारण है। ऐसा साधक अपने सत्व का 
उचित मुल्याकन नही कर पाता और कहता फिरता है--“मैं बहुत वढा विद्वान्‌ और 
ज्ञानी हूँ । मेरे सामने विवाद मे कोई नही टिक पाता ।' और वह बडे से बडे ताकिक 
और विद्वान के साथ विवाद के लिए भिड जाता है। कोई तपस्वी हो तो अपनी 
तपस्या के गीत गाने लगता है। कहता है --इस इलाके मे मेरे बराबर कोई तपस्वी 
नहीं । कोई मेरे वराबर तप करके तो देखे । मैंने अपने शरीर को जितना तपाया है, 
उतना कोई क्‍या तपाएगा ? कोई क्रियाकाण्डी भी दूसरो को झिडकता हुआ अपनी 
शेखी बधारता है--.मैं उत्कृष्ट सयम का धनी हूँ। मेरे सामने वह कुछ भी नही है । 
अमुक साधक मेरी तो क्या, मेरी परछाई की भी होड नही कर सकता । शास्त्रकार 
कहते है कि ऐसा मदान्ध व्यक्ति दूसरो को जल मे पड़े हुए चन्द्रमा के प्रतिबिम्ध 
की तरह तुच्छ समझता है। यह मूल्याकन यथार्थ न होने के कारण अयायातथ्य है । 

सुसाधक को इस प्रकार की मदान्धता से टूर रहना चाहिए । 
सल 
एगतक्ुडेण उ से पलेइ, ण विज्जई मोणपयसि गोत्त । 
जे माणणट्ठेण विउक्कसेज्जा, वसुमचतरेण भबुज्ममाणे ॥६॥ 
से छाया 
एकान्तकूटेन तु स पर्यति, न विद्यते मौनपदे गोत्र | 
यो माननार्थेन व्युत्कषयेत्‌, वसुमदन्यतरेणावबुष्यमान ॥ह॥ 
अन्वयार्य 

(से एगतकूडेण उ पलेइ) वह पूर्वोक्त अहकारी साधु अत्यन्त मोह माया मे 


नल सूत्रक्ृतांग सूत्र 


वही साधक शनत्रु-मित्र पर सम, यां मध्यस्थ अथवा वीतराग के समान है, 
माया रहित है। 

छ || 
याथातथ्यचा रित्र से सम्पन्न साधक 

इस गाया में याथातथ्य चारित्र से सम्पन्न साधक का चित्रण किया गया है । 

जो ससार से उद्विग्न विरक्त साधक होता है, वह शभ्रमादवश भूल हो जाने पर वार- 
बार गुरु द्वारा अनुशासित होने पर उन्माण प्राप्त कराने वाले कारणों के त्याग, 
आलोचनादि द्वारा आत्मशुद्धि आदि का आदेश देने पर भी अपनी चित्तवृत्ति की 
यथावत्‌ पवित्र बनाए रखता हे, आपे से बाहर नही होता । वह विनयादि गुणों से 
युक्त तथा मृदुमाषी होता है। वह सूक्ष्म अर्थ को देखने या करने वाला होने से 
'सुक्ष्म' है, वही वस्तुत ज्ञानादि मे पुरुषार्थ करने वाला हे, जो ऋरेधादि के वशीभूत 
हो जाता है, वह पुरुषार्थी नही है। तथा वही पुरुष जग्ति-कुलवान है। जो शील- 
सम्पन्न है, वही जाति कुलवान होता है| केवल ऊंचे कुल मे पैदा होने से कोई कुलीन 
नही कहलाता । वही पुरुष सहज-सरलरूप से साध्वाचार का पालन करता है जो 
निन्‍्दा-प्रशसा मे सम रहता है, वही साधक क्रोध या माया से रहित है अथवा वही 
साधक बीत राग के समान है । 

सूल 
जे आवि अप्प वसुमति मत्ता, साय वाय अपरिक्ख कुज्जा । 


तवेण वाह सहिउत्ति मत्ता अण्ण जण पस्सति बिबभूयं ॥ठ। 
सर छाया 
यश्चा5प्यात्मान वसुमन्‍्त मत्त्वा, सख्यावन्त वादमपरीक्ष्य कुर्बात्‌ । 
तपसा वा5ह सहित इतिमत्त्वा, अन्य जन पश्यति बिस्बसूतम्‌ू ॥ण5॥। 
अन्वयार्थ 
( जे आधि अप्प यसुमति मत्ता) जो अपने आपको सयम एव श्वात्त का धनी 
मानकर (अपरिवल वाय कुज्जा) अपनी जाँच-परख किये बिवा किसी के साथ वाद 
छेढ देता है या अपनी वडाई हॉकता है । (तवेण थाह सहिउत्ति मत्ता) मैं बडा तपस्वी 
(तप से युक्त) हूँ, ऐसा मानकर (अण्ण जण पस्सति बिवभूय) दूसरे लोगो को जल मे 
चन्द्रमा की पडी हुई परछाई की तरह तुच्छ समझता है, या निरर्थक देखता है । 
भावार्थ 
जो स्वम को सयमी एवं ज्ञानवान समझकर अपना पुरी तरह मुल्या- 
कन किये ब्रिना ही अपनी बडाई हाँकता है, अथवा किसी के साथ विवाद 
करता है, मैं बडा तपस्वी हूँ, यह मानकर दूसरो को जल मे पडे हुए चन्द्रमा के 


याथात थ्यतेरहवाँ अध्ययन घ६ 


प्रतिबिम्ब के समात्त निरर्थक या तुच्छ देखता है। ऐसा अभिमानी सावक 
याथातथ्यचारित्र से रहित है। 
व्याख्या 
अभिसानी साधक अपने ही मोक्ष के लिए बाधक 
इस गाया मे शास्त्रकार ने याथातथ्यचारित्र से विपरीत चलने वाले अभि- 
मानो एवं मदान्ध साधक की मनोवृत्ति का चित्रण किया है । प्राय ज्ञानी, तपस्वी 
और क्रियाकाण्डी साधक को अपने ज्ञान, तप और क्रियाकाण्ड पर गरवं होता है । 
उस मद में आकर वह॒ अपने आपे से बाहर हो जाता है, वह मु हफट होकर अपने 
अपने मुह से अपनी बडाई करने के लिए हरदम फटा पडा रहता है। वह प्रसग हो 
या व हो, कोई अन्य महत्वपूर्ण वात कर रहा हो, तव भी बीच मे टपककर अपनी 
रामायण सुनाने लगता है, अपने प्रशसा-पुराण के गीत गाने लगता है। लोगो को 
उसकी बातो मे रस आए या न आए, वह कहे चला जाता है। किन्तु यह असभ्यता 
और स्वत्वमोह एन मद कमेंवन्ध का भी कारण है। ऐसा साधक अपने सत्व का 
उचित मूल्याकन नही कर पाता और कहता फिरता है---मैं बहुत बडा विद्वान्‌ और 
ज्ञानी हूँ। मेरे सामने विवाद मे कोई नहीं टिक पाता । और वह बडे से बढ़े ताकिक 
और चिद्वान के साथ विवाद के लिए भिड जाता है । कोई तपस्वी हो तो अपनी 
तपस्या के गीत गाने लगता है । कहता है -इस इलाके मे मेरे बरावर कोई तपस्वी 
नही । कोई मेरे बराबर तप करके तो देखे । मैंने अपने शरीर को जितना तपाया है, 
उतना कोई क्‍या तपाएगा ? कोई क्रियाकाण्डी भी दूसरो को झिडकता हुआ अपनी 
शेखी वधारता है----मैं उत्कृष्ट सयम का घनी हूँ। मेरे सामने वह कुछ भी नही है। 
अमुक साधक मेरी तो क्या, मेरी परछाईं की भी होड नही कर सकता। शास्त्रकार 
कहते हैं कि ऐसा मदान्घ व्यक्ति दूसरो को जल मे पड़े हुए चच्धमा के प्रतिविम्ब 
की तरह तुच्छ समझता है। यह मुल्याकन यथार्थ न होने के कारण किक म्ब 
सुसाधक को इस प्रकार की मदान्धता से दूर रहना चाहिए । थ्यहै। 
मल पाठ 
एगतकूडेण उ से पलेइ, ण विज्जई मोणपयस्ति गत्ते. ' | 
जे साणणट्ठेण विउक्कसेज्जा । 
जे १ वसुमन्नतरेण भबुज्यमाणे ! 
सस्क्त (९॥ 
8 तुम परत, न विद्यते भौनपरे गोत्र 
माननाथ्थेंन व्युत् कर्षयेत्‌, व मुमदन्यतरेण । 
(से एगतकूडे हम बे... 3 मान ॥8॥ 
एगतकूडंण उ पलेइ) व च्‌ 
) हू क्ति गहकारी साधु अत्यन्त मोह माया मे 


६०० सूत्रकृताग सूत्र 


पडकर वार-बार ससार मे परिभ्रमण करता हे । (मोणपयप्ति गोत्ते ण॒ विज्जई) 
वह समस्त आग्म-वाणी के आवारभूत मौनीन्द्र--स्वंश वीतराग के पद--मार्ग मे 
अथवा मौनीन्द्रो के पद - सयम में नहीं रहता हे । (जें माणणट्ठेण विउक्कसेज्जा) 
तथा जो सम्मान प्राप्ति के लिए सयमोत्कप या ज्ञानादि का मद करता है, (वर्सु- 
भन्नतरेण अवुज्ञमाणे) एव सयमी होकर भी वह ज्ञानादि का मद करने से ०्रमार्थ 
को नही जानता । 

भावार्थ 


पूर्वोक्त मदान्ध सावथक एकान्त मोह-माया रूपी भाव-कूट (पाशतन्धन। 
मे पडकर ससार में बार-बार परिभ्रमण करता है । तथा वह आगम-वाणी 
के आधारभूत सर्वज्ञ प्रभु के मार्ग मे अथवा मुनीन्‍्द्रो के पद--सयम मे स्थित 
नही है, जो सम्मान-सत्कार पाने के लिए अपने ज्ञान, तप, सयमादि की 
बडाई करता है। वास्तव मे जो सयम लेकर भी ज्ञानादि का मद करता है, 
वह सूढ है, वह परमार्थ को नही जानता है । 
च्याख्या 


भूढ सदान्ध साधक घुनीन्द्र पद मे स्थित नहीं 

इस गाथा मे मदान्ध साधक को मुनीन्‍्द्रों (सवज्ञ तीर्थकरा) के मार्ग या सयम 
से बहिभ[त बताकर उसकी इहलोक-परलोक मे होने वाली दुदशा का दिग्दर्शन किया 
गया है| वास्तव मे जो साधए पूर्चगाथाओ मे उक्त प्रकार से अहकार, मोह, माया, 
क्रोध आदि करता है, वह अपनी उसी वृत्ति से अभ्यस्त होने के कारण तौर्थकरो की 
सच्ची राह से भटक जाता है और एकान्त मोहमाया के चक्कर मे पडकर बार-बार 
जन्म-मरण करता रहता है ! वह मुनीन्धों के पदरूप सयममार्ग मे अथवा आगमबाणी 
के आधारभूत वीतरागप्रणीत मार्ग मे स्थित नही रहता। उसकी दशा धोबी के 
कुत्ते की तरह न घर की रहती है, न घाट की | वह कही से थोडा सा परूजा-सत्कार 
पाकर गव से फूल उठता है, और अधिकाधिक सस्मान पाने की नौयत से अपने 
ज्ञानादि की स्वय प्रशसा करता है। वास्तव मे वह सयम लेकर भी ज्ञानादि के मद 
मे अन्छा होकर वास्तविक (याथातथ्य) मार्ग को नही देख पाता, ने दूसरे से जानने- 
समझने का प्रयत्न करता है या वह सब शास्त्रो को पढकर तथा उनका अर्थ समझ- 
कर भी वस्तुत सर्वेज्ष मत को नही जानता । 

भूल पाठ 


जे साहणो खत्तियजायए वा, तहुग्गपुत्त तह लेच्छई वा | 
जे पव्वइए परदत्तभोई, गोत्ते ण जे थष्मति माणबद्ध ॥१०॥। 


यायातथ्य तेरह॒वाँ अध्ययन 


सस्कृत छाया 
यो ब्राह्मण क्षत्रियजातको वा, तथोग्रपुत्रस्तथा लेच्छको वा । 
य प्रत्नजित परदत्तभोजी, गोत्रे नय रतम्नात्यभिमानवद्ध ॥१०॥। 
अन्वयार्ष 
(जे माहणो) जो ब्राह्मण है, (जत्तियजायए वा) अथवा जो क्षत्रिय जातीय 
है, (तहुग्गपुत्त) तथा उम्र कुल म उत्पन्न हुआ हे, (तह लेच्छई वा) या लिच्छवीवशीय 
क्षत्रिय है, (जे पव्वदइए) जब वह घरवार छोडकर प्रन्नजित (दीज्लित) ही जाता है तो 
(परदत्तन्नोई) दूसरे गृहस्थो द्वारा दिया हुआ अचित्त कल्पनीय-एपणीय आहारादि 
का सेवन करता है, तथा (जे गोत्ते साणवर्दध ण थब्भइ) जो अभिमानयोग्य स्थानों 
से पूर्व सम्बन्धित होते हुए भी अपने उच्चंगोत्र का गर्व नही करता, वही सवज्ञोक्त 
याथातथ्यचारित्र मे प्रवृत्त साधु है । 
भावाथ 
जो पुरुप ब्राह्मण हो, क्षत्रिय जाति मे उत्पन्न हो, उग्रवश का लाल 
हो, या लिच्छवीवश का हो, जब घरबार छोडकर वीतरागमार्ग मे पुनि- 
धम मे दीक्षित हो जाता है तो वह दूसरे के दिये हुए निर्दोष आहारादि 
का सेवन करता है। ऐसी स्थिति में अभिमानयोग्य स्थानों से पहले से 
सम्बद्ध होते हुए भी अब जो उच्चगोत्रादि का गव॑ नही करता वही वास्तव 
में सर्वज्ञोक्त याथातथ्य भोक्षमार्ग मे प्रवृत्त साधु है। 
व्याख्या 
कुल, गोत्र, जाति फा गये न करे, वही सच्चा साधु 
इस गाथा मे शास्त्रकार ने जातिमद से टूर रहने वाले साथु को ही सर्वज्ञोक्त 
याथातथ्य सोक्षमा्गें मे उद्यत सच्चा साधु बताया है। मद के जितने भी स्थान है, 
उनमे जातिमद सबसे प्रबल है । मनुष्य कितने ही उच्च पद पर पहुँच जाता है, 
बहुत बडा पहुँचा हुआ साधु बन जाता है, घुरधर शास्त्रज्ञ, उग्रतपस्वी या चारित्र- 
चूडामणि बन जाता है, फिर भी कई साधको को पूर्वेसस्कारवश यदाकदा जातिमद 
घेर लेता है। और जात्यभिमान मे आकर दूसरे तुच्छजात्युत्पन्न साधुओ या भ्रृहस्थो 
का तिरस्कार कर बैठता है। परन्तु साधु को यह विचार करना चाहिए कि 'मै 
गृहस्थाश्रम में चाहे ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि किसी भी जाति-कुल से, य। किसी सम्मान- 
नीय पद से सम्बन्धित रहा होऊँ, अब जब से मैंने वीतरागप्ररूपित मुनिधर्म मे दीक्षा 
ले ली है, तव से पिछले सव जातिपाँति, पद-प्रतिष्ठा के पाशबन्धन या सम्बन्ध 
काटकर फैक दिये, अब तो मैं केवल भिक्षाजीवी साधु हूँ, दूसरो के घरो से जाकर, 
"ऊ सामने पात्र रखकर, उनके द्वारा दिया हुआ जो भी निर्दोष आहार विधिपूर्वक 
ने जाता है, वही मुझे सेवन करना है, तब मेरी जाति-कुल आदि का गे वहाँ 
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कितना हास्यापद होगा ? मेरे मुण्डित मस्तक पर या चेहरे पर फहाँ किसी जाति 
की तस्ती लगी होगी ? जो वस्तु सर्वया छोड दी है, और भयकर कर्मवन्ध का 
कारण है, उसे पुन व्यर्थ की अभिमानवृद्धि के लिए अपनाना कितनी मुर्ता है ?' 
इस प्रकार गहराई से जातिवाद की नि सारता का याथातथ्य स्वरूप समझकर जो 
जातिमद बिलकुल नही करता, वही सर्वज्ञोक्त मार्गानुगामी सच्चा साधु है । 


भूल 
न तस्स जाई व कुल व ताण, नन्नत्थ विज्जाचरण सुचिण्ण ॥ 
णिखम्म से सेवई5गारिकम्म, ण से पारए होइ विमोयणाएं ॥११॥ 


सर छाया 
न तस्य जातिइच कुल च त्राण, नान्यत्न विद्याचरण सुचीर्णम्‌ । 
निष्क्रम्य स सेवतेष्गारिकर्म, न स पारगो भवति विमोचनाय ॥११॥ 
अन्वयार्थ 
(सुचिण्ण विज्ञाचरण नज्नत्थ) अच्छी तरह आचरित ज्ञान और चारित्र के 
सिवाय (न तस्स जाई न व ताण) जाति आदि का मद करने वाले सावक की 
जाति, कुल या अन्य कोई भी पदार्थ रक्षा नही कर सकते । (णिवश्वम्म से अगारि- 
कस्म सेवई) जो मनुष्य प्रव्नज्या लेकर फिर मृहस्थ के कर्मो (सावद्यकर्मो) का सेवन 
करता है, (से विभोयणाएं पारएए ण होइ) वह अपने कर्मों को क्षय करके मुक्त होने 
में समर्थ नही होता । 
भावार्थ 


जाति और कुल मनुष्य को दुर्गति से बचा नही सकते | वास्तव में 
भली-माँति आचरण किए हुए ज्ञान और चारित्र के सिवाय अन्य कोई भी 
वस्तु मनुष्य की ससार से रक्षा करने समर्थ नही है । किन्तु जो मनुष्य दीक्षा 
लेकर फिर गृहस्थी के सावथ्य, आरम्भजन्य कामो में पड जाता है, वह अपने 
कर्मों को नष्ट करके बन्धनमुक्त होने में समर्थ नही होता । 

व्यास्या 

ज्ञान और चारित्न के सिवाय फोई भी वस्तु ससारपरिश्रमण से बचा नहीं सकती 

मनुष्य विविध प्रकार की योनियो और गतियो मे भटकता हुआ नाना प्रकार 
के असह्य दु खो को भोगता है, किन्तु वह सोचता है कि उच्च जाति या उच्च कुल 
धनादि दुर्गंति से या इन दु खो से मेरी रक्षा कर देंगे, लेकिन उसकी तमाम आशाओ 
पर पानी फिर जाता है, जब मौत उसके सामने आकर खडी हो जाती है। उस 
समय उस व्यक्ति के द्वारा आचरित ज्ञान और चारितन्र के सिवाय कोई भी सजीव 
या निर्जीव पदार्थ उसे उक्त दु खो यादुदुर्गति से बचा नही सकता । इसलिए शास्त्र- 
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कार जाति-कुलाभिमानी साधकों को लक्ष्य में लेकर कहते है - 'न तस्स जाई कुल य 
ताण, नज्ञत्य विज्जाचरण सुत्रिण्ण || आशय यह है, कि पालन किया हुआ श्र्‌ त- 


चारित्ररूप धर्म ही मनुष्य को दुगंति मे जाने से तथा विविध दु खो से बचा सकता 
है । इसे समझ-सोचकर यथोक्त धर्माचरण मे लगो, व्यरथं के जाति आदि के मद के 
नशे मे न बहो । यहाँ जाति और कुछ शब्द उपलक्षण है, दूसरे भी जो मद के स्थान 
हैं, वे भी दुर्गति या दु खो से रक्षा करने मे समर्थ नही है, यह जान लेना चाहिए । 
माता से उत्पन्न होने वाली जाति है और पिता से उत्पन्न होने वाला कुल है। श्र न- 
चारित्ररूप धर्म के सिवाय ये कोई भी रक्षा नही कर सकते, उक्त धर्म से हीन और 
ससारभ्रमण के कारणो वो अपनाने वाला जो पुरुष दीक्षा लेकर भी पुन ग्रहस्थी 
के आरम्म-समारम्भयुक्त कार्यो मे प्रवृत्त हो जाता है, वह गया-बीता साधक कर्मो के 
क्षय करने या कमेबन्धनो को काटने का अवसर मिलने पर भी न तो क्मेक्षय कर 
पाता है, न कर्मंबन्धनो को काटकर मुक्त हो पाता है। वह पुन चौरासी लाख जीव- 
योनियो मे भ्रमण करता है । 
मल पाठ 


णिक्किचणे भि _ सुलृहजीवी, जे गारव॑ होइ सिलोगगामी । 
आजीवभैय तु अबुज्कममाणो, पुणो पुणो विप्परियासवेति ॥१२॥ 
जे भासव * _ सुसाहुवाई, पडिहाणव होइ विसारए य । 
आगाढपण्णे सुविभावियप्पा, अज्ष जण पन्नया परिहवेज्जा ॥१३॥ 
एवं ण से होइ समाहिपत्त, जे पन्नव भिक्‍्खु विउक्कसेज्जा । 
अहवा«वि जे लाभमयावलित्त , अन्न जणं खिसति बालपन्नोे ॥१४॥ 
प्चामय चेव तवोमय च णिन्नामएु गोयमयं च भिकक्‍्लव | 
आजीवग चेव चउत्थमाहु, से पडिए उत्तमपोग्गले से ॥१५॥। 
एयाइ सयाइ विगिच घीरा, ण ताणि सेवति सुधीरधम्मा । 
ते सव्वगोत्तावगया महेसी, उच्च अगोत्त च गत्ति बयति ॥॥ १६॥। 
त॑ छाया 


निष्किचतो भिक्ष्‌ सुरुक्षजीवी, यो गौरववान्‌ भवति इलोककामी | 
आजीवमेतत्त्ववुध्यमान पुन पुनो विपर्य्यासमुपैति 


॥१२।। 
यो भाषावान्‌ भिक्षु सुसाधुवादी, प्रतिभानवात्‌ भवति विशारदइच | 
आगाउप्रज्ञ सुविभावितात्म', अन्य जन प्रज्ञया परिभवेत्‌ ॥१३॥। 
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एवं न स भवति समाघिप्राप्त य प्रक्ञावान्‌ भिक्षुव्यु त्कपेंतू.। 
अथवाडपि यो लाभमदावलिप्त , अन्य जन निन्दति ब्ालप्रज्ञ॒ ॥१४॥ 
प्रज्ञामद चैव तपोमद च, निर्नामयेद गोत्रमद च भिक्ष्‌ | 


आजीवग चेव चतुर्थमाहु , स पण्डित उत्तमपुद्गल स ॥१५॥ 

एतान्‌ मदान्‌ विविच्युवी रा, न तान्‌ सेवन्ते सुवी रधर्माण | 

ते सर्वंगोत्रापगता महषेय , उच्चामगोच्रा च गति ब्रजन्ति ॥१५॥ 
अन्वयार्थ 


(जे भिक्‍खू णिक्किचणे) जो भिक्षाजीवी साधु नि्किचन अर्थात्‌ अपरिय्रही 
है, भिक्षान्न से पेट भरता है, (सुलूहजीबी) जो रूखा-सूखा आहार करके जीता है, 
(जे गारव सिलोगगामी होइ) अगर वह अपनी ऋद्धि, रस और साता [ सुखसामग्री ) 
का गये (गौरव) करता है, तथा अपनी प्रशसा एव स्तुति की आकाक्षा रखता है, तो 
(आजीवमेय तु) तो ये सव (अकिचनता, रूक्षजीविता, भिक्षाजीविता आदि) गुण 
केवल उसकी आजीविका के साधन है । (अबुज्ञमाणों पुणो पुणो विष्परियासुवेत्ति) 
परमार्थ को जानने वाला वह अज्ञानी बार-बार ससार मे विपर्यास--सुख और सुगति 
की आशा के विपरीत जन्ममरणादि दु ख और दुर्गंति को प्राप्त करता है ॥१२॥ 

(जे सिक्‍खू भासव सुसाहुवादी) जो साधु भाषा विज्ञ है, सुन्दर-सुललित भाषा 
मे बोलता हे या हित-मित-प्रिय भापण करता है (पडिहाणव) ओऔत्पातिकी आदि 
प्रतिमाओ (वबुद्धियो) से सम्पन्न है, (विसारए होइ थ) भौर शास्त्रपाठो की सुन्दर 
व्याख्या एवं अनेक प्रकार से अर्थ करने में विशारद  निपुण है (आगाडपण्णे) तथा 
सत्य तत्त्व मे जिसकी वुद्धि प्रविष्ट है, (सुविभावियप्पा) धर्म की भावना से जिसका 
हृदय अच्छी तरह भावित है, वही सच्चा साधू है। परन्तु इतने ग्रुणो से युक्त होने 
पर भी जो (अज्न जण पन्चया परिहवेज्जा) इन गुणो के मद से ग्रस्त होकर दूसरे लोगो 
का अपती बुद्धि से तिरस्कार कर देता है, वह साधु नही है ॥१३॥ 

(जे पन्नव भिक्‍्खू विउक्कसेज्जा) जो साधु बुद्धिमान होकर जाति, बुद्धि आदि 
का गये करता है, (अहवा विजे लाससयावलित्त ) अथवा जो साप्रु अपने लाभ के 
मद मे उन्‍्मत्त होकर (अन्न जण खिसइ्ठ) दूसरे लोगो की निन्‍्दा करता है, ग्ग उन्हे 
झिडकता है, (से बालपन्ने समाहिपत्त न होइ) वह बाल-बुद्धि-मुर्ख समाधि आप्त 
नही करता ॥ १४।॥। 

(सिवखू थन्‍नामय चेव तवोसय च) साधु बुद्धि के (प्रज्ञा) गर्व को तथा तप 
के मद को, (गोयासय च) एव गोच के मद को (चवत्थ आजीवग चेव आह) और 
चौथा जो आजीविका का मद कहा है, उसको (णिन्नामए) तिलाजलि दे दे, त्याग 
दे। (से पडिए, से उत्तमपोग्गले) जो ऐसा करता है, वही पण्डित साधु है और वही 
ऊत्तम आत्मा है ॥१५।॥ 
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(धौरा एयाइ सथाई विगिच) धीर पुरुष इन मदस्थानो से अपने को हटाए--- 
दूर करे । (सुधीरधस्मा ताणि ण ऐ्ेवर्ति) सुधीरवीर वीतराग पुरुपो के गान-दर्शन- 
भारित्-धर्मे से युक्त साचक उन मंदस्थानो का सेवन नहीं करते | (ते सब्बगोत्ता- 
चगया महेसी) वे समस्त गोत्रों से अलग-अलग निर्लेप महपिगण (उल्‍5० अग्रोत्त र्भाति 
सच बयति) सर्योक्षच तथा ग्रोनांदि से बिलकुल रहित मोक्षगति को प्राप्त करते 
है ॥१६॥ है 

भावाथ 

जो साधक अपने पास एक कौडी भी नहीं रखता, अकिचन हे, भिक्षा 
से अपना निर्वाह करता है, तथा रूखा-सूखा आहार खाकर जीता है, इसके 
बावजूद भी यदि वह ऋद्धि, रस और साता का गये करता है, और अपनी 
स्तुति-प्रशसा की लालसा रखता है, तो उसके ये पूर्वोक्त गुण सिर्फ जीविका 
के साधन है। ऐसा परभमार्थ तत्त्व से अनभिज्ञ वह मृढ बार-वर ससार भे 
जन्म-मरण आधदिके दु खो और दुर्ग तति को प्राप्त करता है ॥१श।॥। 

जो साधु भाषा के गुण-दोषो तथा व्याकरण के नियमों का विज्ञ है 
तया मधुर, सुललित, हित, मित भाषा मे बोलता है, प्रतिभाओ (मौत्पातिकी 
आदि बुद्धियो) से सम्पन्त है, शास्त्रों के विभिन्न अर्थ और विश्लेषण करने में 
विजश्ञारद (निपुण), यथाथें तत्त्व में जिध्की बुद्धि प्रविष्ट है एव. धर्मभावना 


से जिसका अन्त करण भावित है, वही सुमाधु है । मगर जो इन ग्रुणो से युक्त 


होकर भी इनके मद मे अन्धा होकर दूसरो का तिरस्कार करता है, वह 
अविदेकी है ॥१३॥। 


जो साधु बुद्धिमानू होकर गवें करता है, अथवा जो अपने लाभ के 
मद से मत्त होकर दूसरे लोगो को बदनाम करता है या झिडकता है, वह 
अतत्वदश्षी मृढ समाधि प्राप्त नही कर पाता ॥१४॥ 


साधु भज्ञामद, तपोमद, गोत्रमद और आजीविकामद न करे । जो 
मंद नही करता है, 


का, वही पण्डित साधक है और सर्वश्रेष्ठ व्यक्तित्व का धनी 
,.. घीर पुरुष पूर्वोक्त मदस्थानो से अपने को अलग रखे, क्योकि सुधीर 
सर्वेज्ञ प्रभु के द्वारा उक्त ज्ञानदर्शनचारित्रहूप धर्म से युक्त साधक उन मद- 
स्थानो का सेवन नही करते । अत वे सब गोत्रो से रहित महर्षि होकर 
सर्वोच्च नाम गोन्नादि से बिलबुल परे मोक्षगति को प्राप्त करते है ॥१६॥ 


व्याख्या 
इतना उच्च त्याग होने पर भी मदत्याग न करने का फल 
११वीं गाया से लेकर १६वी गाथा तक से शास्त्रकार ने जाति आदि मदो 
के त्याग न करने पर उच्च से उच्च त्याग को भी निसार और निरर्थंक बताकर 
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जाति आदि मदो मे उन्मत्त त्यागी एवं क्रियाकाण्डी साधकवर्ग को साहस मरी 
चुनौती दी हें । कहाँ तो इतना ऊँचा त्याग हे कि पास मे एक कौडी भी नही रखता, 
बिलकुल अकिचन, मस्त और सिक्षा पर निर्भर एवं रूखा-सूखा आहार करने वाला 
अत्यन्त नि स्णह साधक और कहाँ इतना नीचा गिरा हुआ जीवन कि पूजा, सत्कार, 
प्रतिष्ठा, प्रशसा, प्रसिद्धि और नामना, कामना की तीन भूख लगी रहती है, हर 
समय और हर व्यक्ति के सामने अपने उच्च क्रियाकाण्डो और तपस्या की डीग हाँकी 
जाती है, तप-सयम के प्रभाव से जो भी कुछ लब्वि या सिद्धि प्राप्त हुई, उसे सुना- 
सुनाकर वार-वार गरवंपूर्वक कहा जाता है--मेरे इतने शिष्य-शिप्याएँ है, इतने 'मक्त 
है, इतनी सिद्धियाँ प्राप्त है, इतना वढिया आहार आदि देने को लोगो की होड लगी 
रहती है, इतनी सुख-शान्ति है, इतना आराम हे | ये सव डीग इसलिए हाँकी जाती 
है कि लोगो मे हमारी पूछ हो, लोगो की भीड हाथ जोड़ खडी हो, हमे भगवाव 
माने । किन्तु शास्त्रकार कहते है---'आजीवभेय ॥ ये सब क्रियाकाण्ड, तप, संयम 
आदि उसने आजीबिका के साधन बना दिये। सौंदेबाजी कर ली तप-सयम- 
साथना की । और फिर उसका नतीजा वया मिलेगा, ऐसी सौदेबाजी करने वाले 
को २ शास्त्रकार कहते है-'परुणो पुणो विप्परियासुर्वेति' | अर्थात्‌ जिस सुख, 
शान्ति और सुगति की आशा से ऐसा साधक इतनी कठोर साधना करता है, वह 
निशा मे परिणत हो जाती है, उसे दुर्गंति और दुखोका ही सामना करना 
पडेगा। वह बार-बार जन्म-मरण के चक्र मे धूमता रहेगा । 

कुछ त्यागी साधु ऐसे भी होते हैं, जो कई मापाओ के ज्ञाता होते हैं, उन 
भाषाओ के व्याकरण तथा गुण-दोपो को जानने मे निपुण होते है । लच्छेदार, मधुर, 
सुललित, प्रिय, हित, मित भाषा म भाषण करते है, इतना सुन्दर छठादार भाप 
देते है कि लोग आकपषित होकर वाह वाह कह उठते हैं। साथ ही वे इतने प्रतिभा- 
शाली होते है कि कोई भी व्यक्ति कैसा भी अटपटा अश्रश्न पूछें, उनके पास उत्तर 
तैयार रहता है । धर्मकथा करते समय वे श्रोताओ के चेहरो को देश्लकर उनके मनो- 
भावो को ताड जाते है। कौन, कैसा, किसका अनुयायी है ? इसे वे छुरन्त माप 
लेते है । इसके अतिरिक्त किसी भो शास्त्र की व्याख्या करने मे वें इतने सिद्धहस्त 
होते है कि नई-नई स्फुरणा के द्वारा नये-नये गहन अर्थो को खोल देते है, प्रत्येक शब्द 
का पुर्जा-पुर्जा खोल देते हैं । ही नही, सत्य तत्त्वो मे उनकी पनी तेज-तर्रार 
बुद्धि गहराई तक भ्रविष्ट हो जाती[है और धरममावना उनके मनमस्त्िष्क में लंबा 
भरी हुई है । किन्तु सोने की थाली के समान इतने सब ग्रुणो से युक्त होते हुए भी वें 
साधक थाली मे लगी हुई काँटेदार लोहे की मेखो के समान अभिमान के कॉाँटो से 
भरे होते है । वे वात-बात मे अपनी भापाविज्ञता और शास्त्रज्ञता के अभिमान को 
प्रकट करते रहते हैं। जब भी किसी सभा था घर्मेकथा में थे किसी जिज्ञासु या कुछ 


याथातथ्य * तेरह॒वाँ अध्ययन ६०७ 
विद्वानो को देखते है तो चट से कह उठते हे--' इन बुडबका का यहाँ क्या काम है ? 
ये बेकार आदमी हैं। इस पसूर्णो को क्‍या आता-जाता है ? है कोई मेरे से टक्कर 
लेने वाला विद्वान्‌ ? मेरे समान वक्ता होने में कई जन्म लेते होगे । मुझ-सा शास्त्रज्ञ 
हो तो आए मेरे सामने, अमी मै उसे निरुत्तर कर दूंगा ?' इस प्रकार वह महाभि- 
मानी बनकर दूसरो फा तिरस्कार करके अपनी सुसाधुता का दिवाला निकाल देता है । 
इततने सब साधुता के गुणो पर वह अपने हाथो से अभिमान की कालिख पोत देता है । 

भव सुन लीजिए, शास्त्रकार के हारा उन बौद्धिक अभिमान के दीवानो के 
लिए दिया गया निर्णय - 'एवं ण से होइ समाहिपत्त ” अर्थात्‌ जो प्रज्ञावान साधक 
समस्त शास्त्रो के अर्थ-ज्ञान मे दक्ष तथा तत्त्वज्ञान मे परिपक्व बुद्धि वाला होकर 
भी जो प्रज्ञाशाली साधक दूसरो का तिरस्कार, अपमान एव निन्‍दा, भरसंना करता 
है, अथवा लाभ के मद से उन्मत्त होकर जो अभावपीडित, या लामान्तराय कर्म के 
उदय से जिन भद्र साधको को उपकरण जादि की आवश्यकता होने पर भी मिलते 
नही । उनके सामने लाममद से गवित साथक सर्प की तरह फुकार उठता है---“भरे 


कगालो ! तुम्हे क्या मिलेगा ? तुम इतनी साधना करने पर भी अपना पेट नही भर 
सकते | विवकार है, तुम्हे एक वस्त्र या पात्र नहीं मिलता। मैं एक उपकरण 
चाहूँ त्तो दस मिल सकते है। निकालो, इन भिखमगे साधुओ को यहाँ से । इनको 
हम कहाँ तके ला-लाकर देंगे ? थे अपने-आप भिक्षा करके अपनी उदरपूत्ति करें या 
अन्य उपकरण लाएं ।” इस प्रकार अपने लाममद की डीग हांककर दूसरो का तिर- 
सकार या निन्दा करता है, झिडकता है, वह समाधिभाव फो नही पा सकता । 
समाधि ज्ञान-दर्शन-चारित्ररूप मोक्षमार्ग को कहते हैं अथवा धर्मध्यान को भी 
समाधि कहते हैं । 
इसके पश्चातू १५दी गाथा भे शास्त्रकार दे साधक जीवन भे अत्यन्त दुस्त्याज्य 
चार भ्रकार के मदो का उल्लेख करके इनका सर्वथा त्याग करने वाले साधक को 
पण्डित एवं उत्तम पुदूगल वाला यानी श्रेष्ठ व्यक्तित्व का घनी कहा है। वे चार 
ये है--(१) भज्ञामद, (२) तपोमद, (३) गोजसद एवं (४) आजीविकामद । प्रज्ञा 
मद वी व्याख्या पहले की जा चुकी है। तपोमद तपस्या करने का अहकार है। मेरे 
समान कोन तपस्वी है या मैं उत्कट तप करने वाला 


; हैं । इस प्रकार का मद तपोमद 
है । अपनी जाति, ऊँल, वश का गये करना---मैं अगुुक कुल का हूँ, मेरर कुल, जाति 
या वश बहुत ऊंचा है। अथवा मन में जात्यभिभान लाकर 


र दूसरे हीनजातीय का 
अपमान कर देना गोत्रमद है।आजीव का अर्थ है--आजीविका या जीवन की 
पलभूत आवश्यकताओ का सग्रह करना, जीवन निर्वाह के लिए आवश्यक पदार्थों 
दे करना । आहार-पानी तथा वस्त्रादि के लाभ का मद करना भी आजीवमद 
होता है। 


६०८ सूत्रकृताग सूत्र 


अन्त मे १६वी गाया में सुसाधु को इन सभी मदस्थानो से अपने आप को 
अलंग रखने का निर्देश किया गया हे । क्योकि प्रजादि वा मद ससार दाग कारण है। 
भत रत्नत्रयरूप धर्म जिनके रग-रग से रमा हुआ हे, वह सभी मदो था त्याग करके 
गोत्रादि के चक्कर से अपने को बिलकुल दूर रखकर ऊँचे उठ जाते है, महर्षि पद को 
प्राप्त करते हे और एक दिन ये सर्वोच्च गति (मोक्ष) को प्राप्त कर लेते हैं, जहाँ 
नाम, गोत्र, जाति आयु आदि सब समाप्त हो जाते हैं | 

स्‌ल 
भिवक्‍खू्‌ मुयच्चे तह दिट्ठधम्मे, गाम च णगर च अण प्पविस्सा | 
से एसण जाणमर्णेसणं च, अन्नस्स पाणस्स अणाणुमिद्धा ॥१७॥ 
सर॒ छाया 
भिक्ष॒मु दर्चस्तथा हृष्टधर्मा, ग्राम च नगर चानुप्रविध्य । 
स एषणा जानन्ननेषणा च, अज्नस्य पानस्याननुग्ृद्ध ॥९७ा। 
अन्वयार्थे 

(सुयच्चे तह दिदुठघम्मे भिक्‍खू) मृदर्च अर्थात्‌ उत्तम लेश्यावाला, धर्म को 
देखा-जाना (अनुमव किया) हुआ साधू (गाम णगर च्‌ अणुप्पत्तिस्सा) ग्राम और 
नगर मे भिक्षा के लिए प्रवेश करके (से एसण जाण अणेसण थे) वह »एषणा और 
अनैपणा को जानता हुआ (अन्नस्स पाणस्स अणाणुगिद्ध ) अन्न और पान मे गृद्ध 
(आसक्त) न होता हुआ शुद्ध आहार ग्रहण करे । 

भावा्थ 

प्रचास्त लेश्यायुक्त तथा घर्म को जीवन मे उतारा हुआ साधक भिक्षा 
के लिए गाँव या नगर मे प्रवेश करके सर्वप्रथम एषणा और अनैपणा का 
विचार दिमाग मे बिठाकर आहार-पानी मे अनासक्त होकर शुद्ध भिक्षा 
ग्रहण करे । 


व्य 

सुसाधु एषणा-अनेषणा का विचार करके शुद्ध भिक्षा ले 

साघु-जीवन मे अहिसा, अपरियग्रह एव अस्तेयन्नव की दृष्टि से शुद्ध, दोपवर्जित 
भिक्षा का बहुत बडा महत्त्व है । किन्तु साधु जिस दृष्टि से या जिन हिंसादि दोषो 
से बचने के लिए भिक्षाचरी करता है, अगर वह एपणीय-अनैपणीय, प्राह्म-अग्नाह्य, 
कल्पनीय अकल्पनीय आदि फा विचार न करे और जैंसे-तैसे, जो भी माल मिल 
गया पात्रों मे भर ले, तो वह हिसादि दोपो से बचने के बदले दोपों का भण्डार ही 
मर लाएगा । इसलिए शास्त्रकार एपणा-अनैषणा को जानने की सर्वश्रथम' प्ररणा 
देते हैं---'से एसण जाणमणेसण त्! । साबु को गाँव में सिक्षा के लिए अवेश के समय 
गवेषणा और ग्रहणैपणा दोनो का विचार करना यहाँ अपेक्षित है । इसलिए खात् 


यायातथ्य _तेरहवाँ अध्ययन कर 


हिदायत दे दी वि वह आहार पानी में गृद्विहिन होफर शुद्ध शिक्षा गहण करे। 
स्वविरकल्पी साधु १६ उद्गम के, १६ उत्पादना के और १० एपणा के, या थ२ 
दोषों से रहित भिक्षा ग्रहण करे, और जिनकलपी साधु सात प्रकार ती निक्षा मेरे 
* भ्रकार की भिक्षा का अभिग्रट और दो का ग्रहण कर ।" वह इस प्रकार है-- 
(१) , ६ जिस वस्तु के लेप से गृहस्थ के हाथ भर हो, वही लेना, (२) अस- 
सृष्ठा - जिस वरतु से हाथ को लेप न जगता हो, वह गूर्यी चीज लेना, जैसे सेके हुए 
चने आदि, (३) उद्धूता -गृहस्थ ने अपने खाने के लिए जो आहार वर्तन मे ले 
रखा हो, वही लेता, (४) अल्पलेपा जिस आहार में घी-तेल आदि का थोडा जेप 
हो, उसे लेना, (५) उद्यूहीता - परोसने के लिए जो आहार निकाला हो, उसे ही 
लेना, (६ ) अगहीता--परोससने से वचा हुआ आहार ही लेना, (७) उज्छ्षितघर्मा-- 
पक देने योग्य आहार लेना । इनमे से पिछली दो प्रकार की भिक्षा जिनकलपी साथु 
के लिए कल्पनीय है, शेप पाँच भिक्षाएँ अकल्पनीय । अथवा जो अभिग्नह है, उसके 
लिए वह एपणा है, शेप अनैपणा है । इस प्रकार एपणा-अनैपणा वा विचार दिमाग 
में बिठझाकर आहार आदि ग्रहण करे ! 

ऐसे सुसाधु के लिए यहाँ दो विशेषण प्रयुक्त हैं--मुयच्चे, दिद्ठघम्से | 
भुयच्चे का मृदर्च रूप होता ' हे, जिसका अर्थ हे--.प्रशस्त लेश्यायुक्त, दूसरा रूप 
पस्छत में मृतार्च होता है, जिसका अर्थ होता है जिसका शरीर मृतक को तरह 
है, याती वह शरीर पर से अपनी ममता इतनी हटा ले कि कोई उसे काटे, भारे तो 
भी सृतवत्‌ रहे, यथा किसी प्रकार का स्मानादि सस्कार न करे, शरीर-मिर 


पेक्ष रहे । 
दूसरा है हृष्टघर्मा, अर्थात्‌ जिसने धर्म को अपने जीवन मे उतार कर देख लिया है, 
अनुभव कर लिया है । 


सूल पाठ 
अर्रत रत ते अभिभूय भिक्‍ख्‌, बहुजणे वा तह एगचारो । 
एगतमोणेण वियागरेज्जा, एगस्स जतो गतिरागती य 


स॒ छाया 
अरति रति चाभिभूय भिक्षुबंह॒जनो वा तथेकचारी  । 
एकान्तमौनेन व्यागरणीयात्‌, एकस्य जन्तोगंतिरागतिश्च ॥१८॥ 
अन्वयार्थ 


(सिक्लू अरति रति व अभिभूय) साधु सयम मे अरुचि ओर असयम भे रुचि 


दा) 





१ सात प्रकार की भिक्षा--ससदृठभससद्ठा तह होति अप्यलेबवा थ ॥ 
उप्गहिया परगहिया उलज्म्ियश्रम्मा य सततिया ॥ 


श्ण्प सूत्रकरताग सूत्र 


अन्त मे १६वीं गाथा मे सुसाधु को इन सभी मदस्थानों से अपने आप को 
अलग रखने का निर्देश किया गया हे । क्योकि प्रजादि का मद ससार वा कारण है| 
अत रत्नतयरूप धम जिनके रग-रग मे रमा हुआ हे, वह सभी मदो वा त्याग करके 
ग्रोत्रादि के चक्कर से अपने को विलकुल दूर रखकर ऊँचे उठ जाते हैं, मह॒षि १द को 
प्राप्त करते है और एक दिन ने सर्वोच्च गति (मोक्ष) को प्राप्त कर चेते है, जहाँ 
नाम, गोत्र, जाति आयु आदि सब समाप्त हो जाते हैं । 
मल 
भिक्‍खू मुयच्चे तह दिटठधम्मे, गाम च णगर च अणुप्पविस्सा | 
से एसण जाणमणेसणं च, अन्नस्स पाणस्स अणाणुगिद्धा ॥श्णा 
स॒. छाया 
भिक्षुमु दर्चस्तथा हृष्टधर्मा, ग्राम च नगर चानुप्रविश्य । 
स एषणा जानझ्लनेषणा च, अन्नस्य पानस्थाननुगुद्ध ॥१छ। 
अन्वयाथे 


(सुयच्चे तह दिटठघम्मे भिक्‍ख्ू) मृदर्चे अर्थात्‌ उत्तम लेश्यावाला, धर्म को 
देखा-जाना (अनुमव किया) हुआ साधू (गास णगर च अणुप्पचिस्सा) ग्राम और 
नगर मे भिक्षा के निए प्रवेश करके (से एसण जाण अणेंसग च) वह »एषणा और 
अनैपणा को जानता हुआ (अन्नस्स पाणस्स अणाणुगिद्ध ) अन्न और पान मे गृद्ध 
(आसक्त) न होता हुआ शुद्ध आहार ग्रहण करे । 

भावार्थ 

प्रशस्त लेश्यायुक्त तथा धर्में को जीवन मे उतारा हुआ साधक भिक्षा 
के लिए गाँव या नगर मे प्रवेश करके सर्वप्रथम एषणा और अनेषणा का 
विचार दिमाग मे बिठाकर आहार-पानी मे अनासक्त होकर छुद्ध भिक्षा 
ग्रहण करे । 


च्य 

सुसाधु एषणा-अनेषणा का विचार करके भिक्षाले 

साधु-जीवन में अहिंसा, अपरिग्रह एवं अस्तेयन्रत की दृष्टि से शुद्ध, दोपवर्जित 
भिक्षा का वहुत बडा महत्त्व है। किन्तु साधु जिस दृष्टि से या जिन द्विसादि दोषों 
से बचने के लिए भिक्षाचरी करता है, अगर वह एषणीय-मनैषणीय, ग्राह्म-अग्नाह्म, 
कल्पनीय-अकल्पनीय आदि का विचार न करे और जंसे-तैसे, जो भी माल मिल 
गया पात्रों मे भर ले, तो वह हिसादि दोपो से बचने के बदले दोषो का भण्डार द्दी 
भर लाएगा । इसलिए शास्त्रकार एपणा-अनैषणा को जानने की सर्वश्रथम प्ररणा 
देते हैं---'से एसण जाणमर्णेसण चर । साथु को गाँव में भिक्षा के लिए प्रवेश के समय 
गवेषणा और ग्रहणैपणा दोनो का विचार करना यहाँ अपेक्षित है। इसलिए खास 
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केसिचि तक्‍्काइ अबुज्क भाव, खुद पि गच्छेज्ज असहृहाणे । 
आउस्स कालाइयार वधाए, लद्घधाणुमार्ण य परेसु अदठे ॥२०॥ 
कम्स च छुद च विगिच घीरे, विणइज्ज उ सब्वओ आयभ्ाव | 
र्वेहि लुप्पति भयावहेंहि, विज्ज गहाय तसथावर्रेंहि ॥२१॥। 
ने पृषण चेव सिलोयकामी, पियमप्पिय कस्सइ णो करेज्जा । 
सब्बे अणट्ठे परिवज्जयते, अणाउले य अकसाइ क्षिक्खू.._ ॥२२॥। 
सस्कृत छाया 

स्वय समेत्याध्यवाभपि श्र्‌ त्वा, भाषेत धर्म हितक प्रजानाम्‌ । 

ये गहिता सनिदानप्रयोगा , न तान्‌ सेवन्ते सुधीरधर्माण ॥१8॥ 

केषाचित्तर्कंणाध्वुद्ध वा भाव क्षुद्रत्वमपि गच्छेदश्रद्‌दधान । 

आयुष कालातिचार व्याघात, लब्धानुमानशच परेष्वर्थान्‌ ॥२०॥ 


कर्म च॒ छल्दरच विवेचयेद्‌ धी रो, विनयेत्त, सबंत आत्मभावम्‌ । 
रूपेलु प्यन्ते भयावहैविद्वान्‌ गहीत्वा त्रसस्थावरेम्य 


॥२१॥ 

न पूजन चेव इलोककामी, प्रियमप्रिय कस्यापि नो कुर्यात्‌ । 

सव॒निनर्थान्‌ परिवजंयन्‌, अनाकुलदचाकषायी भिक्ष्‌ ॥२२॥ 
अन्वयार्थ 

(सय समेच्चा) अपने आप धर्म को जानकर (अदुवाधि सोच्चा ) अथवा दूसरे 


से सुनकर, (पयाण हियय घम्स भासेज्जा) प्रजाओो (जनता ) के लिए हितकारक धर्म 
का भाषण करे | (जे गरहियासणियाणप्पओगा) जो कार्य निन्‍य है अथवा जो कार्य 
निदान (सासारिक फलाकाक्षा) की प्राप्ति के लिए किये जाते हैं (सुधोरधम्मा तााणि 


ण सेवति) सुधीर बीतरागधर्म के अनुयायी ऐसे अकरणीय कार्यो का सेवन नही 
करते ॥१९॥। 


(केसिचि भाव तककाइ अबुज्स) कुछ लोग ऐसे होते है, जिनके भावों ( 

े न्‍ अभि- 
प्रायो) को अपनी तकंबुद्धि से न समझा जाय तो वे असदइ॒हाणे 

उस उपदेश पर श्रद्धा न करके क्षुद्रत 2९ + रथ का 


! (क्रोध) पर उतर आभाते है । (आउत्स काला- 
इयार वधाए) तथा वह उपदेश देने वाले को दीघेकालिक आयु क भी आना 
पहुचाकर घटा सकता है, अर्थात्‌ उसे मार भी सकता है । (लद्घाणसाणे परेसु अटठे) 
कट साधु अनुभान से दुसरो का अभिप्राय (भाव, जानकर फिर धर्म का उपदेश 

॥२०॥ 


(धी३ कम्मस चल छद च बिशिच) 


घीर साधक श्रोता के 
अभिभाय को सम्यक्‌ प्रकार से जात 2 परत): 


ले, फिर (सब्बओ आयभाव 5 थि ज) 


६१० सूच्रकृताग सूत्र 


को दवा या त्याग कर (बहुनणे वा तह एगचारी) बहुत लोगो के साथ रहता हो या 
अकेला रहता हो, (एगतमोणण वियागरेज्जा) एकमात्र मौन - मुनिधर्म--सयम से 
अविरुद्ध- सगत हो, वही कहे । (एगस्स जतो गतिरागती य) यह ध्यान रखे कि 
प्राणी अकेला ही परलोक मे जाता है और अकेला ही आता ह । 
थ 
मुनि असयम मे दिलचस्पी और सयम मे अरुचि न दिखाएं, वह 
अपने सघाटक या गच्छ से अनेक मुनियो के साथ रहता हो, या अकेला ही 
रहता हो, सिर्फ ऐसी ही बात कहे, जिससे मुनिधघर्म मे आँच न आए, तथा 
यह ध्यान रखे कि जीव अकेला ही परलोक मे जाता है और अकेला ही 
आता है। 
व्याख्या 
साधु के लिए साधना के कुछ सूत्र 
साधु कई बार अनेक परीपही या उपसर्गो अथवा आफतो से घिर जाने पर 
कठोर सयमचर्या से ऊब जाता है और तपाक से कह बेठता है या सन ही मन 
सोचता हे--'क्या ही अच्छा होता, मैं भी स्वच्छन्द विचरण करता । इस साधु-जीवन 
मे तो इतनी पावन्दी हैं कि कही स्वतत्र जा-आ नही सकते, चलचित्र नही देख सकते, 
इन्द्रियो के विपयो को खुलेजाम मनमाना सेवन करना क्या बुरा है ?” इस प्रकार 
असयम के तूफानी और सयम विध्वसक विचार आ जाएँ, यानी अशुभ कर्मोदय से 
असयम के प्रति रुचि जग उठे, प्रबल झुकाव होने लगे, और सयम के प्रति निष्ठा 
शिथिल होने लगे, अरुचि होने लगे, सयम को छोड छिटका देने कौ मन मे हुक उठे, 
तो शास्त्रकार कहते है--..'अर्रात रति त्ञ अभिभूय । आशय यह है, कि 
विपरीत विचार आने लगे तो साधु ससार के स्वभाव तथा नरक तियंज्चगतियों के 
दु खो के सम्बन्ध मे गहराई से सोचे कि इस प्रकार के विपरीत विचारों से घोर 
” ज्धन होता है, इसी असयम के ये ससारस्थ नाना जीव अनेक गतियो 
मे गमनागमन करते हैं और अनेक घोर दुख पाते है। क्या मैं भी साधु होकर, 
मोक्ष का यात्री होकर फिर असयम में पडकर ससार-यात्री बनूँगा ” इस प्रकार 
चिन्तन करके वह असयम मे रति व सयम मे अरति का झटपट त्याग कर दे | यदि 
पुवसस्कारवश कभी असयम मे रुचि और सयम मे अरुचि पैदा हो जाय तो उसे 
भी ज्ञानबल से दबा दे और निष्ठापूर्वक सयम का पालन करे | 
सूल 
सय समेच्चा अदुवाउवि सोच्चा, भासेज्ज धम्म हियय पयाण । 
जे गरहिया सणियाणप्पओगा, ण ताणि सेवति सुघो रघम्मा ॥१६॥ 
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केसिचि तक्‍काइ अबुज्क भाव, खुद पि गच्छेज्ज असहृहाणे । 
आउस्स कालाइयार वधाए, लद्घधाणुमाण य परेसु अटठे_ ॥२०॥ 
कम्स च छद च विगिच धीरे, विणइज्ज उ सब्वओ आयशभ्नाव | 
रर्वेहि लुप्पति भयावहेहि, विज्ज गहाय तसथाबररेंहि ॥२१॥ 
न पुयषण चेव सिलोयकामी, पियमप्पिय कस्सइ णो करेज्जा । 
सब्वे अणट्ठे परिवज्जयते, अणाउलें य अकसाइ भिक्‍खू. ॥रश्शा 
सस्कृत छाया 

स्वय समेत्याध्यवाअपि श्र्‌ त्वा, भाषेत धर्म हितक प्रजानाम्‌ । 

ये गहिता सनिदानप्रयोगा , न तान्‌ सेवन्ते सुधीरधर्माण ॥१६॥ 

केषाचित्तकेणाउ्बुद्ध वा भाव, क्षुद्रत्वमपि गच्छेदश्रदृदधान ।॥ 


आयुष कालातिचार व्याधात, लब्धानुमानश्च परेष्वर्थान्‌ ॥२०॥। 
कर्म च छन्दरच विवेचयेद्‌ घी रो, विनयेत्त सर्वत आत्मभावम्‌ । 


रूपैलु प्यन्ते भयावहैविद्वान्‌ गृहीत्वा त्रसस्थावरेम्य ॥२१। 

न पूजन चेव इलोककामी, प्रियमप्रिय कस्यापि नो कुर्यात्‌। 

सर्वोननर्थान्‌ परिवर्जेयनू, अनाकुलइचाकषायी भिक्षु ॥२२॥। 
अन्ययार्थ 


(सय समभेज्चा) अपने आप धर्म को जानकर (अदुबायि सोच््चा) अथवा दूसरे 
से सुनकर, (पयाण हियय घम्म भासेज्जा) प्रजाओ (जनता ) के लिए हितकारक घ॒र्म 
का भाषण करे। (जे गरहियासणियाणप्पओगा) जो कार्य निनन्‍्ध है अथवा जो कार्ये 
निदान (सासारिक फलाकाक्षा) की भ्राप्ति के लिए किये जाते हैं (सुधीरधम्मा ताणि 


ण सेवलि) सुधीर वीतरागधर्म के अनुयायी ऐसे अकरणीय कार्यों का सेचन नही 
करते ॥१६॥ 


..._ (केसिचि भाव तबकाइ अबुज्झ) कुछ ज्ञोग ऐसे होते हैं, जिनके मावो (अभि- 
प्रायो) को अपनी तर्क॑बुद्धि से न समझा जाय तो वे (असदृहाणे खुदद॒पि गच्छेज्ज) 
उस उपदेश पर श्रद्धा न करके क्षुद्रता (क्रोध) पर उतर आते हैं । (भाउत्स काला- 
इयार वधाए) तथा वह उपदेश देने वाले की दीघेकालिक आयु को भी आघात 
उह्चाकर घटा सकता है, अर्थात्‌ उसे मार भी सकता है । (लद्धाणुमाणे परेसु जद॒ठे) 
इसलिए साधु अनुमान से दूसरो का अभिप्राय (भाव | - 


* जानकर (रु 
सकल रफिर धर्म कः उपदेश 


नर 
ही महक फम्भ व छद व्‌ विशिच) धीर साधक श्रोता के कमे (आचरण) एव 


भम्यक्‌ प्रकार से जान ले, फिर (सब्बशो आयकाव 5 विणइज्ज) 


ध्श्र हवा दे 


श्रोताओं के मिथ्यात्व आदि को सर्वेथा या सव तरह से दूर करे। (भयावहेहि 
सुवेहि लुप्पति) तथा उन्हे यह समझाए कि सुन्दरियों आदि के रुप अत्यन्त भयावह 
(खतरनाव) है, इनके निम्मित्त से रूप मे लुब्ध जीव नप्ट हो जाते है । (विज्ज गहाय 
तसथावरेंह) इस प्रकार विद्वान्‌ पुरुष श्रोत्राओ (दूसरो) का अभिश्राय जानकर त्रस- 
स्थावर जीवों का जिससे कल्याण हो, ऐसा धर्मोपदेश दे ॥२१॥। 

(न पुयण चेव सिलोयकामी) साधु वर्मोपदेज से अपनी पूजा और स्तुति की 
वाछा न करे, (पियमप्पिय कल्सइ णो करेज्जा) कोई सुने, न सुने या उपदेश पर अमल 
करे, न करे वह किसी के प्रति राग (प्रिय) या अधिय (हप) न करे, या भला-डुरा 
न करे | (सब्वे अ _ परिवज्जयते) साधु इन समस्त अनर्थों (अहितकर बातो को 
छोडता हुआ, (अणाउले अकसायी भिवखू) आऊकुलनारहित एवं कपायरहित होकर 
धर्मोपदेश दे ॥२२॥। 

पथ 

अपनी बुद्धि से स्वय धर्म को जानकर अथवा दूसरे से सुनकर जनता 
के हित के लिए घममें का उपदेश दे, तथा जो कार्य निन्दित है, अथवा जो 
कार्य सासारिक फल भोगो क्री इच्छा से किये जाते है, सुधीर पुरुषो के घमे 
से युक्त साधक उनका सेवन नही करते ॥१ ६।॥। 

अपनी तके-वितकेयुक्त बुद्धि से दूसरों का अभिप्राय चे समझकर उपः 
देश देने से कदाचित्‌ वे उस उपदेश पर अश्रद्धा उत्पन्न करके झुद्गता (क्रोधा- 
चेश) पर उतर आते है, तथा उपदेश देने वाले की दीर्घकालिक आयु को 
चोट पहुँचाकर खत्म भी कर सकते हैं ! इसलिए साधु अनुमान से दुसरो 
का अभिप्राय जानकर डी घर्मोपदेश दे ॥२०॥। 

घीरपुरुष श्रोताओं के कम (कार्य) और अभिप्राय जानकर ही धममें 

का उपदेश दे। तथा उपदेश के द्वारा सुनने वालों के मिथ्यात्व आदि को 
सब तरह से दूर करे ) उन्हे समझाए कि सुन्दरियो आदि का रूप भयानक 
(खतरनाक) है, उसमे लब्ध जीव अपने प्राणो से हाथ धो बैठते है । इस 
प्रकार विद्वान्‌ पुरुष धर्मसभा मे उपस्थित लोगो का अभिप्नाय जानकर नेस- 
स्थावरो के लिए हितकर उपदेश दे ॥२१॥! 


साधु घर्मोपदेश के होरा अपनी पूजा (सत्कार) और स्तुति (प्रशसा) 
की कामना न करे, तथा उपदेश सुनने, । सुनने या उपदेश पर अमल करने, 
किसी का भला बुरा न करे, या 


न करने वाले से खुश या नाराज न होकर क्कि 
किसी पर राग-ढं ष न करे। पूर्वोक्त सभी अनर्थो (अ 
देकर साधु आकुलता एवं कषाय से रहित होकर धर्मोपदेश दे 7१२ 


याथातशथ्य तेरह॒वाँ अध्ययन ६्र्‌रे 


च्य 
साधु धर्मोपदेश देने से पहले और पीछे क्या सोचे " 
१९वी गाथा से लेकर २२वी गाथा तक शास्त्रकार ने बताया है कि घर्मोप- 
देश देने वाले की योग्यता तथा धर्मोपदेश देने से पहले क्या-क्या सावधानों रखनी 
चाहिए ? धर्मोपदेश किस प्रयोजन से देता चाहिए, किस प्रयोजन से नही ? वास्तव 
मे धर्मोपदेशक का काम बहुत बडी जिस्मेवारी का है, अगर धर्मोपदेशक जनता को 
शासन सिद्धान्तविपरीत, अहितकर, कामोत्तेजक, क्रोधोत्तेजक, या अभिमानवर्धक 
अथवा सावद्य प्रवृत्तिप्रेरक उपदेश दे बैठता है तो उसका नतीजा बहुत बुरा आता है। 
श्रोताओ मे कई बार घर्मोपदेशक के द्वारा उत्तेजना फैला दी जाती है अथवा उसके 
उपदेश से क्रोध का उफान श्रोताओ मे भा जाता है, वे आपस मे लडने-भिडने 
और तू-तू-मैं-मै करने पर उतारू हो जाते है, कई दफा अगर उपदेशक श्रोताओं के 
चेहरो पर से या उनकी चेष्टाओ पर से उनके मनोभावों को नहीं पढता है, और 
ऊटपटाँग बोल देता है, तो अश्रद्धालु व्यक्ति के सन में उसकी भयकर प्रतिक्रिया 


होती है, वह्‌ वक्ता पर सहसा हमला भी कर बैठता है, कई बार उसकी जान लेने 
पर उतारू हो जाता है । 


इसलिए धर्मोपदेशक का उत्तरदायित्व है कि वह जिस धर्म का उपदेश जनता 
को देना चाहता है, वह उपदेश उस देश-काल के अनुकूल है या नही ? उस उप- 
देश को पचाने या जीवन मे उतारने की उपस्थित श्रोताओ मे पात्रता या शक्ति है 
या नही ? इन सब वातो पर भलीमाौँति विचार करके वह जनता अथवा प्राणियों 
के लिए कल्याणकर श्रुतचारित्ररूप धर्म का उपदेश दे। धर्मोपदेशक को दूसरे के 
उपदेश के बिना ही स्वय समझकर अर्थात्‌ ससार चार गति वाला है, मिथ्यात्व 
अविरति, प्रमाद, कपाय और योग, ये पाँच कर्मे-बन्ध के और परम्परा से ससार के 
कारण हैं, मोक्ष समस्त कर्मक्षयरूप है, सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्र ये रत्नत्रय मोक्ष 
के कारण है--ये और ऐसी बातो को अपने आप जानकर था अन्य आचाये आदि से 
सुनकर साधु भव्य जीवो को श्र्‌ तचारित्ररूप धर्म का उपदेश दे | 
धघर्मोपदेशक को दूसरो को उपदेश देने से पहले स्वय अपने जीवन मे जो 
निन्दित, गहित, सावद्य और दोपयुक्त बाते हो, उन्हे निकाल देना चाहिए। जैसे 
सिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग, तथा हिंसा, झूठ, चोरी, आदि पाप तथा 


कुव्यसन आदि वाते निन्ध हैं। इन निन्दनीय बातो का त्याग त्तथा घर्मकथा आदि 
श्रवृत्तियाँ, निदान यानी पूजा, सत्कारः 


'अतिष्ठा या अन्य साधारिक वस्तुओ को प्राप्ति 
की आशा से नही करनी चाहिए । इन निन्‍्य या अकरणीय बाती का त्याग करने 
पर ही श्रोताओं पर उसके धर्मोपदेश का प्रभाव पड सकता है। 


&ै ४ सूत्रकृताग सूत्र 


साथ ही धर्मोपदेशक को पूर्वोक्त चातो की सावधानी रखकर ही अपना उप- 
देश शुरू करना चाहिए, अन्यथा लेने के बदले देने पड सकते है। शास्त्रकार ने 
निम्नोक्त € वातो की सावधानी की ओर घर्मोपदेशक का ध्यान खीचा है--- 

(१) तकंयुक्त बुद्धि द्वारा श्रोताओ के मनोभावों को पहले जान ले, (२) अनु- 
मान से दूसरो का अभिप्राय जानकर घर्मोपदेश शुरू करे, (३) वह श्रोताओ के कर्मो 
(कारनामो, लवुकर्मी या गुरुकर्मी अथवा उनके कार्यों) तदा अभिप्रायो को भलीमाँति 
जान ले, (४) वह पहले श्रोत्ताओ को ऐसा उपदेण दे, जिससे कि उनका मिथ्यात्व 
सर्चंथा टूर हो, (५) सुन्दरियों के रूप भे आततक्त होना, अपने मयकर विनाश को 
न्‍्यौता देना है इस वात को श्रोताओ के दिमाग में ठसाकर उनकी रूपादि विपयो के 
प्रति आसक्ति हटाए, (६) जिससे त्रसस्यावर जीवो का कल्याण हो, ऐसा धर्मोपदेश 
ठे, (७) पूजा, सत्कार, प्रतिष्ठा, प्रशसा एव नामना-कामना आदि प्राप्त करने की 
दृष्टि से धर्मोपदेश न दे । (८) कोई सुने या न सुने, आचरण करे या न करे धर्मोप- 
देशक साधु को किसी पर राग-दंप रखकर किसी का भला-बुरा या प्रिय-अप्रिय नही 
करना' चाहिए, (€) समस्त अनर्थों को छोडकर साधु शान्त, अनाकुल एवं कपाय- 
रहित होकर धर्मोषदेश करे | 

कभी-कभी ऐसा होता है कि मिथ्याहप्टियो की अन्त करणतृत्ति दुष्ट होती है । 

मान लो, धर्मोपदेशक ने कुतीथिको साधु-दं पियो को जाने-समझें बिना उतकी गलत 
मान्यताओ का जोर से खण्डन कर दिया, इस पर वह कुतीथिक तिलमिला उठेगा, 
उसके मन मे उसकी भयकर प्रतिक्रिया जागेगी, अश्वद्धावश वह उस साघु के भ्रति 
कुद्ध होकर साधु पर प्रहार आदि अनिष्ट कर है। जैसे पालक पुरोहित ने 
सस्‍्कन्‍्दकाचार्य का अनिष्ट किया या। अत घर्मोपदेशक को बहुत सोच-समझकर 
पुरुष-विशेय को जानकर धर्मोपदेश करना चाहिए। उसे यह देखना चाहिए कि 
कौन किस मत पथ का अनुयायी है? किसे देव या गुरु मानता है ? यह मताग्रही 
है या सरल है ? बिना देखे-समझे उपदेश देने का क्या नतीजा आने की सम्मावना 
है ? इस सम्बन्ध मे पहले बताया जा चुका है। वस्त्र-पात्र आदि के लामरूप पूजा की 
इच्छा तथा प्रशसा की कामना तप, सयम, ज्ञान आदि में तो बाघक है ही, धर्मो- 
पदेश करने मे भी बाधक है । साधु इनसे निरपेक्ष रहे। सभी श्रकार के अनर्थों 
(जो कि याथातथ्य के विपरीत हैं) से साधक दूर रहे। श्रोवा को प्रिय लगने 
वाली रा. ॥, स्त्रीकथा, विकथा, छलितकथा अथवा सावद्य भ्रवृत्तिश्रेरक कथा है, 
तथा अप्रियकथा है--उस सम्प्रदाय, देव, गुरु की निन्‍्दा। इन दोनो शभ्रकार की 
प्रिय-अप्रिय कथाओ से साधू दूर रहे । और सब बातें स्पष्ट है । 


याथातथ्य तैरहवाँ अध्ययन ६१५ 


मल पाठ 
आहत्तहीयं समुपेहमाणे सब्वेहि पार्णेह णिहाय दड 
णो जीविय, णो मरणाभिकखी, परिव्वएज्जा वलयाविमुक्के ॥॥२३।॥। 


त्ति बेमि॥ 
सस्‍्कृत छाया 
याथातथ्य समुल्प्रेक्षमाण , सर्वेषु प्राणिपु तिधाय दण्डम्‌ े 
नो जीवित, नो मरणाभिकाक्षी, परित्रजेदु वलयादु विमुक्त ॥रशा 
इति 9 ७ 
अन्वयार्थ 
(आहत्तहोय सधुपेहमाणे ) साधु याथातथ्य (सत्य)--वास्तविक रूप से स्‍्व- 
परसमय को भलीभाँति._ ता हुआ, (सब्बेह पार्णेह बडे णिहाय) समस्त प्राणियों 
को दण्ड देना छोडकर (णो जोतिय, णो मरणामिकसखी) अपने जीवन-मरण की 
आकाक्षा न करके (वलयाःविमुक्के परिव्यएज्जा) माया से विमुक्त होकर अपने सयम 
मे प्रगति करे । 
भावार्थ 
साधु याथातथ्य रूप से स्वपरसमय को या सत्य धर्म को भलीभाँति 
देखता हुआ, सब प्राणियो को दण्ड देना छोडकर अपने जीवन-मरण से निर- 
पेक्ष होकर माया से मुक्त होकर सयमाचरण मे' उद्यत रहे । 
व्याख्या 
यायातथ्य (सत्य) धर्म का प्राणप्रण से पालन करे 
अव शास्त्रकार इस अध्ययन का उपसहार करते हुए याथातथ्य (सत्य) धर्म 
या स्वपरसिद्धान्त को मलीभाँति जानकर सत्यधर्म पर मरणपय॑न्त डटे रहने की 
प्रेरणा देते हैं। साधु पर बहुत बडी जिम्मेदारी है कि वह स्वय याथातथ्य दर्शनादि 
को समझे, लोगो को सही ज्ञानादि की प्रेरणा दे, तथा धर्म, मार्ग और समवसरण 
नामक पूर्वोक्त तीन अध्ययनों मे उक्त तत्त्वों पर विचार करके अथवा सूचरानुरूप 
सम्यक्त्व एव चारित्र का विचार करके, उत्तम अनुष्ठान मे सलग्न रहे । मरने-जीने 
की परवाह न करे। अपितु प्राण जाने पर भी धर्म का उललघन न करे | साधु का 
कलेंन्य है कि वह असयम के साथ या चसस्थावर प्राणियो का हनन करके चिरकाल 
तक जीने वी इच्छा न करे और न परीपह-उपसर्ग आदि से पीडित होकर या रोग, 


६९१६ सुश्रकृतांग सूत्र 


शोक, चिन्ता, आफत आदि से दु खी होकर वेदना को न सह सकने के कारण आग 
मे जलकर, जल में ड्वकर या अन्य किसी प्रकार से आत्महत्या करके मरने की इच्छा 
न करे। अर्थात्‌ जीवन-पम्रृत्यु दोनो मे सम रहे। मोह या भाया से मुक्त होकर 
सयमानुष्ठान मे डटा रहे। 'स्ति' शब्द समाप्ति सूचक है, 'बिमि” का अर्थ पूर्व- 
चत्‌ है ! 

सुत्रुकृतागसुत्र का तेरहवाँ याथातथ्य नामक अध्ययन अमर-सुख-बोधिनी 
व्याब्या सहित सम्पूर्ण । 


॥ याथातथ्य नासक तेरहवाँ अध्ययन समाप्त ॥॥ 


ग्रन्थ : चौदहवों अध्ययन 


अध्ययन का सक्षिप्त परिचय 
तेरहवें अध्ययन 'याथातथ्य' की व्याख्या की जा चुकी है। अव चोदहवें अध्ययन 
की व्याख्या प्रारम्म की जाती है। तेरहवें अध्ययन मे शुद्ध (यातातथ्य) ज्ञान, दर्शेन, 
चारित्र और विनय का निरूपण किया गया है, किन्तु ज्ञानादि तभी शुद्ध और निर्मल 
रह सकते हैं, जबकि वाह्य और आभ्यन्तर सभी प्रकार के ग्रन्थों (गाँठो) का त्याग 
किया जाय, और पग्रन्थसमूह का परित्याग भी ग्रन्थ को जानने से होता है, अत 
इस अध्ययन मे उस 'प्रन्थ का स्वरूप वताकर [_ परित्याग करने की प्रेरणा 
दी गई है। इसीलिए इस अध्ययन का नाम 'प्रत्यं रखा गया है। नियुंक्तिकार के 
अनुसार ग्रन्थ का सपमान्यतया अर्थ 'परिग्रह होता है। ग्रन्थ के दो प्रकार है--- 
बाह्मग्रन्थ औौर आम्यन्तर ग्रन्थ । वाह्ग्रन्य के मुख्य १० प्रकार है--( १) क्षेत्र, 
(२) वास्तु, (३) धन-धान्य, (४) ज्ञातिजन व मित्र या द्विपद-चतुष्पद, (५) वाहन, 
(६) शयन, (७) जासन, (८) दासी-दास, (६) स्वर्ण-रजत, (१०) विविध साधन- 
सामग्री । इन दस प्रकार के बाह्म ग्रन्थो मे मुर््छा रखना ही वास्तव मे ग्रन्थ है। 
आभ्यन्तर ग्रन्थ के मुख्यतया १४ प्रकार है--(१) क्रोध, (२) मान, (३) माया, 
(४) लोभ, (५) राग-मोह, (६) हेप, (७) मिथ्यात्व, (८) कामाचार (वेद), 
(६) मसयम में रुचि (रति), (१०) सयम में अठचि (अरति), (११) विकारी 
हास्य, (१२) शोक, (१३) भय और (१४) जुगृप्सा (घृणा) । 
जो इन दोनो प्रकार के ग्रन्थो से रहित है, अर्थात्‌--जिन्हे इन दोनो प्रकार 
के प्रन्यो से लगाव या आसक्ति नही है, तथा जो सयममाग्गे की प्ररूपणा करने वाले 
आचाराग आदि ग्रन्थो का अध्ययन करते हैं, वे शिष्प कहलाते है। शिष्य दो 
प्रकार के होते हँ---दीक्षाशिष्प गौर शिक्षाशिष्य । जो दीक्षा देकर शिष्य बनाया 
जाता है, उसे दीक्षाशिष्य कहते है, और जो आचाराग आदि सुन्नो की शिक्षा 
देकर शिष्य बनाया जाता है, उसे शिक्षाशिष्य कहते हैं। जो शिक्षा को ग्रहण करता 
है, उसे शैक्ष या शैक्षक कहते हैं। इस अध्ययन मे शैक्षक तथा उसकी शिक्षा के 


सम्बन्ध भे कहा गया है। शिष्य की तरह आचार्य या ग्रुरु के भी दो भेंद हैं--- 
दीक्षा देने वाला, दूसरा शिक्षा देने वाला, अर्थात्‌ दीक्षागुरु और शिक्षागुरु । बा; 


शिक्षा लेने और तदनुसार आचरण करने की अपेक्षा, तथा मूलगुण-आसेवना 
६१७ 
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(आचरण) और उत्तरगुण-आमेवना के भेद से शिक्षा-शिप्य के भी दो अथवा 
अनेक भेद होते है, इसी प्रकार शिक्षागुरु के भी दो या अनेक भेद होते हैं । 


प्रस्तुत अध्ययन में यह बताया गया हे कि स्रन्थत्यागी शिक्षाशिष्य (शक्षक) 
और शिक्षागुरु कैसे होने चाहिए ? उन्हे कंसी प्रवृत्ति करनी चाहिए ? उनके क्‍्या- 
क्‍या दायित्व और कतंव्य है ? इन सब बातो के सम्बन्ध मे सक्षेप मे २७ गाथाओ 
द्वारा इस अध्ययन में निरूपण किया गया है। 


अत इस अध्ययन की प्त प्रथम गाथा इस प्रकार है--- 


सूल 
गंथ विहाय इह सिक्खमाणो, उट्ठाय सुबभचेर वसेज्जा | 
ओवायकारी विणय॑ं सुसि ', जे छेय विप्पमाय न कुज्जा ॥१॥ 
स॒ त॑ छाया 
प्रन्थ विहायेह शि ण , उत्थाय सुब्रह्म चर्य वसेतृ | 
अवपातकारी विनय सुशिक्ष तू, यदछेंको विप्रमाद न कुर्यातू ॥१॥ 
अन्चयार्थ 

(इह) इस लोक मे (गय विहाय) वाह्य और आम्यन्तर सभी प्रकार के 
प्रन्‍्थो (परिग्रहो) का त्याग करके (सिक्खमाणों) मोक्षमार्ग श्रतिपादक शास्त्रों का 
प्रहेण, अध्ययन और आसेवन (आचरण) रूप से गुरु से सीखता हुआ साधक (उट्ठाय) 
प्रश्रज्या लेकर (सुबभचेर बसेज्जा, उत्तम प्रकार के ब्रह्मचर्य का अच्छी तरह पालन 
करे, जीवन मे बसा ले--रमा ले। (ओवायकारी विणय सुसिक्खे) तथा आचार्य 
या गुरु के सान्नमिष्य मे यथा उनकी आज्ञा मे रहता हुआ शिष्य विनय का प्रशिक्षण 
(अभ्यास-तालीम) ले । (जे छेय विप्पमाय न कुज्जा) जो साधक सयम के अनुष्ठान 
मे दक्ष है, वह सयम या मुनिधर्म के पालन भे कदापि प्रमाद न करे | 

भावार्थ 

इस लोक मे बाह्य-आभ्यन्तर समस्त ग्रन्थों (परिग्रहों) का त्याग 
करके भ्रहण एव आसेवनरूप पते शास्त्रों को सीखता हुआ शिक्षादिष्य 
प्रश्नज्या लेकर उत्तम प्रकार के ब्रह्मचययं का पालन करे तथा आचार्य या 
गुरु के चरणो में या आज्ञा मे रहकर विनय का असभ्यास करे । सयम पालन 


करने मे निष्णात साधक कभी प्रमाद न करे | 
द् ! 


प्रन्यत्यागी शिष्य गुरु के सान्निष्य मे शिक्षा ग्रहण करे 
इस अध्ययन की प्रथम गाथा में शास्त्रकार ने समस्तग्रन्थत्यागी शिष्य को 
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आचार्य या गुरु के सान्निष्य मे रहकर अध्ययन और आचरण दोनों तरह से शिक्षा 
लेती अनिवाय बताई है । 

दीक्षा लेते ही, वाह्य-आम्यन्तर ग्रन्थ-त्याग का संकल्प लेते ही, साधक के 
जीवन मे महान्नतो का अथवा ग्रन्थत्याग का पूर्णस्पेण आचरण नही हो जाता | 
उसके लिए सतत अभ्यास, प्रेरणा, वातावरण, शास्त्नो का अध्ययन, निग्नेन्थ गुरुभो 
का सान्निष्य और प्रशिक्षण की आवश्यकता है अन्यथा नवदीक्षित शिष्प के 
जीवन मे सयम-साघना परिपक्व और सुहृढ नहीं होती । वह साधक कच्चा ही रह 
जाता है और कच्चा एव अध-कचरा साधक जहाँ कही मी जाता है, वहाँ कई 
तरह की गलतियाँ कर बैठता है । वह बिंसी प्रश्न का या किसी वात का सन्तोष- 
जनक उत्तर नही दे सकता, फिसी शका का यथार्थ समाधान नही कर पाता, किसी 
के विवाद को निपटा नही सकता, परीपहो ओऔर उपसर्गो के आने पर उनसे घबरा 
कर या हार खाकर असयममार्ग की और झुक जाता है या सयममाग्ग को सर्वेथा 
छोड बैठता है । किसी मिथ्याहृष्टि अन्य धर्म, सम्प्रदाय, पथ या गुरु के बहकावे 
मे आकर वह आचार मे शिथिल हो जाता है, जीवन की सही पगडडी से दूर भटक 


जाता है। इसीलिए शास्त्रकार कहते है--गथ विहाय इह सिक्‍्खमाणो ' 
विपष्पमाय न कुज्जा ।' 


अाशय यह है कि दीक्षा लेते समय समस्त बाह्य एव आमम्पन्तर भ्रन्थो का 
त्याग करे, क्योकि ग्न्‍न्थत्याग किये बिना साधक निम्न न्थ नही वन सकता, वार-बार 
ये गाँठे उसके सघमी जीवन मे बाधक बनेगी । 
जिस धन-धान्यादि वाह्य तथा कपायादि आश्यन्तर परिग्रह के द्वारा आत्मा 
ससार के मायाजाल मे गुथ जाता है, उसे 'ग्रन्थ' कहते हैं । 
हाँ तो, ग्रन्थ का त्याग करने के बाद दीक्षा लेकर साधु ५ महात्रत, ५ समित्ति, 
३ गुप्ति, नववाड सहित ब्रह्मचये, भिक्षाचर्या, ग्रन्थत्याग, हिसादित्याग एवं साध्वा- 
चार के नियमोपनियमों के पालन का अभ्यास गुरु-चरणो मे रहकर करे। साथ 
ही गुद की सेवा मे रहकर वह साधक णास्त्रो का अध्ययन (ग्रहण-शिक्षा) और 
तदनुसार आचरण (अआसेवन-शिक्षा) दोनो प्रकार की शिक्षाओ का भली-मभाँति 
अभ्यास करे। गुरु से दोनो प्रकार का प्रशिक्षण ले। ग्रुर्देव के चरणो मे रहने से 
साथु को वातावरण भी सयमपूर्ण मिलेगा, साधु मडली अध्ययन, मनन, चिन्तन, 
ध्यान, विनय, यम-नियम पालन जादि करेगी, वह देखेगा तो उसके अन्तर मे भी 
वैसे ही सस्कार जमेगे । शास्त्रो के अध्ययन से उसे वस्तुतत्त्व का यथार्थ बोध होगा, 
वीच-वीच मे आचरण के सम्बन्ध मे उसे गुरुदेव द्वारा निर्देश-आदेश मिलते रहेगे, 
प्रेरणा मिलती रहेगी, जहाँ कही भूल होगी, वहाँ तुरन्त उसे सुधारने का प्रयत्न 
होगा । इस प्रकार मुमुक्षु साधक गुरु की आज्ञा का पालन करेगा, उन्तकी सेवा 
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करेगा, ग्रहण एव आसेवन दोनो प्रकार से विनय का भी वह प्रशिक्षण लेगा, और 
गुरु के सान्निध्य मे रहने से वह सब प्रकार से सयममार्ग की साधना में कभी प्रमाद 
नही करेगा, और सब प्रकार से परिपक्व हो जाएगा । 

जैसे रुण्ण व्यक्ति वैद्य की हिदायत के अनुसार, उसकी देख-रेख मे औपघ- 
सेवन, पथ्यादि पालन करके शीघ्र ही रोग-मुक्त एव स्वस्थ हो जाता है, वैसे ही 
साधु सावच-अनुष्ठानो, ग्रन्यो एवं ध्रमाद का त्यागकर गुरु के सान्निध्य मे रहकर 
गुरु के आदेश-निर्देश के अनुसार चलकर उनकी देख-रेख मे सयमरूप औपध सेवन 
एवं विनयादि पथ्यपालन करके एक दिन विषय-कषायो के रोग से मुक्त हो जाता 
है, स्वस्थ---आत्मस्वस्थ हो जाता है । 


म्‌ल 
जहा दियापोतमपत्तजात, सावासगा पविउ मनन्‍नमाण | 
तमचाइय तरुणमपत्तजातं, ढंकाइ अव्वत्तगम हरेज्जा ॥२॥। 


एवं तु सेहपि अपुट्ठधस्म॑, निस्सारिय बुसिस मन्नगाणा । 

दियरस छाय व अपत्तजाय, हरिसू ण पावधम्मा अणेंगे ॥३॥। 

ओसाणमिच्छे मणुए समाहि, अणोसिए णतकरित्ति णच्चा । 

ओभासमाणे दवियस्स वित्त , ण॑ णिक्‍्कसे बहिया आसुपननो ॥॥४॥ 
सर 


यथा द्विजपोतमपत्रजात, स्वावासकात्‌ प्लवितृ मनन्‍्यमानम्‌ । 
तमशवनुवन्त तरुणमपत्रजात, ढकादयोअ्व्यक्तगम हरेयु.._ ॥२॥। 
एव तु शैक्षमप्यपुष्टधर्माण, नि सारित वश्य सन्‍्यमाना:._ | 
हिजस्यथ मिवापन्नजात, हरेयु पापधर्माणोब्नेके ॥३॥। 
अवसानमिच्छेन्मनुज समाधिमनुषितो नान्तकर इति ज्ञात्वा । 
अवभासयमन्‌ द्रग्यस्य वत्त, न निष्कसेद्‌ बहिराशुप्रज्ञ (॥४॥। 


अन्वयाथरथ 
(जहा वियापोत्तमपत्तजात ) जैसे कोई पक्षी का बच्चा पूरे पल आए विना 


(सावासगा पविउ मन्नमाण) अपने आवास स्थान (घोसले) से उडकर अन्यत्र जाना 

चाहता हुआ (अ त॑ तयण अचाइय) पल के बिना वह तरुण पक्षी उडने मे अस- 

मर्थ होता है, (डकाइ अवत्तगस हरेज्जञा) उत्त उडने से * पक्षी के बच्चे को 

अस्पष्टरूप से (योडा-थोडा) पख फडफडाते हुए देखकर ढक आदि मासाहारी पक्षी 
हरण कर लेते है और मार डालते हैं ॥२॥। 

(एवं ठु) इसी तरद्द (अपुद्ठधम्म) जो साधक अभी शआतचारिचरूप धम मे 
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पुष्ट-परिपक्व नही है, उसे (निस्सारिय बुसिस सनन्‍नमाणा) अपने गच्छ से निकला या 
निकाला हुआ देखकर अपने वशीभूत-सा मानते हुए (अणेंगे परावधस्मा) अनेक 
पाषण्डी परतीथिक (अ य वियस्स छाय व) पख न लगे हुए पक्षी के वच्चे की 
तरह (हरिसू ण) उसका हरण कर लेते है ॥३॥। 


(अणोसिए सणुए) गुरुकुल मे निवास न करने वाला साधक पुरुष (णतफरित्ति 
णघ्चा) अपने कर्मो का नाश नही कर सकता है, यह जानकर (ओसाण सर्माहि 
इच्छे) अपरिपक्च साधक के लिए गुरुकुल मे निवास एवं समाधि अपेक्षित है । 
(दवियस्स वित्त ओोभाससाणे) मुक्तिगमन के योग्य पुरुप के आचरण को स्वीकार 


करता हुआ (आसुपन्नो बहिया ण णिक्फसे) भ्रत्युत्पन्नमति साथु गच्छ से वाहर न 
निकले ॥४॥ 


्थ 


जिसके पख अभी तक प्री तरह से नही आए है, ऐसा पक्षी का वच्चा 
जैसे उड़कर अपने घोसने से वाहर जाना चाहता है, किन्तु पल्र पुरी तरह से 
लगे बिना उड नही सकता, फिर भी पख फडफडाने का प्रयास करते दे र 
उसे मासाहारी ढक आदि पक्षी हरण कर लेते है और मार डालते है ॥२॥। 


इसी प्रकार धर्मंसाधना मे अपरिपक्व, अपुष्ट शैक्ष साधक को गच्छ 
से निकले या निकाले हुए अकेले विचरण करते देखकर पख से विहीन पक्षी 
के बच्चे की तरह बहुत-मे पापण्डी परतीथिक वहकाक़र उडा ले जाते है 
और धघमेंभ्रष्ट कर देते है ॥३॥। 

जो अपरिपक्व साधक गुरुकुल मे निवास नही करता, वह अपने कर्मों 
का नाझ नही कर पाता, यह जानकर साधक गुरु के सान्निध्य भे निवास करे 
और समाधि की इच्छा रखे । वह मुक्ति जाने के योग्य पुरुप के आचरण को 
स्वीकार करे और गच्छ से बाहर न निकले ॥४।॥। 


व्यास्या 


अपरिपक्व साधक के लिए से 

दूसरी, तीसरी और चोथी गाथा मे शास्त्रकार वे था वरव कज ल 
को गुरुसान्निषध्य से बाहर जाने से क्या-क्या खतरे पैदा होते हैं? इसे पक्षी के बच्चे 
का दृष्टान्त देकर समझाया है। जैसे कोई पक्षी का वच्चा अभी उडने लायक नही 
हुआ है, फिर भी उसके मन में बार-बार हूक उठती है उडने की, मगर अभी तक 
उसके उडने लायक पख नही याए हैं। फिर भी जोश मे आकर घोसले से बाहर 
निकल जाता है, और थोडे-थोडे प्र फडफडाकर उड़ने का भयास करता है 
किन्तु उड नही सकता | ठीक इसी समय ऊछ मासाहारी पक्षी जो कि इसी ताक्‌ मे 
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बैठे रहते है, उस पक्षी के बच्चे के रगढग देखकर चट से उसे उठा ले जाते है और 
मार डालते है । 


यही हालत गरुछ से वाहर निकलकर स्वच्छन्द विचरण करने वाले अपरि- 
पक्‍व साधु की हो जाती हे । अपरिपक्व साधक गीतार्थ नही होता, वह द्रव्य-क्षे त्र- 
काल-माव को शीक्ष परख नही सकता, शास्त्रों के अर्थ करने एव वस्तुतत्व को 
समझने अनिपुण होता है, धर्मंतत्व को भली-भाँति जाना-समझा नही है, और गुरु- 
चरणो मे चिरकाल तक रहकर उसने अध्ययन, प्रशिक्षण और आचरण किया नही 
है । न उसे सकटापन्न परिस्थितियो मे से रास्ता निकालने, सयम की सुरक्षा करने 
का अनुभव प्राप्त है। नौसिखिया साधक है। जब वह थोडा-सा वौलने और भाषण 
करने मे वाचाल हो जाता है, तो अपने आपको बहुत ज्ञानी कर गुरु से अलग 
विचरण करने लगता है | ऐसे मे उस अपरिपक्व साधक को प्राय पापण्डी लोग, 
भोला-भाला या अपने सैद्धान्तिक ज्ञान मे बुद्ध या घर्मतत््व मे अनिपुण कर 
वहकाने लगते हैं-अरे सा ी ! तुम्हारे मतमे तो आग जलाने, स्तान करने, 
विपहरण करने आदि का विधान ही नही है। यह तुम्हारा मत कैसा है ? तुम्हारे 
मत में अणिमा आदि आठ सिद्धियो का भी वर्णन नही है और न तुम्हारे मत को 
राजा, सेठ, सेनापति आदि बहुत-से लोग मानते हैं | तुम्हारे मत मे अहिसा की इतनी 
बारीक और अव्यावहारिक व्याख्या है कि उसका पालन ही होना असम्भव है, 
जबकि यह सारा ससार जीवो से ठसाठस भरा हुआ है। ये और इस अकार 
के ऐन्द्रजालिक के-से वचन सुनकर वह अपरिपक्व साधक झटपट उनके चवकर 
मे पड जाता है। उसके पश्चात्‌ धीरे-धीरे वे लोग उससे सम्पर्क बढाते जाते 
हैं, और जब देखते हे कि “अब चिडिया जाल मे बिलकुल फेस गई है, अब 
कही जा नही सकती, तब उस परिपक्व साधक से कहते है--अब जब इतना परि- 
वर्तेन तुमने कर लिया है तो इतना-सा परिवर्तंत और कर लो, यह वेष और क्रिया- 
काण्ड सब छोडकर हमारे मत मे आ जाओ । हम तुम्हे सब सुख-सुविधाएँ देंगे । 
इस प्रकार उक्त साधक को वे कुतीर्थी जिनका हृदय मिथ्यात्व, कपाय आदि से 
मलिन है, वहकाकर घर्मश्रष्ट कर देते है । अथवा उसके स्वजन या राजा आदि कोई 
सत्ताधीश या घनाढ्य उसे अकेले विचरण करते देखकर उसे घर ले जाने और षैप 
आदि छोड देने के लिए बहकाते हैं। परिजन मघूर और प्रलोभन भरे शब्दों मे कहते 
है--"आयुष्मन्‌ ! तुम्हारे बिना हमारा पालन-पोषण कौन करेगा ” तुम ही हमारे 
सर्वस्व हो । आधार हो । घर चलो । तुम्हारी इच्छा हो तो वहाँ रहकर तुम अपने 


क्रियाकाण्ड करते रहना । तुम्हारे लिए हम सब सुविधाएँ जुटा देंगे ।” अथवा कोई 
राजादि शव्दादि विपयभोगो का आमनण देकर उसे उत्तमधर्म से भ्रप्ट कर देते 
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हैं। इस प्रकार ध्मंतत्त्व मे अनिपुण, अधकचरे साधक को कई लोग च+फ॒मे में डालकर 
उसके सर्वेस्द सयभधन का अपहरण कर लेते है । 


ये और इस प्रकार के बहुत से अनर्थों की सम्मावनाएँ अपरिपक्‍्व साधक के 
गुरुकुल छोडकर वाहर स्व॒तन्त्र विचरण करने मे है, इसी दृष्टि से शास्त्रकार चौथी 
गाथा मे गुरुकुलवास पर विशेष जोर देते हैं--'ओसाणमिच्छझे मणुएं समाहि।' 
अर्थात्‌ - अगर साधक पुरुष समाधवि--उत्तम धर्मध्यान या ज्ञानदशेनचारित्रयुक्त 
मोक्षमार्ग की साधना करना चाहता है तो जीवनपयेनन्‍त या जब तक अपरिपक्व है तव 
तक गुरु के सान्निध्य मे, या गुरु के आदेश-निर्देश मे रहे। गृुरुचरणो मे नहीं 
रहने वाला साधक कर्मो का अन्त नहीं कर सकता है। अथवा जो साथक गुरु के 
साब्चिष्य मे निवास नही करता और स्वच्छन्द होकर विचरण करता है, वह प्रतिज्ञा 
किये हुए उत्तम अनुप्ठानरूप कार्य को पार नही लगता, यह जानकर सदा ग्रुरुकुल मे 
निवास करना श्रे यस्कर है । जो साधक ग्रुरुकुल मे निवास नहीं करता, उसका जो भी 
ज्ञान-विज्ञान है, वह उपहासास्पद होता है। कहा भी है--- 
न दि भवति निविगोपकमनुपासितगुरुकुलस्य विज्ञानमु । 
प्रकटितपश्चादभाग पश्यत नृत्य मयूरस्य ! 
गुरुकुल की उपासना नही किये हुए साधक का ६ उसकी रक्षा करने मे 
समर्थ नही होता । जैसे गुरु के उपदेश के बिना अपने मन से मनमाना नाच करने 
वाले मोर का पिछला भाग बिलकुल नगा हो जाता है। जैसे एक ग्रुर-उपासक वैद्य 
ते ऊँट के गले मे अठके हुए तुस्बे को मुबका मारकर उसे ठीक (स्वस्थ) कर दिया 
था, किन्तु एक राहचलते गँवार ने यह देखकर सोचा--मैं भी इसी प्रकार उपचार 
करके क्यो नही इस वैद्य की तरह मालामाल बन जाऊँ। चट से उसने एक दुकान 
ले ली, वहाँ व बनकर बैठ गया और यो ही चूर्ण-चटती देने लगा। एक दिन 
एक बुढिया को लेकर कुछ लोग उस नकली वैद्य के पास आये । बुढिया के गले मे 
गण्डमाल था। नकली वेद्यराज ने युरु की उपासना से तो कुछ सीखा नहीं था। 
वे इसे उस ऊँट की तरह गला फूला हुआ समझे और बुढिया के गले पर जोर से 
मुक्‍का मारा | वेचारी दुडिया तो वही ढेर हो गई । बुढिया के सम्बन्धियो ने उस 
झंट-वैद्य को बहुत भला-बुरा कहा और रो-घो कर चल दिए | ऐसी ही दशा उन 
अधकचरे अपरिपक्व साधको की होती है, जो गुरु-उपासना से वचित होकर मनमाना 


विचरण करते है। इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं--'ओभासमाणे दवियस्स वित्त ! | 
विह्ान साधक मुक्तिगमनयोग्य साधु के था रागद्रेपरहित सर्वज्ञ के अनुष्ठान को 
उत्तम आचरण हारा प्रकाशित करे। गरुरुकुल मे निवास करने से साधक मे अनेक 
ुग स्वत सहजमाव से आ जाते हैं, वह अपने अन्दर रहे हुए विपय-कपायों को 
स्वत या गुरु के उपदेश से हटा लेता है । इसलिए बुद्धिमान साधक गचुछ से निकल 
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कर वाहर न जाए। गुरुकुल मे निवास करने वाले साधक को वहा किन गुणो की 
प्राप्ति होती है, यह अगली गाथा मे शास्त्रकार कहते है--- 


मूल 
जे ठाणओ य सयणासणे य, परक्‍्कमे यावि सुसाहुजुत्त । 


समितिस गत्तीसु य आयपन्ने, वियागरिते य पुढो वएज्जा ॥५॥ 
स॒ छाया 


यस्थानतश्च दयनासनाम्था च, परांक्रमतरुच सुसाशथ्षुयुक्त ॥ 
समितिष्‌ गुप्तिष चागतश्नज्ञो, व्याकुर्वश्च पृथक्‌ वदेतू (५॥! 
अन्वयार्थे 
(ठाणओ सयणासणे य परक्‍्कम्मे यावि सुसाहुजुत्ते) गुरुकुल मे निवास करने 
वाला साधक स्थान, आसन, शयन और पराक्रम के द्वारा उत्तम साधु के समान 
आचरण करता है। तथा (समितिसु ग्रुतीसु य आयपन्ने) वह समितियों और गुप्तियो 
के विपय मे अभ्यस्त होने से अत्यन्त न (अनुभवी) हो जाता है ! (वियागरिते 
य पुढो वएज्जा) वह समिति और गुप्ति का यथार्थ स्वरूप पृथक-पृथक विश्लेषण 
करके दूसरों को भी बताता है। 
्थ 
गुरुकुल मे निवास करने वाला साधु स्थान, शयन, आसन और परा- 
क्रम के सम्बन्ध मे उत्तम साधु के समान आचरण करता हैं तथा वह 
समितियो और गुप्तियो के बारे मे अम्यस्त होने से अत्यन्त प्रवीण हो जाता 
है। वह दूसरो को भी समिति और गुप्ति का पृथक्‌ विश्लेषण करके उप- 
देश देता है । 


गुरुकुल निवास से साधक को लाभ 

गुरुकुल निवासी साधु को किन-किन गुणों की श्राप्ति होती है? यह इस 
गाथा मे बताया गया है। “जैसा सग बैसा रग” इस कहावत के अनुसार साधक जब 
गुरुदेव के सान्निष्य मे रहता है, तब गुझंदेव और उनके पास रहने वाले साधको के 
उत्तमोत्तम गुर्णों का प्रमाव उक्त साधक पर पडे बिना नही रहता । फिर रात-दिन 
जिन बातो का चिन्तन, मनन, श्रवण, आचरण और उपदेश होता है, उनके पवित्र 
सस्कार भी उसके मानस मे सुहढ होते जाते हैं। इस दृष्टि से ग्रुरुसान्निष्य मे रहने 
वाले साधक की स्थान (ठहरना), आसन (बैठना), शयन (सोना) गमन-आग्रमन, 
तप करना, कायोत्सर्ग करना, ध्यान, मौन, जप तथा सयम की विभिन्न क्रियाओं के 
विपय में पराक्तम करना आदि समस्त क्रियाएँ वहुत ही सावधानी से विवेक, वैराग्य 


व्याच्या 
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और त्याग के साथ पवित्र आध्यात्मिक भावनाओ से प्तनी हुई होती हे। कायोत्सर्ग 
करते समय भी प्रमार्जन करके मेरुपवंत के समान अडोल और शरीर से निरपेक्ष हो 
जाता है, शयन करते समय विछौोना, भूमि और अपने शरीर को 'भलीभाँति देखभाल 
कर, प्रमाजन करके गुरु की आज्ञा लेकर शास्त्रोक्तकाल मे मोता है, सोया हुआ भी 
वह सतकं रहता है। जरा-सी आहट पाते ही जागृत हो जाता ह। आसन आदि 
पर बैठा हुआ भी अपने शरीर को सकोच कर वैठता है, स्वाध्याय, ध्यान आदि 
दैनिक क्रियाओ मे सावधान और तत्पर रहता हे। इसके अतिरिक्त गुरुकुलचासी 

साधु ईरया समिति आदि प्रविचाररूप पॉच समितियों मे तथा अप्रविचाररूप तीन 

गृप्तियो मे विवेकवान होता है। वह कत्तंव्य-अकत्तंव्य, हिताहित, विनय और 

उत्तरदायित्व के मान से युक्त होता हे । निण्कर्ष यह है कि गुरु के सान्निष्य मे रहने 

से उस साधक के जीवन का सर्वांगीण निर्माण हो जाता है। गुरुकृपा से वह समिति, 

गुप्ति आदि का स्वरूप जानकर त्तथा उनके अभ्यास से अनुभवी एवं माहिर होकर 

धुसरो को भी उनके यथार्थस्वरूप, उत्तके पालन एवं फल का उपदेश देता है । 

सल 
सद्दाणि सोच्चा अदु भेरवाणि, अणासवे तेसु परिव्वएज्जा । 


निहू च भिक्‍ख्‌ न पमाय कुज्जा , कहकहं वा वितिगिच्छतिन्ने ॥६॥ 
संस्कृत छाया 
शब्दान्‌ श्र्‌ त्वाथ्य भैरवान्‌, अनाश्ववस्तेषु परिन्नजेत । 
निद्रा च भिक्षुने प्रमाद कुर्यात्‌ू, कथ कथ वा विचिकित्सातीर्ण ॥६॥ 
अन्चयार्थे 
(सद्दाणि अडु भेरवाणि सोच्चा) मधुर या भयकर शब्दों को सुनकर (तेसु 
अणासवे परिव्वएज्जा) उनमे रागदे परहित होकर साधु सयभ भे प्रगति करे, 
(सिक्स लिंदे पसाय न कुज्जा) साधु निद्रा और प्रमाद न करे, (कहकह वा विति- 
शिच्छतिज्ले) किसी विषय मे शका होने पर गुरु की कृपा से उससे पार हो जाए । 
भावाथे 
ईर्यासमिति आदि से युक्त साधु मधुर या भयकर शब्दों को सुनकर 
उनमे रागद्व घ न करे, वह अपने सयम में पराक्रम करे, तथा निद्रारूप 
प्रमाद न करे, और किसी विषय मे शका होने पर गुरु की कृपा से उससे 
पार हो जाय । 
च्चाह्धा 


दा निम्नेन्ध सुनि पर्चेन्द्रयविषयक प्रन्थ फो तोडे 
निम्नेन्थ मुनि के कानो से अच्छे या बुरे, कर्णप्रिय या कर्णकटु शब्द टकराए 


६२४ सूत्रकृताग सूत्र 


कर बाहर न जाए। गुरुकुल मे निवास करने वाले साधक को वहाँ किन गुणो की 
प्राप्ति होती हे, यह अगली गाथा मे शास्त्रकार कहते है--- 
मल 
जे ठाणओ य सयणासणे य, परक्‍्कमे यावि सुसाहुजुत ॥ 
समितिस्‌ गृत्तीसु य आयपन्ने, वियागरिते य पुढो वएज्जा ॥५॥ 
स_ छाया 
ये सस्‍्थानतदच शयनासनाभ्या च, पराक्रमतदच सुसाब्ुयुक्त । 
समितिष्‌ गुप्तिषु चागतश्ज्ञो, व्याकूर्वरच पृथक्‌ वदेत्‌ ॥५॥। 
अन्वयार्थ 

(ठाणओ सयणासणे थ परककम्से यावि सुसाहुजुत्ते) गुरुकुल मे निवास करने 
वाला साधक स्थान, आसन, शयन और पराक्रम के द्वारा उत्तम साधु के समान 
आचरण करता है। तथा (समितिसु गुत्तीसु य आयपन्ने) वह समितियों और गुप्तियो 
के विपय मे अभ्यस्त होने से अत्यन्त प्रज्ञावान (अनुभवी) हो जाता है | (वियागरिते 
य पुढो चएज्जा) वह समिति और गुप्ति का यथार्थ स्वरूप प्रृथक-पृथक विश्लेषण 
करके दूसरो को भी वताता है । 

भावार्थ 

गुरुकुल मे निवास करने वाला साधु स्थान, शयन, आसन और परा- 
क्रम के सम्बन्ध मे उत्तम साधु के समान आचरण करता हैं तथा वह 
समितियों और गुप्तियो के बारे मे अभ्यस्त होने से अत्यन्त प्रवीण हो जाता 
है। वह दूसरो को भी समिति और गुप्ति का पृथक्‌ विश्लेषण करके उप- 
देद देता है । 


गुरकुल निवास से साधक को लाभ 

गुरुकुल निवासी साधु को किन-किन गुणों की प्राप्ति होती है” यह इस 
गाथा मे बताया गया है। जैसा सग बैसा रग” इस कहावत के अनुसार साधक जब 
गुरुदेव के सान्निष्य मे रहता है, तब गुरुदेव और उनके पास रहने वाले साधको के 
उत्तमोत्तम गुणों का प्रभाव उक्त साधक पर पडे बिना नही रहता | फिर रात-दिन 
जिन बातो का चिन्तन, मनन, श्रवण, आचरण और उपदेश होता है, उनके पवित्र 
सस्कार भी उसके मानस मे सुदृढ होते जाते हैं। इस दृष्टि से ग्रुरुसान्िष्य मे रहने 
वाले साधक की स्थान (ठहरना), आसन (बैठना), शयन (सोना), गसन-आगमन, 
तप करना, का्योत्सर्ग करना, ध्यान, मौन, जप तथा सयम की विभिन्न क्रियाओ के 
विषय में पराक्रम करना आदि समस्त क्रिसाएँ वहुत ही सावधानी से विवेक, वैराग्य 


व्यास्या 
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और त्याग के साथ पवित्र आध्यात्मिक भावनाओ से सनी हुई होती हे। कायोत्सर्ग 
करते समय भी प्रमार्जन करके मेरुपवंत के समान अडोल और शरीर से निरपेक्ष हो 
जाता है, शयन करते समय बिछौना, भूमि और अपने शरीर को अलीभांति देखभाल 
कर, प्रमार्जंत करके गुरु की आज्ञा लेकर शास्त्रोक्तकाल में सोता है, सोया हुआ भी 
वह सतकं रहता है। जरा-सी आहट पाते ही जागृत हो जाता ह। आसन भआादि 
पर बैठा हुआ भी अपने शरीर को सकोच कर बैठता है, स्वाध्याय, ध्यान आदि 
दैनिक क्रियाओं मे सावधान और तत्पर रहता हे। इसके अतिरिक्त गुरुकुलवासी 
साधु ईर्या समिति आदि प्रविचाररूप पाँच समितियों में तथा अप्रविचाररूप तीन 
गृप्तियो मे विवेकवान होता है। वह ककत्तंव्य-अकत्तेब्य, हिताहित, विनय और 
उत्तरदायित्व के मान से युक्त होता है । निष्कर्ष यह है कि गुरु के सान्निष्य मे रहने 
से उस साधक के जीवन का सर्वांगीण निर्माण हो जाता हैं। गुरुकृपा से वह समिति, 
गुप्ति आदि का स्वरूप जानकर तथा उनके अभ्यास से अनुभवी एवं माहिर होकर 
दूसरो को भी उनके यथार्थस्वरूप, उनके पालन एवं फल का उपदेश देता हे । 


मल 
सह्यणि सोच्चा अदु भेरवाणि, अणासवे तेसु परिव्वएज्जा | 


निदहू च भिक्‍खू व पमाय कुज्जा, कहकह वा वितिगिच्छतिन्ते ॥६।! 
ससू छाया 
दब्दान्‌ श्र त्वाथ्य भैरवान्‌, अनाश्ववस्तेषु परितन्नजेत ] 
निद्रा च॒ भिक्षुने प्रसाद कुर्यात्‌, कथ कथ वा विचिकित्सातीर्ण ॥६॥ 
अन्वयायें 
(सद्दाणि अबु भेरवाणि सोच्च) मधुर या भयकर शब्दो दो सुतकर (तेसु 
अणासवे परिव्वएज्जा) उनमे रागई परहित होकर साधु सयभ मे प्रगति करे, 
(भिक्‍्लू मिह प्राय न कुज्जा) साधु निद्रा और प्रमाद न करे, (फहकह वा विति- 
गिच्छतिल्ले) किसी विपय मे शका होने पर गुरु की कृपा से उससे पार हो जाए | 
भाषाये 
ईर्यासमिति आदि से युक्त साधु मधुर या भयकर दब्दो को सुनकर 
उनमे रागदढ्व घन करे, वह अपने सयम मे पराक्रम करे, तथा निद्वारूप 
प्रमाद न करे, और किसी विषय मे शका होने पर गुरु की कृपा से उससे 
पार हो जाय । 
ब्यासया 


की निम्नेन्य मुनि पच्चेन्द्रिथघिषयक ग्रन्थ को तोड़े 
निम्नेन्थ मुनि के कानो से अच्छे या बुरे, कर्णप्रिय या फर्णकटु शब्द टकराए 


६२६ सुत्रकृतांग सूत्र 
बिना न रहेगे, किन्तु वह उनमे राग-दं प भ करे । यहाँ 'अणासवे! शब्द हे, उसका 
अर्थ है, वह उन पर नकरे। वस्तु को भले या बुरेरूप से ग्रहण करना 
आख्व है। साधु आस्रवरहित हो जाय । वह उनमे मध्यस्थवृत्ति धारण करके सयम 
मे पराक्रम करे। "निद्रा और 'प्रमाद' दो शब्द यह सूचित करते हू कि साधु निद्रा- 
रूप प्रमाद न करे, साथ ही वह विकथा, कपाय, मंद, विपय आदि अन्य प्रमादों से 
भी दुर रहे। किसी वस्तु या अपने द्वारा गृहीत महाव्॒त-भार से पार होने की 
शका या कोई भ्राति हो तो गुरु सान्निध्य मे रहने वाला साथु गुरु से समाधान प्राप्त 
करके उक्त शका नदी से पार हो जाए | अथवा गुरुकुल मे रहने वाला साधक समस्त 
शकाओ से पार हो जाता है । 
मल पाठ 
डहरेण वुडढेण5णुसासए उ, राइणिएणावि समव्वएण  ै। 
सम्म तय थिरतो णाभिगच्छे, णिज्जतए वाबि अपारए से ॥७॥ 
विउदिठ्तेणं समयाणुसिट॒छे, डहरेण वुड्ढेण उ चोइए य । 
अच्चुटिठियाएं घडदासिए वा, अगारिण व समयाणू सिसट॒ठे ॥८॥॥ 
ण तेसु कुज्के ण य पव्वहेज्जा, ण यावि किची फठस वदेज्जा। 
तहा करिस्सति पडिस्सु्णेज्जा, सेय खु मेय ण पमाय कुज्जा ॥९॥ 
वणसि सूढस्स जहा अमूढा, मग्गाणुसासति हियं पयाण ॥ 
तेणावि मज्क इणमेव सेयं, ज में बुह्ा समणसासयति ॥१०॥ 
अह तेण मूढेण अमृढ्गस्स, कायव्व पूया सविसेसजुत्ता । 
एओवम तत्थ उदाहु वीरे, अणुगम्म अत्थ उवर्णेति सम्म ॥१६॥ 
संस छाया 
दहरेण वृद्ध नानुशासितस्तु, रत्नाधिकेनाईपि समवयसा | 
सम्यक्तया स्थिरतो नाभिगच्छेन्नीयमानो वाप्यपारग से ॥७]| 
व्युत्थितिव समयानुश्षिष्टो दहरेण वृद्धेन तु चौदितरच । 


अत्युत्थितया घटदास्या वाश्गारिणा वा समयानुशिष्ट [८ ।। 
न तेपू क्र ष्येन्न च प्रव्यथयेज्ष चा5पि किडज्चित्‌ परुष वदेत्‌ । 
तथा करिष्यामीति प्रतिश्वणुयात्‌ श्रय खलु ममेद न प्रमाद कुर्यात्‌ ॥€॥। 
बने मुढस्य यथाअ्मूढा मार्गमचुआसति हित प्रजाताम ] 
तेनाउपि मह्यमिदमेव श्रेय यन्‍्मे वृद्धा सम्यगनुशासति १०॥॥। 
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अथ तेन मूढेनामूढस्य, कत्तेव्या पूजा सबिज्येपयुक्ता | 
एतामुपमा तत्रोदाहतवान्‌ वीर , अनुगम्यार्थ भपनयति सम्यकू ॥१श॥ 

अन्वयार्थ 
(डहरेण वुृडढेणइणुसासिए) किसी प्रकार का प्रमाद होने पर अपने से छोटे 
या बडे साधु के द्वारा भूल सुधारने के लिए अनुशासित (शिक्षा दिया हुआ) 

(राइणिएणावि समव्वएण) अथवा अपने से प्रव्नज्या मे ज्येप्ठ अथवा समवयस्क साधक 

ह्वारा भूल सुधारने के लिए प्रेरित किया हुआ जो पुरुष (सम्म तय थिरओों णाभिगच्छे) 

अच्छी तरह स्थिरता के साथ स्वीकार नही फरता है । (णिज्जत एवादि अपारए से) 
वह ससार के प्रवाह मे बह जाता है, वह उसे पार करने मे समर्थ नही होता ॥॥७॥ 

(विउद्ठित्तेण समयाणुसिट्ठे) शास्त्र विरुद्ध कार्य करने वाले गृहस्थ तथा 
परतीर्थी आदि के द्वारा अहुँद््‌दर्शन के आचार की शिक्षा दिया हुआ साधु (डहरेंण 
बुड्ढेण उ चोइए थ) तथा उम्र मे छोटे या बडे के द्वारा शुम कार्य की ओर प्रेरित 
किया हुआ, (अच्चुद्ठियाएं घडवासिए वा) अत्यन्त नीचा (तुच्छ) काम करने वाली 
घटदासी के द्वारा भी धर्म-कार्य का उपदेश किया हुआ (अगारिण वा समयाणुसिद्ठे) 
अथवा किसी के द्वारा यह कहा हुआ कि “यह कार्य तो भृहस्थ के योग्य भी नही है, 
फिर साधुओ की तो बात ही क्या है ?” साधु क्रोत् न करे ॥५८।॥। 

(तेसु ण फुज्ज्े ) पूर्वोक्त रूप से शिक्षा देने वालो पर साधु क्रोध न करे (ण य 
पव्वहेज्जा) तथा न उन्हे पीडित करे, (णयावि किशि फरुस वएज्जा) एवं उन्हे कटु- 
शब्द न कहे, (तहा करिस्सति पडिसुणेज्जा) किन्तु मैं आयदा ऐसा ही करूँगा साधु 
ऐसी प्रतिज्ञा करे (सेय स््‌ सेय) और वह यह समझे कि इसी मे ही मेरा कल्याण है, 
(ण पंमाय कुज्जा) इसलिए प्रमाद न करे ॥6॥| 

(जहा अमुढा) जैसे भार्ग जानने वाले पुरुप (बणसि सृढस्स) जगल मे मार्ग 
भूले हुए पुरुष को (पयाण हिय भग्गाणुसासति) प्रजाओ के लिए हितकर मार्ग की 
शिक्षा देते हैं, (तेणेब मज्झ एणमेव सेय) इसी तरह मेरे लिए भी यही कल्याणकारक 


जप है, (ज से बुद्ा समणुसासत्ति) कि ये वृद्ध या तत्त्वज्ञ पुरुष मुझ शिक्षा देते 
॥१०॥॥ 


(अभह लेण सूढेण) इसके पश्चात्‌ उस मूढ पुरुष को (अम्ृढगस्स सबिसेस 7 
पूपा कायव्ब) अमृढ (विवेकी) पुरुष को विशेपरूप से पूजा करनी चाहिए। (त्तत्थ 
घोरे एओवम उदाहु) इस विपय में वीरप्रभु ने यही उपमा बताई है। (अत्य 
अणुगम्म सम्भ उवर्णेति) पदार्थ को समझकर प्रेरक के उपकार को सम्यकरूप से द्वंदय 
में स्थापित कर लेता है ॥११॥। के 

भावाथे 
भमादवश कदाचित्‌ भूल होने पर अपने से छोटे या बडे अथवा दीक्षा 
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में वडे या समवथस्क साधु के द्वारा भूल सुधारने के लिए प्रेरित (अतनुश्ा- 
सित) किए जाने पर जो साधु उस्े सम्यक्‌ रूप से स्वीकार नही करता, 
बल्कि झु झला उठता है। ऐसा साधक ससार के प्रवाह मे बह जाता है, 
वह ससार को पार करने मे समर्थ नही होता |॥७॥ 

शास्त्रविरुद्ध कार्य करने वाले ग्रृहस्थ, परतीर्थी आदि के द्वारा अहूदु- 
दर्शन के आचार को छिक्षा दिए जाने पर, तथा अवस्था मे छोटे या बडे 
व्यक्ति के द्वारा शुभकायें मे प्रेरित किए जाने पर अथवा अत्यन्त नीचा कर्म 
करने वाली घटदासी हारा भी घर्मकार्य की शिक्षा दिये जाने पर साथ्षु को 
क्रोध नही करना चाहिए ॥|५॥। 

पूर्वोक्त प्रकार से शिक्षा दिए जाने पर साधु शिक्षा देने वालो पर 
जुस्सा न करे, उन्हे किसी प्रकार से तग न करे, न उन्हे कठोर शब्द या 
अपराब्द कहे, अपितु उनके सामने ऐसी प्रतिज्ञा करे कि 'अब मैं ऐसा ही 
करू गा ।' वल्कि वह साधु यह समझे कि इसी मे मेरा कल्याण है, इसलिए 
प्रमाद न करे ॥।६॥ 

जैसे जगल मे मार्ग भूला हुआ व्यक्ति मार्ग के जानकार द्वारा सर्वजन 
कल्याणकारक मार्ग की शिक्षा पाकर प्रसन्न हो उठता है, ठीक इसी तरह 
उत्तममार्ग की शिक्षा देने वालो पर साधु प्रसन्न रहे, और यह समझे कि ये 
बुद्ध या वृद्ध लोग मुझे जो उपदेश देते है, वही मेरे लिए कल्याणकारक 
है ॥१०॥ 
जैसे मार्गश्रष्ट पुरुष भार्ग बताने वाले की विद्येष पूजा (आदर- 
सत्कार) करता है, इसी तरह सन्‍्मार्ग की शिक्षा देने वाले का सयमपालन मे 
भूल करने वाला साधु विशेषरूप से आदर-सत्कार करे और उसके उपदेश 
को हृदय मे घारण करे, उसका उपकार माने, यही उपदेश तोर्थकरो और 


गणघरो ने दिया है ॥।११॥ 
च्प 


भूल बताने वाले फा घचन शिरोधायें करे 

सातवी गाया से लेकर ग्यारहवी गाथा तक शास्त्रकार ने यह बताया हे कि 
साधु सयमपालन मे प्रमादवश कोई गलती कर जाय और उसे कोई भी छोटा था 
बडा साधक या ग्रहस्थ या दासी तक सावधान करे तो उस समय वह उनके वचनों 
को ठुकराए नही, झ्षुक्षलाए नही, उन पर बरस न पडे, बल्कि शान्ति से, नम्नता से 
अपनी गलती स्वीकार कर उनका उपकार माने और भविष्य मे वैसी भूल न करने 
का उन्हे वचन दे । कितनी सुन्दर नीति है निम्नेन्थता की, पूर्वाप्रह-कदाग्रह की गाँठ 
से रहित होने की ! वास्तव मे जो साधक सब घरवार, जमीन-जायदाद, 
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कुटुम्ब-परिवार आदि का त्याग करके गुरु के चरणों मे अपने आपको समर्पण कर 
देता है, तब उसे इतना अहकारणशुन्य हो जाना चाहिए कि गुरु या गुरुदेव की शिष्य- 
मडली मे से कोई साधु-साध्दी या गृहस्थ 'माई-बहुन, अथवा घटदासी तक उसको 
भूल सुझएए तो उसे नम्रतापूर्वक उनकी बातो को सुनना चाहिए, शान्त हृदय से, 
ठडढे दिमाग से उस पर सोचना चाहिए कि वास्तव में अगर मेरी यह 'भृत्र है ता 
मुझे अपनी भूल सुझाने वाले था मुझे स्वहिंतकारक कोई उपदेश या सुझाव-परामर्श 
या सस्मति देते वाले का बहुत उपकार मानना चाहिए कि उसने विना किसी स्वार्थ 
या दुर्भाव से मुझे यह चेतावनी दी, गलत मागे पर जाते हुए मुझे सावधान किया । 
इसके विपरीत यह सोचकर उस व्यक्ति पर झल्ला नही उठना चाहिए, यो नही 
कहना या सोचना चाहिए कि “मैं उत्तम कुलोत्पन्न हूँ, उच्च चारित्रवान हूँ, भेरी 
इतनी प्रतिष्ठा है समाज मे, सब लोग मेरा आदर करते है और यह तीन कौडी का 
आदमी या मेरे से छोटा (उम्र और दीक्षा मे) साधु या यह मेरे से शत मे बहुत हीन 
गृहस्थ वहन या माई मुझे इस प्रकार शिक्षा दे रहा है ? हटो यहाँ से, मैं तुम 
सबकी नही सानता, तुम भुश से जलते हो, इसलिए भुझे इस प्रकार बदनाम करना 
चाहते हो । जाओ, जाओ, किसी और से कहना । शास्त्रकार कहते है --'सम्म तय 
थिरतो णांभिगच्छे गिज्जतए वावि अपारए से आशय यह हे कि गृरुकुलनिवासी होने 
पर ही साधु के जीवन का सर्वांगीण निर्माण हो सकता, क्योकि वहाँ जरा-सी गलती 
होने पर कोई न कोई व्यक्ति उसे सावधान करेगा ही । किन्तु वहाँ अगर प्रमादवश 
सयम-पालन मे कही भूल हो जाय और उम्र या दीक्षा मे अथवा शास्त्रज्ञान में छोटा 
या बडा साधु उसे सावधान करे “आप जैसे योग्य, कुलीच और महान्‌ साधु को ऐसी 
गलती नही करनी चाहिए, अथवा समवयस्क सहपाठी साधु उसे कहते है --/'भथाई! 
आप जैसे विद्वान्‌ और विवेकी साधु ऐसी भूल कैसे कर बैठे ? ख्न॑र, अब भी कोई 
बात नही, आप इस भूल को सुधार लीजिए ।” इस प्रकार कहने वालो पर वह साथ 
क्रोध से 'मडक न उठे, बल्कि शान्तिपूर्वक सुने और सहन करे । परन्तु जो इस 
प्रकार नहीं करके, उलटे गलती से सावधान करने वालो पर बरस पडता है, उन्हें 
भला-चुरा (पूर्वोक्त अ्रकार से) ऊहने लगता हैं, अपने आपको समालकर “'सिच्छामि 
दुवकड नही करता, या जपनी भूल स्वीकार नही करता, वह साधु अपनी आत्मशुद्धि 
के सबसे उत्तम अवसर की खो देता है, अपने जीवन-निर्माण के सुनहरे मौके को 
हाथ से गँवा देता है, अपने दिल-दिमाग के दरवाजे बन्द करके वह अपने सुधार का 
मार्ग बन्द कर देता है, भविष्य मे किसी श्रकार की छोटी-या वडी गलती होने पर 
उन हिरतैपियों द्वारा स्वयं को सावधान किये जाने, प्रेरित किये जाने का मार्म द्दी 
बन्द कर देता है, चेतावनी देने या भूल बताने वालो को अनुत्साहित करके । यह 
कितनी बडी हानि होगी, उसकी जारमा के लिए। और फिर वह अपने अहकार, 
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पूर्वाग्रह और कदाग्रहवश जब भूल पर भूल करता जाएगा, और कोई उसकी भूल 
सुधारने या सुझाकर दुरुस्त कराने वाला नही मिलेगा तो भूलो का बहुत वडा जत्था 
इक्टठा हो जाएगा। उसे भूलो का जत्था नहीं, अशुभकर्मो का जत्था समझना 
चाहिए । ऐसा व्यक्ति उन बशुभकमों के फ्लस्वरूप नसार के महाप्रवाह में बहता 
जाता हैं। वह आया या मुनिधर्म में दीक्षित होकर प्सार-सागर से पार उतरने के 
लिए, इसके बदले वह ससारसागर मे गोते साता फिरता है । कितनी बडी हानि 
है यह आगे शास्त्रकार उसके लिए ऊहते ह कि उसे यह चाहिए था कि यह तो 
घर के (सहर्मी) साधु और ग्रृहस्थ ही मुझे सावधान कर रहे है, अगर परधर्मी, 
अन्यतीथिक साधु या ग्रृहस्थ, चाहे वह उच्न में उससे छोटा हो या बडा हो, पद में 
उससे कितना ही नीचा हो, न्रतो मे न्‍्यून हो, यहां तक कि दासी के यहाँ काम 
करने वाली घटदासी भी क्यो न हो, अगर वह भी किसी शुभवार्य की ओरया 
घ्॒मकार्य की ओर प्रेरित करती है या कोई भी व्यक्ति किसी मी जाति, कुल, धर्म, 
सम्प्रदाय, देश और वेप का व्यक्ति उसे अपने आगमो का हवाला देकर उत्कृष्ट साथु 
घर्म की शिक्षा देता ह, कोई सुझाव, परामशं या प्रेरणा देता है, और यहाँ तक कह 
देता हे कि “जो कार्य आप कर रहे है, यह वार्य तो गरहस्थ के करने योग्य भी नहीं 
है, अथवा आप इतने उत्तावले और असस्य वचन बोल रहे है, या जल्दी-जल्दी चल 
रहे हैं, यह शास्त्रजिहित नही है, जथवा जाप जो ह्वीन आचरण कर रहे है, वह 
आपके आगमो से चिहित नही है, वया आप इतना भी नही समझते कि यह आचार 
आपके लिए उचित नही है, ऐसा तो एक दासी भी नहीं कर सकती | इतने अप- 
मानपूर्वक और घिव्कारपूर्वक भी साधु को यदि कोई अच्छी वात सुझाता है, सुन्दर 
हितकारक उपदेश, या शिक्षा देता है तो साधु मन मे जरा भी बुरा न माने, वल्कि 
अपने मूलगुणों या उत्तरगुणों मे किसी प्रकार की हुई भूल को सुझाने के लिए उसका 
उपकार माने, गुस्ता तो विलकुल न करे | और न कमी उन भूल सुझाने बालो के 
वचन पर आगबबूला होकर उनसे वदला लेने की कोशिश करे, उन्हे किसी प्रकार 
से व्यथित-पीडित न करें, उन पर मारण-मोहन-उच्चांटन आदि विद्याओ का भ्रयोग 

करके उनका अहित न करे, न उन्हे कठोर राव्द या अपशब्द कहे । कंदाचित्‌ कोई 

व्यक्ति उक्त साधु के लिए कोई गलत बात भी कह्ठता है तो वह यहे सोचे कि गलत 

कहने वाले के प्रति कोष करना तो स्वय गलती करना है और उसके वराव: ५2 

होना है। उस समय साधु यह विचार करें--- 
आक्र ष्टेन मतिमता तत्त्वार्थंविचारणे मति कार्या । 
यदि सत्य क कोप ? स्थादनृत किनु कोपेत..' 

अर्थात्‌-- किसी के छारा की जाती हुई अपनी निन्‍्दा या वदनामी को सुनकर 
बुद्धिमान्‌ पुरुष सत्य तत्त्व के अन्वेषण मे अपनी बुद्धि लगाए और यह समझे कि वात 
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सच्ची है तो क्रोध क्यो करना चाहिए ? यदि वात झूठी है तो भी कोध की क्‍या 
आवश्यकता है? क्रोध भी झूठ हे एक प्रकार का | आत्मा का यह गुण नही है, 
इसलिए आत्मा की हप्टि से यह असत्य हे । इस प्रकार चिन्तन के प्रकाश मे साधु 
दूसरे को भला-बुरा न कहकर या सतप्त न करके, स्वय सोचे-समझे--'यह मेरे ही 
असत्‌ अनुष्ठान का फल है, जिससे यह भुझे ऐसी प्रेरणा कर रहा है। वल्कि साधु 
अपनी गलती को ढूंढकर चेतावनी देने वालो के प्रति इतज्ञतापूर्वक मध्यस्थवृत्ति से 
यह सकलप करे कि 'अब से मैं ऐसा ही करूगा, या अब ऐसी गलती न होगी ।' 
तथा अपने पूर्वांचरण के लिए 'मिच्छामि दुघकड' कहे | पूर्वोक्त शिक्षा या प्रेरणा के 
सम्बन्ध मे साधू यह सोचे कि---“इन्होने जो मुझे सुझाव, परामशं, चेतावनी, प्रेरणा 
या शिक्षा दी है, इसमे मेरा ही तो कल्याण है, क्योकि इन्ही लोगो की शिक्षा, प्रेरणा 
आदि की बदौलत अब कभी मुझसे ऐसा अनुचित कार्य न होगा।” इस प्रकार 
समझकर साधु कभी असत्‌ आचरण न करे । 
इसी बात को शास्त्रकार दृष्ठान्त द्वारा समझाते है-- एक घोर जगल है। 
उसमे किसी यात्री को दिशाभ्रम हो गया, इस कारण वह रास्ते से भटक गया है, 
सही मार्ग का उसे पता नही पड रहा हे, वह्‌ घबरा रहा है, भूख, प्यास, थकान 
आदि के कारण हैरान हो रहा है, ऐसी स्थिति मे यदि कोई मार्ग का जानकार 
जो कि सही और गलत रास्तो को भलीमाँत जानता है, आकर कुमार्ग से छूडाकर 
जनता के लिए हितकारक तथा निविध्न इणष्ट स्थान पर पहुँचाने वाला मार्ग बता 
देता है तो वह दिगमूढ तथा मार्ग॑भ्रष्ट यात्री उससे यथा्थंमार्ग का ज्ञान पाकर अपना 
कल्याण मानता है, उस पर प्रसन्न होता है, इसी प्रकार भ्रान्त होकर असत्‌मार्ग में 
प्रवृत्त साधु को भी कोई उस असतूमार्ग से छुडाने के लिए सन्‍्मार्ग का उपदेश, 
सुझाव या परामर्श देता है तो उस पर श्रसन्न होना चाहिए और यह समझना चाहिए, 
कि इसी मे मेरा कल्याण है। इस हितैषी ने मुझ पर इतनी कृपा की हे । 
साथ ही उनके लिए यह सोचना चाहिए कि जैसे पिता अपने पुत्र को अच्छे 
भार्ग की शिक्षा देता है, इसी तरह ये वृद्ध लोग या भ्रबुद्ध लोग मुझे सन्‍्मार्ग पर चलने 
को शिक्षा देते हैं, इसमे मेरी हानि क्या है, वल्कि मेरा अपना कल्याण ही है। 
भगवान्‌ महावीर और उनके अनुगामी गणघरो, आचारयों आदि ने एक उपमा 


देकर इसे समझाया है कि जैसे मार भ्रष्ट पुरुष सही-सलामत पहुँचाने वाले, सन्मार्गे 
को बताने वाले किरात आदि का भी परम विशेपरूप से उसका 


रम उपकार मानकर 

आदर सत्कार करता है, वैसे ही सयमपालन मे भूल करने वाले मार्मेश्रष्ट साधू को 
सन्‍्मार्ग की प्रेरणा देने वालो को सदभावना को समझकर, उनके प्रति कृतज्ञ होना 
चाहिए, तथा उनका उपकार मानकर उनकी हितशिक्षा को शिरोघार्य करना चाहिए 
उनका आदर करना चाहिए । इत्तना ही नही, उनके उपदेशात्मक या द्वितशिक्षात्मक 


€३२ सू?कुताग सूत्र 


वचनो को हृदय मे धारण करना चाहिए और यह समझना चाहिए कि “इस महानु- 
भाव ने गलत रास्ते पर जाते हुए मुझे रोककर, सही मार्ग वताया और जन्म-जरा- 
मरण आदि अनेक उपद्रवो से भरे हुए मिथ्यात्वरूपी गहन वन से पार किया। यह 
कितना महान्‌ उपकारी पुरुप हे ”? इस परम उपकारी का अम्युत्यान, विनय, आदर- 
सत्कार, प्रतिष्ठा, प्रशसला आदि द्वारा जितनी पूजा करूँ, उतनी ही थोडी है! 
वास्तव मे सयमपालन में गलती करने वाले साधु को उसकी गलती सुझाकर जो 
सन्‍्मार्ग की शिक्षा दता हं, वह उसका परमहिनेपी बन्धु है । 


सूल 
णेया जहा अश्वकारसि राओ, मग्ग ण जाणाइ अपस्समाणे । 
से सूरियस्स अब्भुरगमेण, सग्ग वियाणाइ पगासियसि ॥१२॥। 
एव तु सेहेवि अपुट्ठधम्मे, घम्म न जाणाइ अबुज्कमाणें । 
से कोविए जिणवथणेण पच्छा, सूरोदए पासइ चक्खुणेव ॥॥१३॥। 


ते 
नेता यथाउन्धका राया रात्री मार्ग न जानात्यपश्यनू 
स सूर्यस्याम्युदुगमेन, मार्ग विजानाति प्रकाशिते ॥१२॥। 
एव तु शैक्षोध्प्यपुष्टधर्मा, धर्म न जानात्यबुध्यामन । 
स कोविदो जिनव चनेन परचात्‌ सूर्योदये पश्यत्ति चक्षुषेव ॥१३॥। 
अन्चयार्थ 
(जहा णेपा अधकारसि राओ) जैसे मार्गदशेक पुरुष अधेरी रात मे (अपस्स- 
भाणे मग्ग न जाणाइ) नही देखता हुआ मार्य को जान नही पाता, (से सूरियस्स 
अब्भुग्गमेण पगासियसि) परन्तु वही सुर्योदय होने पर चारो ओर प्रकाश फ़ैलते ही 
(सरय वियाणाई) मार्ग को स्पष्ट जान लेता है ॥१२॥। 
(एवं तु॒ अपुद्ठधम्मे सेहेवि) इसी प्रकार घर्मंतत््व मे अनिपुण---अपरिपक्व 
शिष्य भी (अबुब्क्षमा्णं घम्सम न इ) सूच और अर्थे को नही समझता हुआ घर्मे 
, को भी नही जानता, (से लिणवयणण कोविए) परन्तु वही अवोध श्प्यि एक दिन 
जिनवचनो के अध्ययच--अनुशीलन से विद्वान्‌ हो जाता है, (पच्छा प्रोदये पासति 
जेव) फिर तो वह धर्म को इस प्रकार स्पष्ट जान लेता है, जैसे सुर्योदय होने 
पर आँख के द्वारा व्यक्ति घट-पट आदि पदार्थों को स्पष्ट जान-वेख लेता है ॥१३॥। 
भावा 
जैसे मार्गदशेंक पुरुष अधकारपुर्ण रात्रि मे न दिखाई देने के कारण 
मार्ग को नही जान पाता है, परन्तु वही व्यक्ति सुर्योदय होने के परचात्‌ 
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प्रकाश फैलते ही मार्ग को स्पष्टरूप से जान लेता है। इसी तरह सूत्र और 

अथे को न जानने वाला, धर्म मे अनिपुण--अपरिपक्व साथक्र धर्म के स्वरूप 

को नही जान पाता, परन्तु जिन-वचनो के अध्ययन-अनुशीलन से वह घर्मे- 

तत्त्व का विद्वा नू--विशेषज्ञ बनकर इस प्रकार धर्म को स्पप्ट जान लेता है, 

जिस प्रकार सूर्योदय होने पर व्यक्ति आँख के द्वारा घट-पट आदि पदार्थों 
को जान-देख लेता है ॥९२-१३॥। 

च्यास्या 
घरंतत्व मे कब अभिपुण, कब निपुण ? 
१२वी और १६वीं गाथाओ मे शास्त्रकार ने धर्मंतत्व मे अनिपुण, नवदी क्षित, 


अपरिपक्व साधक कब और कंसे निपुण हो जाता है ? इसे सूर्योदय का हृष्टान्त 
देकर समझाया है। 


एक चोर जगल है, एक व्यक्ति उसका चप्पाचप्पा अच्छो तरह जानता है, 
उससे जगल का कोई भी कोना अपरिचित नही है, वह कई बार इस जगल में भटके 
हुए लोगो को रास्ता «. _ है। किन्तु काले-कजरारे जल से भरे बादलों से ढकी 
हुई घोर अधेरी रात्रि छाई हुई हो, जिसमे हाथ को भी हाथ न दिखता हो, क्या 
ऐसी घोर अघेरी रात्रि मे भी वह वनमार्गो से सुपरिचित व्यक्ति मार्ग जान-देख 
सकता है ? कदापि नही । किन्तु जब पो फट जाती है, काले अधेरे को चीरता 
हुआ सूर्य उदय हो जाता है, दिशाएँ स्पष्ट प्रकाशित हो जाती हैं और पत्थर, टीले, 
पहाड, गुफा एव उबड-खाबड स्थान साफ-साफ नजर आने लगते हैं, तब उसी पुरुष 
को अभीष्ट स्थान पर पहुँचाने वाला मार्ग स्पष्ट दिखाई देने लगता है, क्योकि उस 
समय उसके नेत्रो की शक्ति प्रकट हो जाती है। ठीक इसी प्रकार जो नौसिखिया, 
अपरिपक्व साधक अभी सूत्रों के अर्थो और वस्तुस्वरूप को ठीक-ठीक जान नही पाया 
है, वह धर्मेतत्त्व मे अनिपुण है, अपुष्ट है, अपरिपक्व है, कच्चा है। किन्तु वही एक 
दिन का अपरिपक्व, नौसिखिया, अगरीतार्थ, सूत्राथं से अबोव सावक (शिष्प) जब 
गुरु-चरणो मे रहकर सर्वज्ञप्रणीत आगमो का गहन अध्ययन कर लेता है, तो 


श्र 
आत्मा में स्वेज्ञ का ज्ञान प्र 


नहीं जाता है, और वह घर्में मे निपुण होकर 
जीवादि पदार्थों को इसी प्रकार स्पष्ट जान देख लेता है, जिस प्रकार सूर्योदय होने 


पर नेत्रो के द्वारा वह घठ-पढादि पदार्थों को स्पष्ट जानता देखता है। तात्परयं यह 

है कि जैसे इन्द्रिय और पदार्थों के सयोग से घट-पटादि पदार्थ स्पष्ट दिखाई देते हैं, 

इसी तरह सर्वेज्ञप्रणीत आगमो के द्वारा भी मुक्ष्म, व्यवधानयुक्त, और दूरवर्ती स्वर्ग, 

रा देव, पुण्य-पाप आदि का फल इत्यादि पदार्थ साफ-साफ और निश्चित प्रतीत होते 
। शास्त्रकार का आशय ,इस प्रकार दृष्टान्त देकर समझाने के पीछे 

| यही प्रतीत 

होता है कि जो साधक बिलकुल अपरिपक्व, मन्दवुद्धि, बिलकुल खा और 
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बुद्ध होता है, वह गुरुकुल मे रहने से गुरुकृपा से शास्त्रज्ञान मे पारगत होकर एक 
दिन धर्मादि तत्त्वो का स्पष्ट ज्ञाता और विशेषज्ञ बन जाता है। उसके मन की शका 
की सब गाँठे खुल जाती है । 

मूल 
उड्ढ अहेय तिरिय दिसासु, तसा य जे थावरा जे य पाणा | 


सया जए तेमसु परिव्वएज्जा, मणप्पओस अविकम्पमाणे ॥१४॥ 
स, छाया 
ऊधष्वेमधस्तियेग्दिशासु, चमाइच ये स्थावरा ये च प्राणा । 
सदा यतस्तेषु परिब्रजेत्‌, मनाक्‌ प्रद्वं घमविकम्पमान ॥१४॥ 
अन्वयार्थ 

(उड्ढ अहेय तिरिय दिसासु) ऊँची, नीची और तिरछी दिशाओ मे (तसाय 
जे थावरा जे य पाणा) जो च्रस और स्थावर प्राणी हैं, (त्ेसु सया जए परिव्यएज्जा) 
उनमे सदा यत्नपूर्वक (सावघानीपूर्वक) रहता हुआ सयम में प्रयति करे। (सणप्प- 
ओस अविफपमाण) तथा उन पर जरा-सा भी हेप न करता हुआ सयम मे निश्चल 


रहे । 


ष्थ 

ऊध्वेंदिशा, अधोदिशा और तिरछी दि ॥ में जो भी त्रस या 
स्थावर जीव जहाँ है, उनकी हिसा जिस प्रकार से न हो, उस प्रकार का यत्न 
करता हुआ साधु सयम मे पराक्रम करे, तथा उन प्राणियों पर लेशमात्र भी 
हंष न रखता हुआ अपने सयम मे मजबूत रहे । 

व्घ 

नि्रन्य साधू समस्त प्राणियों की हिंसा आदि ग्रन्थों से मुक्त रहे 

इस गाथा में शास्त्रकार गुरुकुलनियास के कारण जिन-बचनज्ञाता एवं मूल- 
उत्तर-गुणो का विशेषज्ञ हो जाने वाले साधु को प्राणातिपात आदि समस्त मूुलगुण 
वाधक अन्थो से मुक्त रहने की प्रेरणा देते हैं । 

सर्वेप्रथम शास्त्रकार का सकेत है-- दिशा-विदिशाओ मे रहने वाले जीवो 
की हिंसा से निवृत्ति का | ऐसा कहकर क्षेत्र प्राणातिपात से बिरत होने की प्रेरणा 
दी है। फिर तरस और स्थावर (जिनके विषय में पहले परिचय दिया जा चुका है) 
प्राणियो का प्राणातिपात निषेध करके द्वव्य-प्राणातिपात निवृत्ति सूचित की है । 
ये सब जीव प्राणी इसलिए कहलाते है वि ये दश पश्राणो को धारण करते हैं। इन 
समस्त प्राणियों की सदा सबदा (सब काल मे) यतनापूर्वक रक्षा करने का उपदेश 
देकर शास्तकार ने काल-प्राणातिपात से विरति द्योतित की है । इसके पश्चात्‌ माव- 


ग्रन्थ चौदह॒वा अध्ययन 8९३५ 


प्राणातिघात से विरत होने की प्रेरणा देते हुए वे कहते हँ---त्रस या स्थावर प्राणी 
उपकार करें या अपकार, साधु को उन पर थोडा-्सा भी मन मेदह्व प नही 
रखना चाहिए, फिर उन्हे दुर्वंचन कहने या डडें आदि से उन पर प्रह्मर करने फी तो 
बात ही दूर रही | कदाचित्‌ वे अपना फोई अनिष्ट करें या हानि पहुँचाएँ तो भी 
उनके प्रति अमगल की भावना मन मे नही होनी चाहिए | 
साधु को अपने प्रथम महात्नत वा व्यान रखते हुए तथा श्राणातिपात को 
महान ग्रन्थ और पापकमंबन्ध का महाकारण र उससे प्रन्येक क्षेत्र मे, प्रत्येक 
फाल मे, प्रत्येक जीव के प्रत्ति, प्रत्येक है पादिभाव से बचने का प्रयत्त करना चाहिए 
और तीन करण तीन योग मे द्रव्य-क्षेत्रकाल-भावरुप प्राणातिपात से दूर रहकर 
अपने सयम पर अविचल रहना चाहिए । जैसे प्राणातिपात विरति का उपदेश है, 
वैसे अन्य असत्य आदि ग्रन्थो से भी विरति का उपदेश भी यहाँ समझ लेना चाहिए। 
तात्पयें यह है कि साधु को ग्रहण-शिक्षा तथा आसेवना-शिक्षा मे युक्त होकर समस्त 
महाव्रतो और उत्तरगुणो का मली-माँति पालन करना चाहिए | 
सल 
कालेण पुच्छे समभिय॑ पयासु, आइक्खमाणो दवियस्स वित्त | 
त सोयकारी पुढो पवेसे, सला इम केवलिय समाहि १५॥॥ 
अस्सि सुठिज्चा तिविहेण तायी, एएसु या संति निरोहमाहु । 
ते एवमकक्‍्खति तिलोगदसी ण घझ्ुज्ज एयतु पर्मायसग ५१६७ 
निसम्म से भिक्‍ख समीहियट्ठ, पडिभाणव होईइ विसारए य । 
आयाणगटूठी वोदाणमोणं, उवेच्च सुद्धेण उवेइ मोवख 
सस्कत छाया 
कालेन पृच्छेत्‌ समित प्रजासु, आचक्षमाणो द्रव्यस्थ वित्तम्‌ । 
तच्छोत्रकारी पृथक प्रवेशयेत्‌, सख्यायेम कैवलिक समाधिस््‌ ॥१५॥ 
अस्मिनर्‌ सुस्थाय त्रिविधेन त्रायी, एतेथू च शान्ति निरोधसाहु । 
त एवमाचक्षते त्रिलोकदशित न भूयो यन्तु प्रमाइसगस ॥१६॥ 
निशम्य स भिक्षः समीहितार्थ प्रतिभानवास््‌ भवत्ति विशारदरच । 


आदानार्थी व्यवदानमोनमुपेत्य शुद्ध नोपैति मोक्षम््‌ ॥१७9॥ 
जअन्वयार्थे 
(फालेण पयासु समिथ पुच्छे) साधु अवसर देखकर प्राणियों के विषय मे 
सम्गग्डनसम्पन्न आचार्य मे प्रश्न पूछे (दत्रियस्स वित्त आइक्समाणों) तथा मोक्ष गमन 
> 7-7 (द्रव्य) सर्वज्ष वीतराग के आगम (ज्ञान-धन) को वताने वाले आचायें की 


॥)१ ७॥। 


६ ३-६ सूत्रकृताग सूत्र 


पूजा-प्रतिष्ठा करे | (त सोयकारी प्रुढो पवेसे) तथा आचार्य के उपदेश को, आचार्य 
की आज्ञा वा पालन करने वाला शिष्य अपने अन्त करण मे प्रविष्ट (स्थापित) करे। 
(इस केवलिय समाहि सखा) एवं इस (आगे उहे जाने वाले) केवली-प्रज्प्त सम्यक्‌- 
ज्ञानादिस्‍प समाधि को भली-भाँत्ति जानकर चुपचाप हृदय मे स्थापित करे ॥१५॥। 


(अस्सि सुठिच्चा तिबिहेण तायी) गुरु ने जो उपदेश दिया है, उसमे सुस्थित 
होकर मन-वचन-काया से समस्त प्राणियो की रक्षा करे | (एएसु वा संति निरोह- 
माहु) समिति और गुप्ति के पालन से ही शान्ति और कर्मों का निरोध (आल्नव 
निरोधल्प सवर सर्वेज्ञो ने वताया है। (तिलोगदसों ते एवमबरसाति) वे चिलोक- 
दर्णी पुरुप यह कहते ह कि (ण भुज्जमेयतु पमाय सग) साधु को फिर कमी भ्रमाद 
का सम नहीं करना चाहिए ॥१६॥ 

(से भिबखू) गुरुकुल मे निवास करने वाला वह साधु (समीहियद्ठ निसम्म) 
साधु के आचार को सुनकर या मोक्षरुपी इष्ट अर्थ को जानकर (पडिभाणव विसारए 
होइ) प्रतिभावान्‌ और अपने सिद्धान्त का वक्ता या निष्णात हो जाता है । (आयाण 
अट्डी) मोक्ष या सम्यग्ज्ञान आदि से प्रयोजन रखने वाला वह साधु (दोदाण मोण 
उबेच्च) तप और सयम को प्राप्त करके (सुद्धेंण मोक्‍्ख उवेति) शुद्ध आहार या शुद्ध 
आचरण के द्वारा मीक्ष को प्राप्त करता है ॥१७॥। 


प्थ 


गुरुकुल निवासी साधु प्रश्न करने योग्य अवधर देखकर सम्यस्शान- 
सम्पन्न आचार्य से प्राणियो के सम्बन्ध मे प्रइन प्रूछे तथा सर्वेज्ष वीतराग 
प्रभु के आगम या सयमाचरण का उपदेश देने वाले आचाये का सम्मान 
करे | उनकी आज्ञानुसार प्रवृत्ति करता हुआ शिप्य आचायें के द्वारा 
हद केवली-प्रज्ञप्त सम्यग्ज्ञानादिस्प समाधि को जानकर हृदय मे घारण 

।१५॥। 

गुरु के उपदेश में सुस्थित हुआ साधु मन-वचन-काया से प्राणियों की 
रक्षा करे | इस प्रकार समिति और गुप्ति के पालन से ही सर्वज्ञो ने शान्ति- 
लाभ और क्मों का निरोध (सवर) होना बताया है। वे चत्रिलोकदर्शी पुरुष 
कहते हैं कि साधु फिर कभी प्रमाद का सग न करे ॥१६॥। 

गुरुकुल मे निवास करने वाला साधु उत्तम साधु के आचार को सुन 
कर और इप्ट अर्थ- मोक्ष फो जानकर बुद्धिमान और अपने सिद्धान्त का वक्ता 
हो जावा है। तथा मोक्ष या सम्यग्शान आदि से प्रयोजन रखता छुआ वह 
तप और सयम को #प्त करके शुद्ध आचार या छुद्ध आह्यार के द्वारा 
मोक्ष प्राप्त करता है ॥१७3॥। 


ग्रन्थ चौदहवाँ अध्ययन ६२३७ 
व्याख्या 
गुरुकुलवासी निग्नन्‍्थ हारा ली जाने वाली शिक्षा की विधि 
१५वदी गाया से लेकर १७वी गाथा तक गुरुकुल मे निवास करने वाले साधु 
द्वारा ली जाने वाली शिक्षा की विधि का सक्षिप्त निरूपण किया गया है। गुरुकुल 
मे रहने वाले साधु को विचार और आचार दोनो तरह का प्रशिक्षण लेना अनिवार्य 
है । इसे ही शास्त्रीय परिभाषा मे ग्रहण-शिक्षा और आसेवना-शिक्षा कहते है । वह 
शास्त्रीय अध्ययन भी करता है, वाचना लेता है, आचार-विचार के सम्बन्ध मे शका- 
समाधान करता है, पठित पाठ को बार-बार दोहराता है, उस पर चिन्तन-मनन और 
आत्मिक दृष्टि से अनुप्रेक्षण भी करता है, और दूसरो को उस सम्बन्ध मे उपदेश भी 
देता है। यह सब ग्रहण शिक्षा के अन्तगेत है । और आसेवना-शिक्षा मे ग्रहण की हुई 
विचार-आचार सम्बन्धी बातों को जीवन में उतारता है, पारिपाश्विक वातावरण से 
प्रभावित एवं उत्साहित होकर तप-सयम में वृद्धि करता है, शरीर, मन, इन्द्रियाँ, 
बुद्धि, हृदय इन सव पर नियन्वण करने की, कपायो और विपयो पर विजय पाने 
की साधना गुरु के निर्देशन मे करता है। ध्यान, मौन, यौगिक साधना, तप, जप, 
स्वाध्याय आदि गुरु के निर्देशन मे करता है, पाँच महात्रत, पाँच समिति, तीन गुप्ति, 
नियमोपनियम आदि मूल-उत्तरगुणो की साधना भी सावधानी से करता है, कही 
भूल होने पर प्रतिक्रमण, आलोचना, आत्मनिन्दा, गहा और प्रायश्नित्त द्वारा आत्म- 
शुद्धि भी करता है| यह सारा कोसं, जिसमे कुछ ध्योरिटिकल और कुछ प्रेक्टिकल 
दोनो ही प्रकार का होता हे, गुरुसान्निध्य मे चलता है । 
इसी के सन्दर्भ मे शास्त्रकार कहते हैं- गुरुकुलवासी शिष्य प्रश्न करने 
योग्य काल तथा गुरुदेव की मन स्थिति, या अन्य परिस्थिति देखकर सम्यग्न्नानादि से 
परिपूर्ण गुरु से प्रजाओ- जन्मधारी १४ प्रकार के जीवो के सम्बन्ध मे सविनय 
सभक्ति पूछे | पूछने के वाद योग्य समाधान पाकर या मोक्षगामी बीत राग सर्वज्ञो के 
हारा कथित आगम या ज्ञान 


“दशेन-चारित्र, या मोक्ष अथवा सयमरूपी धन की शिक्षा 
प्राप्तकर आचायंश्री का आदर-सत्कार एवं बहुमान करे । कैसे करे ? 


इसके लिए 

कहते हैं--उनकी बातो को कानो से सावधानीपूर्वक श्रवण करे, उनके द्वारा बताये गए 
आजार-विचा र सम्बन्धी उपदेश को मन-मस्तिष्क मे स्थापित करे, हृदय मे वारण करे 
और उसे क्रियान्वित करने का भरसक प्रदान करे | और केवली तीर्थंकर भगवन्तों 
हारा कथित मोक्षमागंरूप या धर्ध्यानरूप उत्तम समाधि के उपदेश को सुनकर हृदय मे 
पविश्षता एव भक्ति के साथ स्थापित करके तदनुसार आचरण करने का प्रयत्न करे। 
गुरुदेव से उसने जो समाधिरूप मोक्षमार्गे सुना है, उसमे भलीभाँति सुस्थित 

होकर उसे जीवन मे रमा ले तथा मन-वचन-काया से केत-कारित-अनुमोदितरूप से 
उग गमाधिमार्ग हारा आत्मा की सुरक्षा करे अथवा सदुपदेश देकर प्राणिमात्र की 


रक्षा करे । इस प्रकार जो साधक अपनी तथा दूसरे की रक्षा करता है, समिति-गुप्ति 
आदिरूप समाधिमाग मे अच्छी तरह स्थित हो जाता हे, उसके दिलदिमाग मे या 
तन-मन-नयन मे समार्विमार्ग अच्छी तरह रम जाता हू, तब उसे शान्ति प्राप्त 
होती है, उसके तमाम दन्द्र छट जाते हैं, सम्पूर्ण दु खो का क्षय हो जाता है। इस 
प्रकार की अनुभृतियुक्त बातें वे ही कह सकते है, जिनका इतना उत्कृष्ट अनुभव हो 
गया हो । इसके सम्बन्ध में जास्तकार कहते हें ---'ठे एव्मलति तिलोगदसी ॥* अर्थात्‌ 
ऊँची, नीची, तिरछी सभी दिशाओ मे स्थित पदार्थों को जो हस्तामलकवत्‌ जानते- 
देखते है, वे त्रिलोकदर्शी मर्वज्ञ पुरुष पूर्वोक्त परमानन्द की अनुभूति साक्षी देते हैं । 
इसलिए शास्त्रकार रैक्ष-साधक से कहते है-- अब तक जो कुछ हुआ सो हुआ, अव 
भविष्य मे कमी प्रमाद का सग न करना, अन्यथा यह सुनहरा अवसर हाथ से चला 
जाएगा | 


आगे शास्त्रकार कहते है--गुरुकुलवासी साधक मोक्षगमनयोग्य साधु के 
आचार-विचार को सुनकर तथा अपने इप्ट-अर्थे--मोक्ष पुरुपार्थ को हृंदयग् करके 
हेय-ज्ञेय-ठपादेय को भली-माँति जान करके गुरुकुल मे रहने के कारण प्रतिभावान 
हो जाता है तया वह साधु-सिद्धान्त एवं मोक्षमार्ग का इतना उच्चकोटि का ज्ञावा 
एवं वक्ता हो जाता है कि किसी भी पदार्थ के वस्तुस्वरूप को बताने में यह हिचकंता' 
नही । वह गुरुकुल मे मोक्षार्थी पुरुष के हारा ग्रहण करने (आदान) योग्य सम्यस्शानादि 
से ही वास्ता रखता है, इसलिए वह बारह प्रकार के तप तथा आख्वनिरोधरूप 
सवर-सयम की अरहण एवं आसेवना शिक्षा (प्रशिक्षण) पाकर इन दोनो मे पर्याप्त 
अभ्यस्त हो जाता है । साथ ही वह उद्गमादि दोपो से रहित शुद्ध आहार या शुद्ध 
आचार से अपना जीवनयापन करता हुआ साधु समस्त कर्मक्षयरूप मीक्ष को श्राप्त 
कर लेता है  कही-कही 'न उबेइ मार पांठ मिलता है, जिसका अर्थ है--ऐसा शुद्ध 
मसार्गचारी साधु वार-वार मार-पमृत्यु (जन्म-मरण) अथवा जिसमे प्राणिवर्ग स्वकर्मवश 
वार-बार मरते हैं, वह ससार प्राप्त नही करता । सम्यक्त्व को न त्यागने वाला 

७-८ भव तक ही जन्म-मरण प्राप्त करता है, उसके वाद नही । 


मूल 
सखाइ धम्म च वियागर॑ति, बुद्धा हु ते अतकरा भवति । 
ते पारगा दोण्ह वि मोयणाए, ससोधिय पण्हमुदाहरति ॥१८॥। 


णो छायए णोडवि य लुसएज्जा, माण ण सेवेज्ज पगासण च । 
ण यावि पन्‍ने परिहास कुज्जा, ण या55सियावाय वियागरेज्जा ॥ १६॥ 
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भूयाभिसकाइ दुगुछमाणें, ण णिव्वहे मतपदेण गोय । 
ण किचिमिच्छे मणुए पयासु, असाहुधम्माणि ण सवएज्जा ॥२०॥ 
हास पि णो सधइ पावधम्मे, ओए तहीय फर्स वियाणे ॥ 
णो तुच्छए णो य विकत्थइज्जा, अणाइले या अकसाइ भिक्‍ख्‌ ॥|२१॥ 
सकेज्ज याइसकितभाव भिक्‍्खू, विभज्जवाय च वियागरेज्जा । 
भासादुय धम्मसमुटिठतेहि, वियागरेज्जा समया सुपनने ॥२२॥ 
अणगच्छमाणे वितह विजाणे, तहा तहा साहु अकक्कसेण । 
न कत्थइ भास विहिसइज्जा, निरुद़्ण वावि न दीहइज्जा ॥२३॥ 
समालवेज्जा पडिपुञ्लभासी, निसामिया समिया अट्ठदसी | 
आणाइ सुद्ध' वयण भिउजे, अभिसधए पावविवेग भिक्‍खू ॥॥२४॥। 
अहाबुइयाइ सुसिक्खएज्जा, जइज्जया णाइवेल वएज्जा | 
से दिट्ठम दिटिठ ण लुसएज्जा, से जाणइ भासिउ त सर्माहि ॥२५।। 
अलूसए णो पच्छन्नभासी, णो सृत्तमत्थ च करेज्ज ताई 
सत्थारभ्त्ती अणुवीदइ वाय, सुय च सम्म पडिवाययति ॥२६॥ 
से सुद्धसुत्त उबहाणव च घम्म च जे विदइ तत्थ तत्थ.. | 
आदेज्जवक्के कुसले वियत्त , स अरिह॒इ भासिठ त समाहि ॥२७॥ 


तक्ति बेसि ॥ 


स॒. छाया 

सख्यया धर्म व्यागृणन्ति, बुद्धा हि तेडन्तकरा भवन्ति | 

ते पारगा दृयोरपि मोचनाय, सशोषित भ्रर्नमुदाहरन्ति ॥श्द।॥। 
नो छादयेन्ना४पि च लूपयेन्‌ मान न सेवेत प्रकाशन च्‌ | 

न चाअपि प्राज्ञ परिहास कुर्यानन चाध्प्याक्षीवरद व्यागृणीयात्‌ ॥१६॥ 
भूताभिशकया जुगुप्समानो, न निर्वहेनूमत्रपदेन गोत्रम्‌ । 

न किब्चिदिच्छेन्मनुज प्रजासु असा 


घु॒धर्मानन सवदेत्‌ ।२०॥॥ 
हासमपि न सधयेत्‌ पापधघर्मान्‌ू, ओजस्तथ्य परुष विजानीयात । 
नृतुच्छो न च विकत्थयेदनाकुलो, वाउ्कपायी भिक्ष ।२१॥। 
शकेत चाश्शकितभावो भिक्षु , विभज्य 


[ कप वाद च व्यागृणीयात््‌ । 
भापाहय घमसमुत्यितैर्व्यागृूणीयात्‌ समतया सुप्रज्ञ ॥२२।। 


६४० सूत्रकृताग सूत्र 


अनुगच्छुन्‌ वितथ विजानीयातू, तथा तथा साधुरकर्कशेन । 
न कथयेद्‌ भाषा विहिंस्यान्‌ निरुद्धक वाथपि न दीघ्॑येत्‌ (२३॥। 
समालपेत्‌ प्रतिपूर्णभापी, निशम्य सम्यगर्यदर्शी | 
आज्ञाशुद्ध वचनमभियु जीत, अभिसन्धयेत्‌ पापविवेक भिक्षु ॥र०॥ 
यथोक्तानि सुशिक्षेत, यतेत नातिवेन वर्देत्‌ | 
स हृष्टिमान्‌ हृष्टि न लूपयेत्‌ स जानाति भापितु त समाविम्‌ ॥२५॥ 
अलूपको नो प्रच्छन्नभाषी, नो सूत्रमर्थ च कुर्थात्‌ चायी | 
दास्तृभकत्याइनुविचिन्त्यवाद, श्रूत च सम्यक्‌ प्रतिपादयेतू ॥२६॥ 
स शुद्धसूत्र उपधानवारच, धर्मेझड्च यो विन्दति तत्र तत्र । 


आदेगवावय कुशलो व्यक्त सोष्हेंति भाषितु त समाधिम __॥रण। 
हट ह घ इति ब्रवीमि |! 


अन्वयार्थ 

(धस्म व सव्वाइ वियागरत्ति) गुरुकुलनिवासी साधु सदुबुद्धि से स्वय श्ुत्त- 
चारित्ररूप धर्म को जानकर दूसरे को उपदेश करते है (ते बुद्धा हु अतकरा भषति) 
वे तीनो काल के ज्ञाता होकर समस्त सचित कर्मो का अन्त करने वाले होते हैं! 
(वोण्ह वि सोयणाए ते पारणा) वे यथार्थ धर्मोपदेष्ठा साधक अपने और दूसरो को 
कर्मंपाश से छुडाकर ससारसमुद्र के पारगामी हो जाते है । (ससोधिय पण्हधुदाहरति) 
ऐसे साधु प्रश्न का उत्तर पूर्वापर अविरुद्ध (सम्यक्‌ प्रकार से शोधित ) देते है ॥१८॥ 

(णो छादये) साधु प्रश्नो का उत्तर देते समय शास्त्र के वास्तविक अर्थ को 
न छिपाए, (णो थि य लूसएज्जा) तथा अपसिद्धान्त के द्वारा शास्त्र की व्याब्या मे 
करे , अयवा अपने आचार्य या दूसरो को द्रपित (बदनाम) न करे, ( माण श 
सेवज्जा) तथा मै ही शास्त्र का ज्ञाता हूँ, इस प्रकार से अभिमान न करे, (परमाक्षग 
च) और न ही मै बडा विद्वान्‌ हूँ, तपस्वी हूँ, चमत्कारी हूँ, इस प्रकार से अपने 
आपको प्रकाशित करे । (पन्ने ण वाचि परिहास कुज्जा) प्राज साधक श्रोता की हंसी 
न करे, (ण या5डसियायाय वियागरेज्जा) साधु किसी को आशीर्वाद न दे ॥8६॥। 

(भूताभिसकाइ दुमु छम्राणे) साधु प्राणियों के विनाश की आशका से, तथा 
पाप रो घृणा करता हुआ किसी को आशीर्वाद न दे, (मतपदेण गोय ण णिव्बहे) तथा 
मत्र आदि पदों हारा साधु अपने ग्रोत्र--वाणी के सयम की नि सार न बनाए । 
(सणुए पयासु ण किचि सिच्छे) मनस्वी साधक अजाओ--मनुष्यो, देवों आदि जीवों 
से किसी भी वस्तु की आकाक्षा न करे, (असाह धम्माणि व सवएज्जा) एव यह 
असाधुओ के घम का उपदेश न करे ॥२०॥। 

(हासपि णो सघइ) सभिक्काजीवी साधु हंसी-मजाक न करे, या ठहाके मार- 
कर न हेंसे अथवा विदुपक की तरह कोई शरीरादि की चैष्टा न बरे, जिससे लोगो 
को हँसी छूटे, (पावधम्मे) सन-वचन-काथा से कोई भी पापमय प्रवृत्ति न करे, (ओए 


ग्रन्थ चौदह॒वाँ अध्ययन की 


तहीए फदसे दियाणे) राग-हं परहित सावु जो कठोर सत्गवननन दूमरो को पीठा 
पहुँचाने वाला हो, उसे भी न कहे (अणाबिले वा अक़ृसाइ भिक्‍सू) तथा साधु सदा 
लोभादि एवं कपायो से रहित होकर रहे ॥२१।। 

(असकित भाव भिक्‍खू) सूत्र और अर्थ के विषय मेश कारहित होने पर भी 
साधु (सकेज्ज) मैं सर्वेज्ञ नही हूँ, इसलिए कही भूल न कर बँर्द, इम भ्रकार सादा 
सशक रहे, नि शक होकर जो मन मे आए, वह वेबडऊ होकर न वोते, (विभज्जचाप 
च वियागरेज्जा) तथा विभज्यवाद - सापेक्षवाद-स्थादुवाद युक्त वचन बोले । (धम्स- 
समुद्व्तिहि भासादुय) सम्यक्रप मे धर्मांचरण में उत्यित -उद्यत साबुओ के साथ 
विचरण करता हुआ साघु सत्यमापा तथा सत्यामृपा भाषा (जो असत्य नहीं तथा 
मिथ्या नही है), ऐसी दो भापाएँ बोले । (सप्तया सुपन्‍्ने विधागरेज्जा) उत्तम बुद्धि- 
सम्पन्न साधु धनवान हो या दरिद्र दोनो को संभमाव से वर्म का उपदेश दे ॥२२॥॥ 

(अणुगच्छमाणे) पूर्वोक्त दो भापाओ के माध्यम से प्रवचन करते हुए साधु 
के कथन यो कोई-कोई ठीक लेते है, (वितह विजाणे) और कोई मददवुद्धि 
विपरीत या मिथ्या._ ते हैं, (तहा तहा साहु अकक्कसेण) जो विपरीत समझते हं, 
उन्हे साधू कोमल (अ ' ) शब्दों में हेतु-हप्टान्त-युक्ति द्वारा जैंसे-तैसे समझाने 
की चेणष्टा करे । (ण फत्थइ) जो यथार्थ नही समझता है, उसे श्रूभग आदि अनादर 
सूचक चेष्टाओ से कहकर उसके मन को दु खित न करे, (भास विहिसइज्जा) साधु 
प्रश्न करने वाले पर खीक्षकर या उसकी भाषा की निन्‍्दा करके उसे व्यथित न करे, 

(निरुद्धनण वाबि न दीहइज्जा) छोटी-सी बात को शब्दाडम्बर करके लवी-चौडी न 
करे ॥२३४७ 

(पडिपुल्न भासी ससालचेज्जा ) जो वात सक्षेप मे नसमझाई जा सके, उसे 
साधु विस्तृत रूप से कहकर समझाए। (निसामिया ससिथा अट्ठदसी)) गुर से सुत्र 
कर अच्छी तरह पदार्थ (बात) को जानने वाला साधु (आणाइ सुद्ध वयण सिउजे) 
वीतराग-आज्ञ (तीर्थकरमापित शास्त्र के विधान) शुद्ध- जनुकूल बचनो का प्रयोग 
करे । (भिक्‍्खू पावविवेक अभिसधए) साधु पाप का विवेक रखकर निदोंप वाक्यों 
का प्रयोग करे ॥२४।॥। 

(अहाशुइपाड सुसिक्ल॒एज्जा) सर्वेज्ञ अहंत्प्रतिपादित शास्त्रो का अच्छी तरह 
अध्ययन करे, गुरु से शास्त्रों की सुशिक्षा ले, (जइज्जया) और सदेव उसमे प्रयत्न 
करे । (णाइवेल वएज्जा) मर्यादा का उललघन करके अधिक न बोले । 


(से दिट्ठिम 
दिट्ठ ण लूसएज्जा) वह सम्यग्हष्टिसम्पन्न साधक अपने सम्यर्द्शन को दृपित न 
करे, (से त समाधि भासउ जाणइ) ऐसा साधक सर्वेज्ञोक्त सम्यग्दर्शन 


गन-ज्ञान- - 
तपश्चरणरूप भाव समाधि को कहना जानता है ॥२५॥। की 
(अलूसए) साथु आगम के अर्थ को दृपित न करे, (णो पच्छन्नमासी) तथा 


६४२ सूत्रकृतांग सुत 


वह सिद्धान्त को न छिपाए। (ताई सूत्तमत्थ च॒ णो करेज्ज) प्राणिमात्र का त्राता- 
रक्षक सूत्र और अर्थ को अन्यथा न करे | (सत्यारभत्ती अणुवोइ बाय) साधु शिक्षा 
देने वाले (शास्ता) गुरु की भक्ति का ध्यान रखता हुना सोच-विचारकर कोई वात 
कहे । (सुय च सम्मर पडिवाययति) तथा गुरु से जैसा सुना हे, सूत्र का वैसा ही अर्थ 
या व्याख्या दूसरो के सामने करे ॥ २६।॥। 

(से सुद्धसत्ते उवबहाणव च) जो साधु यथार्थ रूप से आगरमों का अध्ययन 
कर शुद्ध रूप से प्रतिपादन करता है, (जे दृत्थ तत्थ घम्म विदइ) जो साधु उत्तर 
की जगह उत्सगंरूप धर्म को एवं अपवाद की जगह जपवादरूप धर्म को अगीकार 
करता है, (से आदेज्जवकके) वही सावक ग्राह्मनचन (जिसका वचन लोग भ्रहग 
कर लें) होता है, अर्थात्‌ उसी की बात मान्य होती है । (कुसले बियत्त ) तथा वही 
शास्त्र के अर्थे (व्याख्या) करने मे कुशल तथा बिना विचारे कार्य न करने वाला 
हे (त समाहि भासिउ अरिह॒इ) उस सर्वज्ञोक्त समाधि का प्रतिपादन कर सकता 

॥२७॥ 
रथ 

गुरुकुल मे निवास करने वाले साधक सुबुद्धि से घर्म को समझक- 
दूसरे को उसका उपदेश देते है। इस प्रकार वे त्रिकालज होकर समस्त 
सचित कर्मों का अन्त कर देते हे । वे यथार्थ धर्मोपदेशक साधक अपने और 
दूसरे को कर्मपाश से मुक्त कराकर ससार से पार हो जाते है । ऐसे साथ 
प्रइन का सम्यक्‌ प्रकार से सशोधित पूर्वापर अविरुद्ध उत्तर देते है ॥१८5॥ 

प्रदन का उत्तर देते समय साधु ज्ञास्त्र के वास्तविक अर्थ कोन 
छिपाए, तथा अपसिद्धान्त का आश्रय लेकर शास्त्र की व्याड्या ने 
एवं यह भी अभिमान न करे कि मैं बहुत बडा विद्वान्‌ या शास्त्रज् हूँ, 
महान्‌ तपस्वी हैँ, क्रियाकाण्डी हैं, और न लोगो के समक्ष अपने ग्रुणो 
प्रकाशित करे । किसी कारणवज्ञ श्रोता यदि किसी बात को न समझे तो 
उसकी मजाक न उडाए तथा किसी व्यक्ति को साधु खुश होकर आशीर्वाद 
भी न दे ॥१६॥ 

पाप से नफरत करता हुआ साधु प्राणियो के विनाश की आशका 
से किसी को आशीर्वाद न दे तथा मन्नविद्या का प्रयोग करके अपने सयम 
को खोखला न बनाए एवं वह जनता से किसी वस्तु की (भेठ, चढावे 
हद के रूप मे) इच्छा न करे तया वह असाधुओ के घर्म की भी प्रेरणा 
नगद ॥॥२०॥। 

किसी की हँसी-मजाक या जिन चेष्टाओ से हँसी छूटती ही, ऐसी 
चेष्टाएँ साधु न करे, तथा वह हँँसी-मजाक में भी पापमय भ्रवृत्तियो के लिए 


ग्रन्थ चौदहवाँ अध्ययन कक 


न कहे । रागद्व षरहित साधु दूसरो को पीडा पहुँचाने वाले कठोर वचन 
सत्य हो, तो भी न कहे । साधु पूजा-सर्कार आदि पाकर गये न करे, तया 
अपनी प्रशसा न करे । साधु सदा चित्त की शुद्धि से युक्त तथा लोभादि से 
मुक्त होकर रहे ॥२१॥। 
डर सूत्र और अर्थ के विपय मे नि शक होने पर भी सर्वेज्ञ के _ वचन से 
कही विरुद्ध तो नही है, इस प्रकार शकित-सा विनम्र होकर बोले तथा 
व्याख्यान आदि के समय स्यादइबादमय वचन वोले एवं धर्माचरण मे 
समृत्यित--समुग्यत सावुओ के साथ रहता हुआ साथु सत्यभापा आर 
सत्यामृषा (जो असत्य न हो, भिथ्या भी न हो) इन दो भाषाओ का प्रयोग 
करे | वह घनिक और निर्धन दोनो को समभाव से धर्म कहे ॥२२॥ 
पूर्वोक्त दो भाषाओं का आश्रय लेकर धर्म की ब्याख्या करते हुए साधु 

के कथन को कोई बुद्धिशाली व्यक्ति तो यथार्थरूप मे समझ लेते है, लेकिन 
कुछ माई के लाल मदबुद्धि होते है, जो उसका उलटा अर्थ लगाते है। अत 
उन विपरीत समझने वालो को साधु हेतु, युक्ति, दृष्टान्त द्वारा मधुर शब्दो 
मे समझाने का प्रयत्न करे | मगर उसे झिंडककर या ठीक न समझने वाले 
का अनादर करके उसके दिल को चोट न पहुँचाए। साधु उस प्रश्नकर्ता 
की भाषा की भजाक न उडाए, उसे ताने या व्यग्य न कसे । जो छोटी-सी 
बात है उसे शब्दाडम्बर करके बहुत विस्तार से न कहे ॥॥२३॥ 


जो बात थोड़े छाब्दो मे कहने से समझ मे नहीं आती, उसे साधु 
विस्तार से कहकर समझाए तथा ग्रुरुदेव से पदार्थ को अच्छी तरह 
समझकर वीतराग-आज्ञा (शास्त्र-वचन) से शुद्ध वचन बोले । साधु पाप 
का विवेक रखता हुआ निर्दोष, निरव्य वचन बोले ॥२४।। 


साधु तीर्थकरो और गणधघरो के द्वारा कथित-रचित आगमो की 
अच्छी तरह शिक्षा प्राप्त करे, और उसमे सतत पुरुषार्थ करे । मर्यादा का 
अतिक्रमण (भग) करके साधु बहुत ज्यादा न बोले । सम्यग्हष्टि-सम्पन्न साधु 
अपने सम्यक्त्व को दूषित न करे, जो साधु इस प्रकार उपदेश कर सकता 
है, वही सर्वेज्ञोक्त भावसमाधि को जानता है ॥२५॥। 
साधु आगम के अर्थ को दूषित न करे तथा सिद्धान्त को न छिपाए, 
और न ही प्राणिरक्षक साधु सूत्र और अर्थ को अन्यथा करे। शिक्षा देने 
वाले (शास्ता) गुरु की भक्ति का ध्यान रखते हुए सोच-विचारकर कोई 
चात कहे | तथा उसने गुरु से जिस प्रकार से जैसर अर्थ या व्याख्या सुनी 
है, तदनुसार वैसी ही सूत्र की व्याख्या करे ॥२६॥ 


री सूच्रकृताग सूत्र 


जो साधु की सूत्र प्ररूपणा, व्याख्या एव अव्ययन शुद्ध रूप से करता 
है, तथा जो शास्त्रोक्त तपदचरण करता है, एव जो उत्सरगग की जगह उत्सगें- 
धर्म को और अपवाद की जगह अपवाद धर्म को स्वीकार करता है, उत्ती 
साधु का वचन आदेय (ग्राह्य) होता है, तथा वही शास्त्र का अर्थ करने मे 
कुशल तथा बिना विचार किये कार्य न करने वाला पुरुष उस सर्वेज्ञोक्त 
समाधि की व्याख्या कर सकता है। यह मैं कहता हैं ॥२७॥। 

ज्यास्या 

पुरुकुलबासी साधु द्वारा वाणी प्रयोग फब और कसा ? 


अठारहवी गाया से लेकर सत्ताईसवी गाथा तक शास्त्रकार ने गुरुकुलनिवासी 
निम्न न्थ साधु के द्वारा होने वाले वचन-प्रयोग का स्पष्ट निर्देश किया है । गुरुदेव 
के सान्निष्य मे निवास करने के कारण साधक धरम भे हढ, बहुश्न॒ुत, प्रतिमाशाली 
एव पदार्थज्ञान मे निपुण होकर इतना परिपक्व हो जाता है कि उसके जीवन का 
कोई भी कोना ऐसा नही रह जाता, जिसका सर्वागपूर्ण निर्माण न हुआ हो । उसके 
मन, वचन और काया की ,प्रत्येक प्रवृत्ति मे गुरु की छाया रहती है, उसके हर 
व्यवहार मे गुरु की प्रकृति भ्रतिविम्बित हो जाती है | शास्त्रकार ने पूर्वंगाथाओं मे 
उसके मन और तन से होने वाली कर्तंव्यरूप प्रवृत्तियों का निरूुपण कर दिया है। 
अब वे इन गाथाओ द्वारा ऐसे परिपक्व साधक के वचन-प्रयोग के सम्बन्ध मे मार्ग- 
दर्शन दे रहे हैं। गुरुकुल मे निवास करते-करते वे साधु उत्तम वृद्धि द्वारा ससार के 
प्रत्येक पदार्थ का श्रुतचारित्ररूप घर्मेहष्टि से यथार्थरूप समझ लेते है, तभी वे अपनी 
और दूसरे की शक्ति, रुचि, प्रकृति, योग्यता और क्षमता को जानकर अथवा सभा 
और अतिपादन योग्य बातो को भली-साँति._ कर घ॒र्म का प्रतिपादन करते हैं । 

यो धर्म की व्याख्या करते-करते उनका शास्त्रीयज्ञान इतना परिपक्व हो 
जाता है कि वे जीवादि तत्त्वो के सम्बन्ध मे त्रिकालज्न हो जाते हैं, ऐसी स्थिति मे 
वे जन्म-जन्मान्तर मे सचित कर्मो का आसानी से अन्त कर डालते हैं, इतना ही 
नही, वे दूसरो को भी कर्मपाश से मुक्त कराने मे या ससारासक्ति रूपी बेडियो को 
काटने मे समर्थ हो जाते हैं, अर्थात्‌ ससार समुद्र के पारगामी हो जाते हैं | ऐसे परम 
स्नातक साधु पुरुष अच्छी तरह से शोधित करके पूर्वापर विरुद्ध वचन नही बोलते हैं । 
वे अपनी बूद्धि से पहले यह सोच लेते है कि श्रोता कौन है या प्रश्नकर्ता कौन है । 
उसकी रुचि, योग्यता और क्षमता कितनी है ? पदार्थों को ग्रहण करने की शक्ति 
(079०97ए४ 7०४७) कितनी है ? यह किस भूमिका का व्यक्ति है ? इन बाती का 
भली-माँति निरीक्षण-परीक्षण करके वे धर्म का प्रतिपादन करते हैं, या प्रश्न का 
समुचित उत्तर देते हैं । जैसा कि एक विशेषज्ञ कहते हैं-- 


ग्रन्थ चौदह॒वाँ अध्ययन €४५्‌ 
आयरियसयासा व घारिएण अत्थेण झरियमुणिएण । 
तो सचघमज्ञयारे ववहरिंड जे सुह होति॥ 
अर्थात्‌--आचार्यश्री से मलीभाँति अ्रहण किये हुए पदाथ को सुनिश्चित किया 


हुआ एवं याद रखने मे निपुण विज्ञ साधक सघ में (सघ के ममक्ष) सुखपूर्वक पदार्थ 
की व्यारया कर सकता है ॥ 


परन्तु ऐसा परमविज्ञ गुरु के स्ज्लिष्य मे रहकर अभ्यस्त साधक भी कुछ 
बातो मे सावधान रहे, यह शास्त्रकार कहते हैं--(१) प्रशण का उत्तरदाता साधु 
शास्त्र के अर्थ को न छिपाए, (२) अपसिद्धान्त का सहारा लेकर शास्त्र की व्याख्या 
न करे, (३) शास्त्रज्ष आदि होने का अमिमान न करे, (४) अपने गुणो का भी 
प्रकाशन न करे, (५) कोई श्रोता न समझे तो उसकी मजाक न करे, (६) जो धर्मो- 
पदेश को श्रद्धापृ्वंक सुन ले, उसे आशीर्वाद प्रदान न करे | 
प्रशन का उत्तरदाता साधु चाहे कुत्रिकापण की तरह तीनो लोको के एकत्रित 
पदार्थसमूह् की तरह सर्वेवेत्ता हो, या रत्नमजूपा के समान समस्त ज्ञेय पदार्थों का 
ज्ञान/अय हो, अथवा चौदह पूर्वधारियो मे से एक हो तथा भआाचायें से शिक्षा पाकर 
प्रतिभासम्पन्न एवं पदार्थज्ञान मे पारगत हो, ऐसा उत्कृष्ट साधक किसी कारणवश 
ओता पर कुपित हो जाय, अथवा श्रोता पर झुझला उठे तो भी वह सूचार्थ को छिपाए 
नही, अर्थात्त्‌ वह सूत्र की अन्य व्याख्या न करे, अयवा धर्मकथा करता हुआ साधु 
चस्तुतत्व को न छिपाए, अथवा वह अपने गुणो की उत्कृष्टता बताने की दृष्टि से 
घूसरो के गुणों को न छिपाए, दुसरो के गुणो को या शास्त्र के आशय को तोडमरोड 
कर विक्वत या दूषित न करे । अथवा आचायें के नाम तथा उपकार को छिपाए नही, 
न उन्हे बदनाम करें । अपसिद्धान्त रा आश्रय लेकर शास्त्र की त्रिपरीत व्याख्या 
न करे । ऐसा गे भी न करे कि मैं समस्त शास्त्रो का वेत्ता हूँ, मेरे समान समस्त 
सशयो का निवारक कोई नही है । मेरे समान हेतु और युक्तियो द्वारा पदार्थ का 
व्यास्याता कोई नही है। इसी श्रकार वह अपने आपको तपस्वी, बहुश्रुत, महान 
गुणी आदि के रूप मे प्रकाशित न करे । क्योकि इस प्रकार गव॑ करने या स्वप्रशसा 
करने से मनुष्य का पुण्यक्षय हो जाता है। इसलिए परिपक्व साघक को बहुत ही 
नम्र, अहँकारशून्थ, एवं श्रशसा, असिद्धि, नामना, कामना से दुर रहना चाहिए ! 
कोई श्रोता मदबुद्धि के कारण न समझे तो उसकी मजाक न करे, ताने न सारे, न 


आक्षेप करे । इसी प्रकार खुश होकर 'जोते रहो, दीर्षा पुञवान ल्‍ 
इत्यादि आशीर्वेचन भी न कहे, क्योकि कदाचित्‌ आजम पर रब मय पा अन 


न से उलठझा हो जाए 
साथु जसत्यवादी ठहरेगा, लोकश्रद्धा समाप्त हो जाएगी । प्राणियो की रक को 


आशका से आशीर्वाद देना पापयुक्त कर्म है, जिसका साधु के 
; त्याग होता 
प्रकार मन्न-प्रयोग करके साधु वाणीसयम को निसार न बनाए। योत्र के हे हर 


दम सूत्रकृताग सूत 


होते है। गो--वाणी, त्र---रक्षा, जौ वाणी की रक्षा (सयम) करता है, उसे गोत्र 
कहते हे, वह है - मौन या ताकूसयम । मारण, मोहन, उच्चाटन तथा अन्य सावद्य- 
कार्यो के लिए मत्र-प्रयोग जीवो की विराघना का कारण है, इसलिए सयम का 
घातक है अथवा प्राणियो के जीवन को मोत्र कहते हैं । उस जीवन को साधु शासक, 
राज-नैता आदि के साथ गुप्त-मन्त्रणा (मन्त्र) करके या गुप्त रूप से उपदेश देकर 
४ ने कगए। ऐसी भन्त्रणा प्राणघातक है , इसलिए सर्वथा वजित है । प्रजा कहते 
हैं परणियो को या जनता को | उनके बीच मे बैठकर धर्मोपदेश देने बाला सावु उनसे 
_र्ज, पूजा, सत्कार आदि की इच्छा न करे | तथा असाघुओ का जो पिण्डदान, 
तपंण या श्राद्ध आदि धर्म है, उसका उपदेश साधु न करे | जिस उपदेश से सम्यकत्व 
की हानि होती हो, ब्रत दूपित होता हो, वैसे किसी भी लौकिक घर्म या सावद्य कर्म 
आदि का उपदेश साधु नदे। अथवा असाधुओ (यानी दुर्जनो) के गृण्डागर्दी, 
व्यभिचार, अत्याचार आदि कार्यो की सराहना न करे । साधु कुप्राववनिको की हँसी 
ने उडाए, न आक्ष पकारक वचन कहे, न किसी के साथ कलह करा देने वाली हंसी- 
मजाक करे, न हास्योत्पादक वचन कहे या चेष्टा करे । हंसी मे भी पापबवन्ध 
के कारणरूप भ्रवृत्ति की प्रेरणा न करे । साधु राग-हं परहित होने से ओजस्वी 
होता है, अथवा बाह्म-आभ्यन्तर प्रन्थत्यागी साधु सत्य होने पर भी जो बात दुसरो 
के चित्त को दु खित करने वाली हो, ककश हो या अनुप्ठान करने मे कठोर-दुरनुग्रेय 
हो, उसे न कहे। अपने पूजा-सत्कार आदि के लाभ की डीग न हाके, न बढचढकर 
अपनी अशतला करे | बहुत ही साववानी के साथ वाणी-प्रयोग करे । 
साधु धर्म की व्याख्या करते समय निशक हो, अर्थ के वारे मे निश्चित हो, 
तो भी समल-सभल कर शकित-सा बोले, बेघडक होकर या बिना विचारे अट-सठ 
न बोले, यह न सोचे कि भुझे इस विपय पर सोचने की क्या आवश्यकता है ? मैंने 
पचासो दफा इस सूत्र की व्याख्या कर दी है, जो बात अत्यन्त स्पष्ट है, उसमे शका 
को स्थान ही कहाँ ? यह सोचकर उद्धततापूर्वक न बोले | यह सोचकर शकित-सा 
होकर कि 'मैं सर्वज्ञ नही हूँ, कही भूल ही हो सकती है,' नम्नतापूर्वक शास्त्र व्याख्या 
करे अथवा साधु ऐसी बात न कहे, जिससे श्रोता को शका उत्पन्न हो । बह पदार्थों 
का अलग-अलग विश्लेषण करके विभज्यवादपूर्वक अथवा विभिन्न अपेक्षाओं से 
पृथक्‌ पृथक्‌ अर्थ करके स्यादवाद की हृष्टि से व्याख्या करे। अनेकान्तवाद लोक- 
व्यवहार से मिला-जुला होने के कारण सर्वव्यापी है, अनुमवसिद्ध है, उसमे साधु 
कही घोखा नहीं खा सकता। इसलिए उसी का आश्रय लेकर साधु बोले । जैसे 
द्रव्याथिकनय की अपेक्षा जो पदार्थ नित्य है, वही पर्यायाथिक नय की अपेक्षा से 


अनित्य है। स्वद्रव्यादि की अपेक्षा से जो वस्तु सत्‌ है, वही परद्रव्यादि की अपेक्षा से 
असत्‌ है। किसी के पुछने पर या न पूछने पर अथवा धर्मकथा के प्रत्ग मे 
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साधु दो ही भापाओ का प्रयोग करे--पहली सत्यभापा और अन्तिम-असत्यामृपा 
(यानी जो सत्य भी नही, असत्य भी नहीं)। महान्‌ धमंघुरधर साधुओं के साथ 
विचरण करने के कारण साधु के मन मे यह विचार नही आना चाहिए कि मैं 
धनिको या सत्ताधीशो का गुरु हें, इन्ही को उपदेश दूँ, प्रत्युतुस॒ मी साथु धनिक 
हो या द्रिद्र, सबको समानभाव से धर्मोपदेश दे । 

दो भापाओ का आश्रय लेकर शास्त्र का अर्थ या व्याब्या समझाते हुए 
साधु को कई प्रकार के लोगो से वास्ता पडता है, जो जिज्ञासु, श्रद्धालु एवं सूझ-वूझ 
वाले है, वे तो उसकी बात को यथार्थ रूप से समझ लेते है, किन्तु जो मृढ हैं, दुर्मति 
हैं, या मदवुद्धि और अजिन्नासु है, वे उसके तात्पयें को ठीक रूप मे समझ नही पाते, 
वल्कि कभी-कमी वे उसे विपरीत रूप मे लेते है, उस समय विज्ञ साथु का कतैंव्य 
है कि वह उस विपरीत समझने वाले व्यक्ति को उचित देतु, उदाहरण और सुयुक्तियो 


हारा समझाने का मरसक प्रयत्न करे । किन्तु इसके विपरीत साधु उस पर खीकझ्ष- 
कर----तू भूर्खे है | तू क्या समझेंगा ? त्तेरे बस की बात नही है। तेरी अक्ल तो कही 
दूसरी जगह चरने गई है ! है र है तुझे ! लाख समझाने पर भी तू न समझा, 
गेंवार कही का भाग जा, यहाँ से, क्यो मेरा दिमाग चाटता है ? इत्यादि शब्द 
कहकर उसे झिडके नहीं। यदि प्रश्नकर्ता की भाषा अशुद्ध हो, प्रश्न पूछने का ढम 
ठीक न हो, तो भी साधू उसे डॉँटे-फटकारे नही, उसकी अशुद्ध वाक्यावली की 
छीछालेदर न करे, न ही उसकी मखोौल उडाए। उसका अपमान न करे । तथा जो 
बात सक्षेप मे कही जा सकती है, उसे व्यर्थ ही शब्दाडम्वर करके लम्बी न करें, 
बयोकि एक तो अधिक लबी बात को सुनते-सुनते श्रोता जाता है, दूसरे, 
लम्बी वात कहने मे वक्ता और श्रोता दोनो का समय भी अधिक जाता है। व्यथे 
ही समय खोने से क्या फायदा ? जैसे कि एक अनुभवी साधक ने कहा है-- 

सो अत्थो वत्तव्वों जो भण्णइ अव्खरेंहि थोवेहि । 
जो पुण थोवो बहु अवखरेहि सो होइ निस्सारो।। 
अर्थातू--साथु को वही वात कहनी चाहिए, जो थोहे शब्दों मे कही जा 

सके । अप नात बहुत शब्दो मे कही जाती है तो वह मि सार हो जाती है । 
हि ला जा शैली मे ही साधु का वश चले तो अपनी बात कहनी 
जाती है। री भीर हो, महान्‌ अर्थ हो। वही प्रशस्त शैली मानी 
परन्तु जो बात अत्यन्त कठिन और हर 
मे कहने से पूरी तरह समझ न पाते हो, उसे पे कह हक कल िवक 
देकर विस्तृत रूप से समझाए | किसी गहन बात को गैडे से पा 
समझाकर छूट्टी यडे से तथा क्लिष्ट शब्दो मे 


टैंडी.पा लेने भे वक्ता की कृतार्थता नही है। श्रोत्रा की योग्यता, रुचि 
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और ग्रहणशक्ति देखकर वक्ता को तदनुसार सक्षेप या विस्तार मे उस शब्द के स्पष्ड 
पुथक्‌-पुथक्‌, व पर्यायवाच्री शब्द बताकर उनका भावार्थ और त्तात्पयं समझाकर 
श्रोता को सन्तुष्ट करना चाहिए । मूल बात तो अपने वक्तव्य या मन्तव्य को श्रोता 
के गले उतारने की हे। अत साधु श्रोता की भूमिका देखकर किसी गहन विपय 
को स्पष्ट करने के लिए विस्तृत गैली अपनाए तो कोई हज नही है। 
गुरुकुलस्थ साधू आचार्य से पदार्थ को भली-भाँति सुन-समझकर उसके 
ठीक निश्चय करके वस्तुतत्त्व को यथार्थ रुप से जान लेता है। ऐसा सम्यगर्थंदर्शो 
साधक सर्वेज्प्रणीत आगम या सिद्धान्त से विरुद्ध या पूर्वापर विरुद्ध या असगत 
वचन न बोले, अपितु सिद्धान्तसगत गुद्ध वचन वोले | इस प्रकार का उच्चकोटि 
का धर्मोपदेश देकर तस्‍्वदर्शो मुनि अपने भाषण के बदले किसी प्रकार के वस्त्रादि 
लाभ, सत्कार, प्रसिद्धि, प्रतिष्ठा या प्रशवा की आकांक्षा न रखे, नि स्पृहभाव से निर्दोष 
भाषण करे । 
साधु को मिद्धान्तानुरुप आगमानुकल वचन या भाषण करने मे सिद्धहस्त 

बनने के लिए पहले कया करना चाहिए? इसके लिए शास्त्रकार कहते हैं-- 
'अहावुदयाद सुसिवलएज्जया जइज्जा ।' अर्थात्‌ गुरुकुल मे रहकर साधु तीर्थंकर 
और गणधर आदि ने जो वचन कहे है, जिन मिद्धान्तों का निरुपण किया है, मोक्ष- 
प्राप्ति के लिए जिन आचार-विचारो का प्रतिपादन किया है, उनका जमकर 
अध्ययन करे, सीखे, तदनुसार आचरण मे लाए, उन आचार-विचारो का भली- 
भांति अहनिश अभ्यास करे, अर्थात्‌ ग्रहण-शिक्षा के हारा सर्वेज्ञोक्त आगमवाणी को 
अच्छी तरह ग्रहण करे और आसेवता-शिक्षा के द्वारा उद्युक्तविहारी होकर उसका 
सेवन करे । दूसरे लोगो के सामने भी वह उसी तरह अतिपादन करने का प्रयत्न 
करे । यद्यपि साधु ग्रहण-शिक्षा, " ना शिक्षा या देशना मे प्रयत्व करे, किन्तु जो 
जिस कंव्य का काल है, भ काल है या भिक्षाकाल आदि है, उसका उल्लधन 

करके देशना आदि देने के लिए न वोले। अथवा साधु अध्ययन, उपदेश, भाषण या 
अन्य कतेव्यों की मर्यादा का उल्लघन न करें। साधु भरथाप्रसग एक के बादे दूसरी 
सभी क्ियाएँ ययासमय करे, किसी भी क्रिया मे बाघा न डाले । जो साधु काला- 

नुसार आचरण करता है, वह हृष्टिमान पदार्थ के यथार्थ स्वरूप मे श्रद्धा रखने वाला 

है, वह साध किसी भय या प्रलोमन के वश होकर अपनी सम्पग्दष्टि को दूषित न 

करे । यह है कि साधु ओता की योग्यता देखकर तदनुसार धर्म का उपदेश 

दे ताकि वह अपसिद्धान्त को त्यागकर सम्यकूधर्म मे हंढ हो जाय, किन्तु इसके 

विपरीत वह इस प्रकार का उपदेश न दे, जिससे श्रोता के मन मे शका पैदा हो 


और उसके सम्यक्‍त्व मे आँच आए | वस्तुत जो इस प्रकार का उपदेश करने मे 
निष्णात हैं, सक्षम है, वही सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारिच-तपश्चरणरूप सर्वश्ोक्त भाव- 
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समाधि का अथवा श्रोता के चित्तस्थैयेंह्प समाधि का भली-मभाँति प्रतिपादन करना 
जानता है । 


इसी बात को शास्त्रकार दूसरे पहलू से कहते है कि साधु सर्वेज्ञोक्त आगमो 
की व्याख्या करते समय अपसिद्धान्त की प्ररुषणा करके सर्वज्नोक्त आगम को दूपित 
या बदनाम न करे। जो सिद्धान्त शास्त्र से अविरुद्ध है, पवित्र है तथा सर्वजन- 
विख्यात है, उसे अस्पष्ट भाषण करके या सदिरध शब्दों फा प्रयोग करके छिपाए 
नही । अथवा 'णो पच्छन्नभासी का अर्थ यह भी होता है कि जो सिद्धान्त या बात 
प्रच्छन्न (ग्रुप्त) रखने योग्य है, जिसे अपरिपक्व या अश्वद्धालु को बताने से उसके 
दुरुपयोग या बदनाम होने की सम्भावना है उसे किसी अपरिपक्व, अश्रद्धालू या 
अजिज्ञासु या दोषदर्शी को न बताए, क्योकि ऐसे व्यक्ति को सिद्धान्त का रहस्य 
बताने से वह दृषित हो जाता है। इसीलिए कहा है--- 
अप्रशान्तमतो शास्त्रमदुभावप्रतिपादनम्‌ । 
दोषायाभिनवोदीण्णं छमनीयमिव ज्वरे ॥ 
अर्थातु--जिसकी बुद्धि शान्‍्त नहीं है, चचल है, ऐसे व्यक्ति को शास्त्र की 
उत्तम बातें कहना, दोष के लिए ही होता है, जैसे नये-नये बुखार वाले रोगी को 
तुरत बुखार मिटाने के लिए दवा देना हानिकारक होता है | 
साधू जैसे प्राणिमान्न का रक्षक होता है, वेंसे ही अपनी आत्मा का भी पापों 
और बुराइयो से रक्षक होता है, वह पड्जीवनिकाय का रक्षक होने के नाते प्राणियों 
का भाता-पिता है, उसकी यह जिम्मेदारी है कि वह कोई ऐसा कार्य मन-वचन-काया 
से न करे, जिससे इन प्राणियों को हानि पहुंचे, उनके प्राणो का वियोग हो, इसीलिए 
उपदेशक साधु अपनी कल्पनानुसार सूत्र या उसके अथे को न बदले । क्योकि अर्थ 
बदलने से या सूच बदलने से एक ही नहीं, हजारो व्यक्ति विपरीत मार्ग पर चलने 
लगेंगे, उनकी बहुत बडी हानि होगी, स्वय भी ऐसा करके ससारवृद्धि कर लेगा । 
कदाचित्‌ अर्थ बदलने से सावच्य-प्रूपण के कारण अनेक प्राणियों की हिंसा होने की 
समावना हो । दूसरी बात यह है कि सूत्र अथवा अर्थ के बदलने से जिस आचार्य या 
गुरु से उस सूत्र या अर्थ की शिक्षा ली है, उनके प्रति उसकी वफादारी या भक्ति 
खत्म हो जाएगी । इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं---'सत्वारभत्ती“"” _ सुय व सम्स 
पंडिवाययति । अर्थात्‌ सत्य की आराधना था सम्यक्‍त्व की साधना की अपेक्षा 
रखता हुआ साधु व) अर्थ दूसरे के समक्ष कहे, जैसा या जो अर्थ उसने गुरु 
(भशास्ता) के मुख से सुना है। वह दूसरे के समक्ष शास्त्र की व्याख्या करने से पूर्व 
शास्त्र का अध्ययन करानेवाले गुरु या आचायें मे अपनी जो भक्ति है, उसे ध्यान 
मे रखते हुए यह सोच ले कि 'मेरे द्वारा इस बात को कहने से आग्रम मे कोई 
बाधा तो नही जाती /' पूर्णतया सोच-विचार कर ही कोई बात कहे । ऐसा नही 
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और ग्रहणशक्ति देखकर वक्ता को तदनुसार सक्षेप या विस्तार मे उस शब्द के स्पष्ट 
पृथक्‌-पृथक्‌, व पर्यायवाची शव्द बताकर उनका भावार्थ और तात्पयं समझाकर 
श्रोता को सन्तुष्ट करना चाहिए । मूल वात तो अपने वक्तव्य या मन्तन्य को श्रोता 
के गले उतारने की है। अत साधु श्रोता की भूमिका देखकर किसी गहन विपय 
को स्पष्ट करने के लिए विस्तृत शैली अपनाए तो कोई हर्ज नही है । 

ग्रुकुलस्थ साध आचार्य से पदार्थ को भली-भाँति सुन-समझकर उसका 
ठीक निश्चय करके वस्तुतत्त्व को यथार्थ रूप से जान लेता है। ऐसा सम्यगर्थदर्शी 
साधक सर्वज्ञप्रणीत आगम या सिद्धान्त से विरुद्ध या पूर्वापर विरुद्ध या असगत 
वचन न बोले, अपितु सिद्धान्तसगत शुद्ध वचन बोले | इस प्रकार का उच्चकोटि 
का धर्मोपदेश देकर तत्त्वदर्शी मुनि अपने मापण के वदले किसी प्रकार के वस्त्रादि 
लाभ, सत्कार, प्रसिद्धि, प्रतिष्ठा या प्रशसा की आकांक्षा न रखे, नि स्पृहमाव से निर्दोष 
भाषण करे । 


साघु को सिद्धान्तानुरूप आगमानुकूल वचन या भापण करने मे सिद्धहस्त 
बनने के लिए पहले क्या करना चाहिए ? इसके लिए शास्त्रकार कहते हैं-- 
'अहाबुदयाइ सुसिवखसएज्जपा जइज्जा ।' अर्थात्‌ गुरुकुल मे रहकर साधु तीर्थकर 
और गणधर आदि ने जो वचन कहे हैं, जिन सिद्धान्तों का निरूपण किया है, मौक्ष- 
प्राप्ति के लिए जिन आचार-विचारो का प्रतिपादन किया है, उनका जमकर 
अध्ययन करे, सीखे, तदनुसार आचरण में लाए, उन आचार-विचारो का भली- 
भाँति अहनिश अभ्यास करे, अर्थात्‌ ग्रहण-शिक्षा के द्वारा सर्वज्ञोक्त आयमवाणी को 
अच्छी तरह ग्रहण करे और आसेवना-रिक्षा के द्वारा उद्युक्तविहारी होकर उसका 
सेवन करे । दूसरे लोगो के सामने भी वह उसी तरह भ्रतिपादन करने का अवल 
करे । यद्यपि साधु ग्रहण-शिक्षा, आसेवना शिक्षा या देशना मे प्रयत्न करे, किन्तु जो 
जिस कर्त॑व्य का काल है, अ काल है या भिक्षाकाल आदि है, उसका उल्लपन 
करके देशना आदि देने के लिए न वोले । अथवा साघु अध्ययन, उपदेश, भाषण था 
अन्य कर्तव्यो की मर्यादा का उललघन न करे। साधु यथाप्रसग एक के बाद दूसरी 
सभी क्रियाएँ यथासमय करे, किसी भी क्रिया मे बावा न डाले । जो साधु काला- 
नुसार आचरण करता है, वह दृष्टिमान पदार्थ के यथार्थ स्वरूप मे श्रद्धा रखने वाला 
है, वह साधु किसी भय या प्रलोभन के वश होकर अपनी सम्यसदृष्टि को दुषित ने 
करे । आशय यह है कि साधु श्रोता की योग्यता देखकर तदनुसार धर्म का उपदेश 
दे ताकि वह अपसिद्धान्त को त्यागकर सम्यकृधर्म मे हढ हो जाय, किन्तु 
विपरीत वह इस प्रकार का उपदेश न दे, जिससे ओता के मन मे शका वैदा हो 
और उसके सम्यक्‍त्व मे आँच आए । बस्तुत जो इस प्रकार का उपदेश करने मे 
निः्णात है, सक्षम है, वही सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र-तपश्चरणरूप .._.तीक्त भाव 
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समाधि का अथवा श्रोता के चित्तस्थैयंरूप समाधि का भली-भाँति प्रतिपादन करना 
जानता है । 


इसी बात को शास्त्रकार दूसरे पहलू से कहते है कि साधु सर्वज्ञोक्त आगरमो 
की व्याख्या करते अपसिद्धान्त की प्ररूपणा करके सर्वज्ञोक्त आगम को दूपित 
या बदनाम न करे। जो सिद्धान्त शास्त्र से अविरुद्ध है, पवित्र है तथा सर्वंजन- 
विज्यात है, उसे अस्पष्ट भापण करके या सदिग्ध शब्दों फ्रा प्रयोग करके छिपाए 
नही । अथवा 'णो प७  भासी का अर्थ यह भी होता है कि जो सिद्धान्त या वात 
प्रचछन्न (गुप्त) रखने योग्य है, जिसे अपरिपक्व या अश्रद्धालु को बताने से उसके 
दुरुपयोग या बदनाम होने की सम्भावना है उसे किसी अपरिपक्व, अश्द्धालु या 
अजिज्ञासु या दोषदर्शी को न बताए, क्योकि ऐसे व्यक्ति को सिद्धान्त का रहस्य 
बताने से वह दृषित हो जाता है। इसीलिए कहा है-- 
अप्रद्यान्तमतो शास्त्रसद्भावप्रतिपादनम । 
दोषायाभिनवोदी्ण शमनीयमिव ज्वरे॥। 
अर्थात्‌--जिसकी बुद्धि शान्त नही है, चचल है, ऐसे व्यक्ति को शास्त्र की 
उत्तम बातें कहना, दोप के लिए ही होता है, जैसे नये-नये बुखार वाले रोगी को 
तुरत बुखार मिटाने के लिए दवा देना हानिकारक होता है । 
साधु जैसे प्राणिमात्र का रक्षक होता है, वैसे ही अपनी आत्मा का भी पापों 
और बुराइ्यो से रक्षक होता है, वह पड्जीवनिकाय का रक्षक होने के नाते प्राणियों 
का साता-पिता है, उसकी यह जिम्मेदारी है कि वह कोई ऐसा कार्य मन-बचन-काया 
से न करे, जिससे इन प्राणियों को हानि पहुँचे, उनके प्राणो का वियोग हो, इसीलिए 
उपदेशक साधु अपनी कल्पनानुसार सूत्र या उसके अर्थ को न बदले । क्योकि अर्थ 
बदलने से या सूच बदलने से एक ही नही, हजारो व्यक्ति विपरीत मार्ग पर चलने 
लगेंगे, उनकी बहुत बडी हानि होगी, स्वय भी ऐसा करके ससारवृद्धि कर लेगा । 
कदाचित्‌ अर्थ बदलने से सावद्य-प्ररूपण के कारण अनेक प्राणियों की हिंसा होने की 
समावना हो । दूसरी बात यह है कि सूत्र अथवा अर्थ के बदलने से जिस आचाये या 


गुरु से उस सूत्र या अर्थ की शिक्षा ली है, उनके प्रति उसकी वफादारी या भक्ति 
खत्म हो जाएगी । इसीलिए शास्त्रकार कहते है--सत्यारभत्ती “ सुय च सम्स 
पडियाययति । अर्थात्‌ सत्य की आराधना या सम्यथक्‍त्व की साधना की अपेक्षा 
रखता हुआ साधु व अर्थ दूसरे के समक्ष कहे, जैसा या जो अर्थ उसने गुरु 
(प्रशास्ता) के मुख से चुना है। वह दूसरे के समक्ष शास्त्र की व्याख्या करने से पूर्व 
शास्त्र का अध्ययन करानेवाले गृरु या आचार्य भे अपनी जो भक्ति है, उसे ध्यान 
मे रखते हुए यह सोच ले कि 'भेरे द्वारा इस बात को कहने से आगम मे कोई 
वाधा तो नही आती । पूर्णतया सोच-विचार कर ही कोई बात कह्दे । ऐसा नही 
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सोचे कि अब मुझे गुरु से क्या लेना-देना है ? अब तो मै स्वतन्त्र हे, अपने आप 
मे सुखी हूँ, फिर मैं विद्वान हू, इसलिए शास्त्र का जो भी अर्थ कर दूँ, जिस किसी 
तरह से समझा दूँ तो क्‍या हर्ज है ? पूर्वोक्त ठोपो को ध्यान मे रखते हुए साधु शास्त्र 
की यथाश्रुत सम्यक्‌ व्याख्या करे | 

अब शास्त्रकार इस अ का उपसहार करते हुए कहते है कि जो साधक 
शास्त्र के सूत्रपाठ का शुद्ध उच्चारण, अर्थ या व्याख्यान करता है, शास्त्रोक्त तप 
करता है, तथा श्र्‌तचारिन्ररूप धर्म को यथायोग्य स्थान मे फिट कर देता है। 
अर्थात्‌ उत्सगें-अपवाद, आज्ञार्थक, हेत्वर्थंक, स्व-परसिद्धान्त से सिद्ध वात का जहाँ 
जो योग्य या प्रसग प्राप्त है, वही शुद्ध धर्म की दृष्टि से स्थापित करता है, वही 
साधक आदेयवाक्य, शास्त्रार्थकुशल, बिना बिचारे कार्य न करने वाला है । और ऐसा 
साधक-- जो पूर्वोक्त उत्तम गुणो से सम्पन्न है, आगम प्रतिपादन तथा उत्तम अनुष्ठान- 
कर्ता है, वही सर्वज्ञोक्त सम्यग्लानादिख्य भावसमाधि की व्याख्या कर सकता है | 
(ते बेसि' शब्द का अर्थ पूव्वंचत्‌ है| 

सून्नकृतागसूत्र का चोवहनाँ ग्रन्थ अध्ययन अमरसुखबोधिनी व्याख्या सहित 
सम्पुर्ण । 

॥ प्रन्थ नासक चोदहवाॉ भअ॒ न समाप्त ॥। 


: पन्द्रहवों अध्ययन 


अध्ययन का सक्षिप्त परिचय 
चौदहवें अध्ययन की व्याख्या की जा चुकी है। अब पन्द्रह॒वाँ अध्ययन प्रारम्भ 
किया जाता है। चौदहये अध्ययन मे कहा गया है कि साधु को वाह्मय-आभ्यन्तर 
दोनो प्रकार के ग्रन्थों से मुक्त होना चाहिए। ग्रन्थमुक्त होने से साधु आयत 
(विशाल) चारित्र से सम्पन्न हो जाता है। अत इस अध्ययन मे यह बताया गया 
है कि साधक क्सि प्रकार विशाल चारित्र सम्पन्न हो सकता है ? इस अध्ययन मे 
इस बात पर जोर दिया गया है कि साधु को “चारित्र होना चाहिए । 
वैसे इस अध्ययन में विवेक की दुलेमता, सयम के सुपरिणाम, भगवान्‌ 
महावीर या वीतराग पुरुष का स्वभाव, सयमी पुरुष की जीवन पद्धति आदि का 
निरूपण है । इस मे कुल २५ गाथाएं हैं । 
इस अध्ययन के तीन नाम हैं. (१) आदान अथवा आदानीय (२) सक- 
लिका अथवा ज्ूखला, (३) जमतीत अथवा यमकीय । 
आदान या आदानीय नाम इसलिए है कि भोक्षार्थी पुरप समस्त कर्मो का 
क्षय करने के लिए जिस विशिष्ट ज्ञानादि का आदान--प्रहण करते है, उसका इस 
अध्ययन मे निरूपण है। 
इस अध्ययन का आदानीय नाम रखने के पीछे नियुक्तिकार का मन्तव्य यह 
है कि इस अध्ययन मे जो पद प्रथम गाथा के अन्त मे है वही पद अगली हे 
१ गाथा के 
प्रारम्भ मे ग्रहण (आदाच) किया गया है। अथवा प्रथम गाथा के अधेभाग के अन्त 
दो, वही पद, शब्द, अर्थ और उम्रय के द्वारा यदि द्वितीय गाथा के आदि मे हो या 
द्वितीय गाथा के अधेभाग की आदि मे हो तो वह पद आदि और अन्त के सहण होने 
से आदानीय कहलाता है। इस अध्ययन भे ऐसा ही हुआ है, इसलिए इसका नाम 
आदानीय रखा गया है । 
वृत्तिकार कहते हैं कि कुछ लोग इस अध्ययन 
नाम से पुकारते हैं क्योकि एक तो इस अध्ययन मे कप हल पएआ नर _5 हो 
द्वितीय पद्य का आदि शब्द श्खला की माँति जड़े लए 


हुए है, अर्थात्‌ उन दोनो की 
8६५१ 


९५२ सुत्रकृताग सूत्र 


कडियाँ एक समान है। अयवा इस अध्ययन मे अन्त और आदि पद का सकलन 
हुआ है, इसलिए इसका नाम सकलिका' है । 

अथवा इस अध्ययन का आदि शब्द 'ज अतीत' है, इसलिए इसका नाम 
जमतीत है । अथवा इस अध्ययन मे यमक अलकार का प्रयोग हुआ है, इसलिए इस 
अध्ययन का नाम यमकीय है, जिसका आर्प प्राकृतरूप 'जमहय॑ है । नियु क्तिकार 
ने इस अध्ययन का नाम आदान या आदानीय ही बताया है | दूसरे दो नाम वृत्ति- 
कार ने बताये हैं । 
निक्षेप दृष्टि से आदान शब्द के अर्थ 

कार्यार्थी पुरुष जिस वस्तु को ग्रहण करता है, अथवा जिसके द्वारा अमीष्ट 
अर्थ की प्राप्ति होती है, उसे आदान कहते है। वैसे आदान का अं ग्रहण करना 
होता है । इसके चार निरक्षेप होते है। नाम और स्थापना को छोडकर द्रव्य-आदान 
और भाव-आदान को समझ लेना चाहिए | द्रब्य-आदान घन के ग्रहण करने को 
कहते है, क्योंकि ससारी मनुष्य दूसरे सब कार्यों को छोडकर सर्वश्रथम बडे क्लेश से 
धन को ग्रहण करते है। अथवा उस घन के द्वारा ह्विपद-चतुष्पद आदि की ग्रहण 
करते है | इसलिए घन को द्रव्य-आदान कहते है। भाव-आदान दो प्रकार का है-: 


प्रशस्त और । क्रोध आदि का उदय होना अथवा मिथ्यात्व अविरति आदि 
* ज्थ के आदान रूप होने से अप्रशस्त भावादान है | तथा उत्तरोत्तर गुणश्रेणी के 
द्वारा विशुद्ध य को ग्रहण करना अथवा सम्यग्दर्शन-शान-चारित्र को ग्रहण 


करना भ्रशस्त भावादान है। इस अध्ययन मे इसी प्रशस्त भावादान का निल्‍ूपण है । 
इसी प्रशस्त भावादान के सन्दर्भ में इस अध्ययत की क्रमप्राप्त प्रथम गाथा 
इस प्रकार है--- 


मूल 
जमतीत॑ पड़पन्नं, आगमिस्स च णायओ | 
सव्बं॑ मन्‍नति त ताई, दंसणावरणतए ॥4१॥ 


यदतीत प्रत्युत्पन्षमागमिष्यच्च नायक । 
सर्व मन्यते तत्‌ त्ञायी दर्शंनावरणान्तक ॥8॥ 
#* उथय 
(जमतीत ) जो पदार्थ हो चुके है, (पडुपत्न) जो पदार्थ वर्तमान मे विद्यमान 
है, और (आगमिस्स च) जो पदार्थ भविष्य में होने वाले हैं, (त सब्व) उन सबकी 
(वसणाबरणतए ताई णायओ) दर्शनावरणीयकर्म का सस्पूर्ण रुप से अन्त करनेवाले, 
जीवो के त्राता--रक्षक, घर्मेनायक तीर्थंकर (मन्नति) जानते हैं । 


आदान पन्द्रहवाँ अध्ययन ६५३ 


साचवाथ 
जो पदार्थ उत्पन्न हो चुके है, वर्तेमानकाल में जो पदार्थ विद्यमान है, 
और जो भविष्यकाल में होगे, उन सत्र पदार्थों को दर्शनावरणीयकर्म का 
सर्वेथा क्षय करने वाले, जीवो के त्राता एवं धर्मंनायक पुरुष जानते है । 
व्याल्या 
त्रिकालवर्ती पदार्थो का 
इस ग्राथा में तीनो काल मे होने वाले पदार्थों को कौन जानता है * इस 
सम्बन्ध में तीन विशेषण देकर बताया गया है कि जो इस प्रकार की विशेपता से 
युक्त होता है, वही जानता है । 
जो पुरुष भूत, भविष्य, वर्तमान तीनो कालो के पदार्थों को जानता है बही 
समस्त बन्धनो को जानने और तोडने वाला है। साथ ही इन सब त्रिकालवर्ती 
पदार्थों के यथार्थस्वरूप का निरूपण करने के कारण वह पुरुष नायक भर्थात्‌ प्रणेता 
है। वही पुरुष भूत-भविष्य-वर्तेमान त्रिकालवर्ती पदार्थों को द्रव्यादि चार स्वरूप से 
तथा द्रव्य और पर्याय के निरूषण से जानता है तथा जानता हुआ विशिष्ट उपदेश 
देकर वह प्राणियो को ससारसागर से पार उतारता है, और सब जीवो की रक्षा 
करता है। दशनावरणीयकर्म का क्षय करने के साथ-साथ चारो घातिकर्मो का क्षय 


हो ही जाता है । 


मूल 
अतए वितिगिच्छाए, से जाणति अणेलिस ॥ 
अणेलिसस्स अवखाया, ण से होइ तहि तहि ॥२र॥। 


ससस्‍्कृत छाया 
अन्तको विचिकित्साया स जानात्यनीहदाम । 
अनी हृशस्याल्याता, स न भवति तत्न तत्न ॥२५॥ 
अन्ययार्थे 
(बितिगिच्छाए अन्तए) जो सशय को दूर करते वाला है, (से अणेलिस 
जाणति) वह पुरुष सबसे बढकर पदार्थ को जानता है। (भणेलि अक्खाया) 
जो पुरुष सबसे बढ़कर दस्तुतत््व का निरूपण करने वाला है, (से तह तह ण होइ]) 
वह इधर-उधर के बौद्धादि दर्शत मे नही है। 
भावाये 
जो जी वो दूर करने वाला पुरुष सबसे बढकर पदार्थ को जानता है | 
ष्‌ 


सबसे बढ़कर वस्तुतत््व का निरूपण करने बाला है, वह इधर- 
उधर के वौद्धादि दोनो मे नहीं है ! 


६५४ सूत्रकृतांग सुन 


व्यास्या 


सशयातीत स्वंवस्तुतत्त्वनिरूपक अन्य दर्शनों में नहीं 

जो पुरुष चार घातीकर्मो को नष्ठ कर चुका है, वह सब प्रकार के सशयो 
को दूर कर देता है। विचिकित्सा चित्त की अस्थिरता या सशयात्मक ज्ञान को कहते 
है। विचिकित्सा को दूर करनेवाला महापुरुप सशय, विपर्यंय और बनध्यवाय का 
भी विनाशक होता है । और ऐसा महापुरुष निसशयज्ञान से सम्पन्न होता है। 

आशय यह है कि जो पुरुष सशयादि के कारणभूत चार घातीकर्मों का 
क्षय कर देता है, उसमे सशय या विपयंयरूप मिथ्याज्ञान नही होता | ऐसा प्रुरुष 
अनन्यसह होता है, अर्थात्‌ उसके समान वही होता है, अन्य कोई नही, जो 
सूक्ष्म, बादर आदि अनन्तधर्मात्मक पदार्थों को जान सके, वह परस्पर मिले हुए 
सामान्य विश्ेपात्मक पदार्थों को जानता है| क्योकि 'सर्वज्ञ पुष्प का एक ही ज्ञान 
अचित्यशक्ति से युक्त होने के कारण वस्तु के सामात्य-विशेष दोनों का निश्चय 
फरता है । 
इस सम्बन्ध मे मीमासक यह वर्क प्रस्तुत करते हैं कि सर्वज्ञादि सब पदायों 
के ज्ञाता हैं तो उनको स्पर्श आदि का ज्ञान बना रहने से अनभिमत वस्तु के रसा- 
स्वाद का मी ज्ञान होना चाहिए। किन्तु यह कथन यथार्थ नहीं है, क्योकि 

* का ज्ञान इतरजनो (छद्मस्थो) के ज्ञान के समान नहीं होता)! .. पुरुष 

वस्तु के अनन्त मतीत एवं अनागत पर्यायों को तथा अनन्त धर्मो को ग्रुगपत्‌ जानते 
है, जबकि दूसरों का ज्ञान इस प्रकार का नहीं होता। स्पर्श के ज्ञानमात्र से 
स्पर्श की अनुभूति होती है, यह कथन प्रत्यक्ष प्रमाण विरुद्ध है । फिर सर्वश बीतराग 
होते हैं, उन्हे कोई रस न इृष्ट होता हे, न अनिष्ट । वे सब पदार्थों को मध्यस्थ माव 
से ही जानते है ! 

मीमासक आश्षप करते हैं कि सामान्य रूप से सर्वज्ञ को सिद्धि हो जाने पर 
भी महाबीर आदि अहंन्त (तीर्थंकर) ही ' हैं, बुद्ध या कपिल नही, इसमे क्या 
प्रमाण है ? यदि दीनो ही. * हैं तो इनमे मतभेद क्यो है।' ह 

इस आदीप का परिहार करने के लिए शास्त्रकार कहेंते हैं-- ० 
अवजायए' अर्थात्‌ जो पुरुष अनन्यसहश (अनुपम) धर्म का अतिपादक है, वह बौद्ध 
आदि दर्शनों मे नही है, क्योकि वे द्रव्य और पर्याय दोतो को यथा्थरूप से नहीं 
मानते ! बौद्ध केवल पर्यायों को ही मानते है, द्रव्य को नहीं, क्योकि वे सभी पदार्योँ 
को क्षाणक कहते हैं। मगर यह तो हर कोई जानता है कि हब्य के बिना निर्बीज 


/ अहूँनू यदि सर्वेज्ञो, बुढो नेत्यन्न का अमा ॥् 
अथातपि सर्वज्ञी, मत यो कथम्‌ ” 20 
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होने के कारण पर्यायो का अस्तित्व भी कहाँ रहेगा ? . इसलिए पर्याय मानने वालो 
को आधारभत परिणामी द्रव्य अवश्य मानना चाहिए, लेकिन शाकयमुन्रि परिणामी 
द्रव्य नही मानते, इसलिए उन्हे सर्वेज्ञ कैसे कहा जा सकता है * 
और साख्यदर्शन (कपिलप्रणीत) वाले उत्पत्ति-विनाशरहित एकमान स्थिर 
स्वभाव वाले केवल द्रव्य को ही मानते है, परन्तु यह वात प्रत्यक्ष अनुभूत हे कि 
कार्य करने मे समर्थ पर्याय है, जिन्हें वे नही मानते । किन्तु द्रव्य कदापि पर्यायरहित 
होता नहीं । इसलिए सास्यप्रणेता कपिल भी ऊँसे सर्वज्ञ माने जा सकते है ? 
द्रष्य और पर्याय, दूध और पानी की तरह घुले-मिले -अभिश्नन्से हैं, लेकिन 
उन्हे सवंथा भिन्न मानने वाले त्याय-दर्शन (डलूकमत) प्रणेता भी सर्वेज नही है । 
इस प्रकार अन्य दर्शेनप्रणेता असबंज्ञ होने के कारण उन दर्शनो मे से कोई 
भी दर्शनप्रणेता द्रव्य-पर्यायरूप अनत्यसह॒श उभयविध पदार्य का वक्ता नही है। 
इसलिए यह सिद्ध हुआ कि अर्हन्त ही भूत-भावी-वर्तमान तीनो कालो के पदार्थों के 
यथार्थ रूप से वक्ता हैं । 
मल पाठ 
तहि तहि सृयक्‍्खाय, से य सच्चे सुआहिए । 
सया सच्चेण सपन्‍ने, मिंत्ति भूएहि कप्पए ॥३॥ 
सं॑ छाया 
तन्न तत्र स्वाख्यात, तच्च सत्य स्वाख्यातम्‌ । 
सदा सत्येन सम्पन्नौ, मैत्री भूतेषु कल्पयेत्‌ (३॥ 
अन्वयार्थ 
(तहि तहि सुपवसखाय) श्री तीर्थकरदेव ने सिन्न-मिन्ष आगम्ादि स्थानों मे 
जीवादि पदार्थों का अच्छी तरह से कथन किया है, (से य सच्चे सुआहिए) वही 
सत्य है गौर वही छुभापित है। (घय/(सच्चेण सपने लित्ति भू्णह्‌ कप्पए) अत सदा 
सत्य से समन्वित होकर जीवो के साथ मैन्नीभाव को घारण करो। 


भावार्थ 
श्री तीर्थकरदेव ने आगम आदि विभिन्न स्थलो भे जीवादि तत्त्वो 
जो भलीभाँति उपदेश दिया है, वही सत्य है और कि 
मनुष्य को सदा सत्य से युक्त टीकर जीबी से मैत्री १६३०० पल 


त्ी करनी चाहिए। 
व्याल्या 


बे इस गाथा में अहुँन्त की सर्चशता सिद्ध 82082 यह है हि बी 
हे ने जीव आदि तत्त्वो का युक्तिसगत एव सम्यक्‌ चिरूपण किया है, तथा 
ध्यात्व आदि पाँच पापो को वनन्‍्ध का कारण कहकर उन्हे ससार का कारण का है 
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एब सम्यग्दर्शन-शान-चारित्र को जो मोक्ष का मार्ग बताया है वह सब मोक्ष के 

कारण तथा पूर्वापर से अविरुद्ध एवं युक्तिसगत्त होने के कारण स्वाख्यात यानी 

यथार्थ सम्यक्‌ कथन है। किन्तु अन्यत्तीथियो का कथन स्वाख्यात (पूर्वापर-अविरुद्ध 

एव  युक्तियुक्त) नही है क्योंकि अन्यतीथियो ने पहले तो "भा हिस्पात सब भूतानिंँ 

(समस्त प्राणियो की हिंसा नही करनी चाहिए) ऐसी आज्ञा देकर फिर स्थान-स्थान 

पर जीवो के सहारक आरम्म की आज्ञा दी हं | इसलिए उनके हारा कथित वचन 

पूर्वांपर विरुद्ध है तथा विचार करने पर युक्तिविरुद्ध है, इसलिए अन्यतीर्थिको का 

कथन स्वाख्यात नही है। तीर्थकरदेव अविरुद्ध अथभाषी होते है, क्योकि उनमे 

मिथ्यामाषण के कारणरूप राग, हं प, मोह आदि दोप नही हैं। अत अबहुत्स्वरूप 

के विज्ञाता पुरुष कहते हैं--ती थंकर द्वारा प्ररूपित कथन ही सत्य है क्योकि वे 

असत्य के कारणभूत राग-हं प-मोह से रहित होते है और वे सर्वंजीवहितैपी होते 

है । उनका कथन ही सुभापित है, क्योकि वही समस्त प्राणियों के लिए प्रियकर 

होता है। रागादि दोष ही असत्य एवं अग्रियमापण के कारण रूप होते हैं, वे दोष 

अहँन्त मे नही हैं, इसलिए कारण के अभाव से कार्य का अभाव स्वत सिद्ध है। 
कहा भी है -- 

वीतरागा हि सर्वज्ञा , मिथ्या न त्र्‌ वते वच । 
यस्मात तस्माद्‌ वचस्तेपा तथ्य भृतार्थदशनम्‌ ॥ 
अर्थात्‌--सर्वेज्ञ पुरुष वीतराग होते हैं, वे मिथ्यावचन नही वोलते हैं, इसलिए 
” पुरुषों का वचन सत्य अर्थ का प्रतिपादक होता है। 

इस सम्बन्ध मे कुछ लोगो का कहना है कि दूसरे दर्शवकारो मे सर्वेज्षता न 

हो तो भी हेय-उपादेय मात्र के ज्ञान से भी सत्यवादिता हो सकती है | जैसे कि 
वे कहते हैं-- 

सर्व पर्यतु वा मा वा, तत्त्वमिष्ट तु पश्यतु । 
कीटसख्यापरिज्ञान, तस्य न क्वोपयुज्यते ॥। ्क 
अर्थात्‌--मार्गदर्शेक पुरुष सब पदार्थों या जीवो को जाने-देखे या न जाने-देखें, 
केवल अमीष्ट पदार्थों को जान देख ले | कीडो की सख्या का ज्ञान हो जाय तो भी 


वह हमारे किस काम का ? हक 

इस शका का समाधान शास्त्रकार करते है--से य सच्चे सुआहिए ।* तीर्थ - 
करो का कथन सदा सत्य और सुभाषित होता है। सत्य, सर्वहितकर एव प्रिय 
भाषण सर्वेज्ञता होने पर ही किया जा सकता है, अन्यथा नही । जिनमे सर्वज्ञता नही 
है, उन्हे जैसे कीडो की सख्या का ज्ञान नही है, वैसे ही दुसरे पदार्थों का ज्ञान न 


होना भी सम्भव है। इसलिए कहा है--सहशे भवे तल्‍लक्ष ... दृबित 
स्यथात्‌ । एक जगह उक्त पुरुष का ज्ञान बाघित और असम्भवित होने पर दूसरी 
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जगह भी इसी तरह का हो सकता हे। इस तरह उनकी सत्यवादिता दूपित हो जाती 
है। फिर उनके किसी भी वचन पर विश्वास क॑ंसे किया सकता है। अत तीर्थ कर 
भगवांनू को अवश्य ही सर्वेज्ष मानना पडेंगा, क्योंकि उनका वचन सदैव सत्य 
होता है । 
इसीलिए उनके लिए कहा है--सया सच्चेण ““भूर्णह कप्पए ।' अर्थात्‌ 
तीथैकर सदा सत्य, श्राणियो के लिए हितकर वचन अथवा सयम (भूतद्वितकारी 
होने से) से सम्पन्न होकर प्राणियों मे मँत्री की स्थापना--प्राणियों की रक्षा का 
उपदेश देकर भूतदया की स्थापना करते हैं । 
अथवा इस पक्ति का विधिपरक यह अर्थ भी हो सकता है कि अतएव 
जिनोक्त वचनो का आराधक मुनि सदा सत्य से युक्त होकर सब प्राणियों के प्रति 
मैन्नी करे या सर्वेभुतदया का उपदेश देकर भृत्तदया की स्थापना करे | 
मूल पाठ 
भूएहि न विरुज्भेज्जा, एस धम्मे बसीसओ । 
बुसीम जग परिन्‍्नाय, अस्सि जीवितभावणा ॥४॥ 
सस्कृत छाया 
भूतेइच न विरुध्येत, ए घर्मो वृषीमतः । 
वृषीमान्‌ जगत्‌ परिज्ञाय, अस्मिन्‌ जीवितभावना ॥४॥। 
अन्ययायरें 
(भूर्णाह न घिरुज्ञेज्जा) प्राणियो के साथ बैर-विरोध न करे, (एस बुसो- 
सओ घस्मे) यह सुसयमी साधुओ का धर्म है । (व्रुसीस जग परिज्नाय) सुसयमी साधु 
त्सस्थावररूप जगत्‌ के स्वरूप को जानकर (अस्सि जीवितभावणा) इस तीर्थंकर 
प्ररूपित घर्म मे जीवसमाधानकारिणी भावना करे | 


भावार्थ 
प्राणियों के साथ विरोध न करे, यह सुसयभी साधुओं का धर्म है। 
इसलिए जगत्‌ का स्वरूप जानकर बीत 


राग प्रतिपादित घर्म मे जीवित 
भावना करे | 


व्याल्या 


स्थावर रुप जगतू का स्वरूप जाने (३ 
था समाधिकारिणी भावना करे । प्राणियों 


किक सूत्रकृताग सृन्न॑ 


विघात करने वाला आरम्म हू। मैंत्री की साधना फ़े लिए साधु श्राणियों के साथ 
अविरोधरूप ऋषि-मुनियों के इस धर्म को अपना जीवनधर्म (अपना स्वभाव) वना 
ले । साथ ही वह च्रसस्थावररूप दृश्यमान जगत्‌ का या जीवो का स्वरूप जाने और 
अपनी व उनकी आत्मा को शान्ति (समाधि) देने वाली २५ प्रकार की भावनाओं का 
अनुषर क्षण करे | 
मसल 
भावणाजोगसुद्धप्पा जलें णावा व आाहिया ॥ 
नावा व तीरसपन्‍ना, सव्बदुक्खा तिउट्टइ ॥५॥ 
सस्कृत छाया 
भावनायोगशुद्धात्मा, जले नौरिवाहित । 
नौरिव तीरसम्पञ्न सर्वेदु खान त्र.ट्यति ॥५॥ 
अन्वयार्थे 
(भावणाजोगसुद्धप्वा) भावनारूपी योग से शुद्ध आत्मा वाला पुरुष (जले 
णावा व आहिया) जल मे नाव के समान कहा गया हंं। (नावा व तीरसपन्ना) 
किनारे पर पहुँची हुई नाव जैसे विभाम करती है, वैसे ही (सब्बदुबला तिउद्टइ) 
उक्त पुरुष समस्त दु खो से मुक्त--शान्‍्त हो जाता है । 


रथ 

पूर्वोक्त २५ या १२ प्रकार की भावनाओं से जिसकी आत्मा शुद्ध 
(पविन्न) हो गई है, वह पुरुष जल मे नौका के समान ससारसमुद्र को पार 
करने में समर्थ कहा गया है। जैसे तट पर पहुँचकर नौका विश्राम करती 
है, वैसे ही भावना का साधक भी ससार समुद्र के तट पर पहुँच कर सारे 
ही दु खो से छट जाता है । 

व्याख्या 

भावनायोगसाधक की गति-मत्ति 

इस गाथा में भावनायोग के साधक की गति-मति का दिग्दर्शन 
है। उत्तम भावना के योग से जिसका अन्त करण स्वच्छ एव निर्मल हो गया है, 
जिसके अन्तर मे क्रोधादि कालुष्य जरा भी नही रहा हैं, जिसके मन मस्तिष्क मे 
ईर्ष्या, दो प, वैर, विरोध, निन्‍दा, चुयली, विपयतृष्णा, लोक॑षणा आदि का जरा भी 
कण नही है, वह पवित्रात्मा पुरुष सास्रारिकता के स्वभाव को छोडकर जल में नाव 
की तरह ससारसागर मे रहता हुआ भी ससायरसागर के ऊपर-ऊपर तैरता रहता 
है। जेसे नाव जन मे डूबती नही है, वैसे ही वह ससारसागर मे डूबता नही है | 
जिस प्रकार उत्तम कर्णघार (नाविक) से युक्त और अनुकूल हंवा से प्रेरित नाव 


ग्दर्शन कराया गया 
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समस्त इन्हो से मुक्त होकर किनारे पहुंचकर विश्राम लेती है, उसी प्रकार उत्तम 
चारित्रवान्‌ कर्णघार से युक्त जीवनरूपी नौका तप-सयमरूपी पवन से प्रेरित होकर 
दु खात्मक ससार से छूटकर समस्त दुखो के अभावरूप मोक्ष के तट पर पहुँच 
जाती है। 
सूल पाठ 
तिउट्टइ उ भेहावी, जाण लोगसि पावगं । 
तुट्टत्ति पावकस्माणि, नव कम्ममकुव्वओ ॥६॥। 
सर छाया 
नर टूयति तु मेधावी जाननू लोके पापकम्‌ । 
ज्नू ट्यन्ति पाप कर्माणि, नव कर्माकुवेत ॥६॥ 
अन्वयारय॑ 
(लोगसि पावग जाण ) लोक मे पापकर्म को जानने वाला (भेहाची उ तिउ- 
टूटइ) वृद्धिमान पुरुष समस्त बन्ध्रनो से छूट जाता है। (नव कसम अकुब्चओ) 
नवीन कर्मेबन्ध न करने वाले पुरुष के (पावकम्माणि तिउट्टति ) सभी पापकर्मो के 
बन्धन टूट जाते है । 
भावार्थ 
लोक में पापकर्म के स्वरूय को जानने वाला बुद्धिमान प्ताधक सभी 
बन्धनो को तोड देता है। क्योंकि नया कर्मंवन्धन न करने वाले पुरुष के 
सभी पापकर्सेबन्धन टूट जाते हैं । 


व्यास्या 


बन्धनमुक्त भेघावी साधक 
पूवंगाथा मे भावनायोग से शुद्ध आत्मा की गति-मति बताई गई थी, उसी 
सन्दर्भ मे इस गाथा मे बताया गया है कि तथारूप शुद्धात्मा मन-वचन-काया द्वारा 
अशुभ यानी पाप से छूट जाता है, अथवा वह सब प्रकार के बन्धनो को तोड देता 
है। वह समस्त बन्धनो से मुक्त होकर ससारसागर से पार हो जाता है । कैसे मुक्त 
हो जाता है, इसकी सक्षिप्त प्रक्रिया शास्त्रकार बताते हैं--'तिउदटह उछ मेहावी - 
नव कम्ममकुव्चओ । अर्थात्‌ - शास्त्रोक्त साघु-भर्यादाओं मे स्थित अथवा सद- 
असदुविवेकी साधक चौदह रज्जु परिमित तथा जीवो से भरे हुए इस लोक मे साव 

चाबुष्ठानलप पापाचरण को अथवा उसके कार्यरूप अष्टविध कर्मों को या विशेषतत 


कर सूच्कृर्तांग सूत्र 


कर्मों को तप, सयम आदि से क्षीण करने के लिए जुट जाता है, तो एक दिन उसके 
प्राचीन और नवीन समस्त कर्म नष्ट हो जाते ह और तब वह वन्धनों से सर्वथा मुक्त 
हो जाता है ॥ 
मल 
अकुच्बओ णव णत्यि, कम्म नाम विजाणइ । 
विज्ञाय से महावीरे, जेण जायई ण मिज्जई  ॥७ा। 
सस्कृत [। 
अकुर्वेत नव नास्ति, कर्म नाम विजानाति । 
विज्ञाय स महावी रो, येन जायते न स्रियते ॥७॥| 
अन्चयार्थ 
(अकुब्बओ णव णत्थि) जो पुरुष कर्म (कार्य) नही करता हे, उसके नवीन 
कमंचन्ध नही होता हे । (कम्म नाम विजाणइ) वह पुरुष अष्टविघ कर्मों को विशेष- 
रूप से जानता है। (से महावीरे विज्ञाय) इस प्रकार वह मद्दावीर पुरुष कर्मो को 
जानकर (जेण जायई ण मिज्जई) ऐसा कार्य करता है, जिससे न तो वह ससार मे 
फिर जन्म लेता है और न ही मरता है। 
भावार्थ 
जो पुरुष कोई कर्म नही करता, उसके नवीन कर्मो का बन्ध नही 
होता । वह पुरुष आठ प्रकार के कर्मो को विशेषरूप से जानता है। इस 
प्रकार वह महान वीर पुरुष आठ प्रकार के कर्मों को जानकर ऐसा श्रयत्न 
करता है, जिससे वह ससार मे न तो कभी उत्पन्न होता है, और न ही 
मरता है । 
व्याख्या 
” &छ न से सुक्ति और उसके बाद 
इस गाथा मे अन्य दाशेनिको की मुक्ति से वापस लौट आते की मिथ्या 
मान्यता का खण्डन घ्वनित करते हुए शास्त्रकार तीर्थकरप्रतिपादित सिद्धान्त अस्ठुत 
करते है--'मकुण्बभो णव णत्यि जेण जायई ण मिज्जई । 
कुछ दार्शनिको की मान्यता यह है कि “कर्मक्षय हो जाने के पश्चात्‌ जिनको 
मोक्ष प्राप्त हो चुका है, वे ज्ञानी भी जब अपने तीर्थ (सघ) की अवहेलना होती देखते 
हैं, तो पुन ससार मे लौट आते है /”* परन्तु यह मान्यता न तो बरक्तितगत है 
और न सत्य ही । क्योकि जब साधक समस्त क्रियाओं से रहित हो जावा ह्दैत्तो 


१ ज्ञानिनों धर्मेतीर्थस्य कंतौर. परम पदमू 
गत्वाउप्गच्छन्ति भूयोइपि भव तीर्थनिकारत ॥॥ 
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उसके मन-वचन-कायारूप कारण भी नष्ट हो जाते है, और वह कुछ 'भी कार्य 
(व्यापार) नही करता । ऐसी स्थिति मे उसके शञानावरणीय आदि नवीन कमंवन्ध होने 
का कोई सवाल ही नही उठता । क्योकि कारण का अभाव हो जाता है तो कार्य 
का अभाव स्वत हो जाता है। इस प्रकार जब मुक्ति मे पहुँचे हुए मुक्त पुरुष के 
कर्मो का स्वेथा अभाव हो जाता है, तो फिर कर्मो के अभाव मे ससार में पुन कैसे 
आ सकता है, क्योकि ससार कर्म का ही कायें है। वास्तव मे मुक्तजीव सभी सगो, 
सयोगो, आसक्तियो, बन्धनो, भ्रन्थियो एवं इन्द्रों से रहित होता है, उसके लिए अपना- 
पराया कुछ भी नही द्वोता, वह यदि अपना पराया करने लगेगा तो पुन रागह्व प से 
लिप्त हो जाएगा। परन्तु मुक्त जीव रागद्व प से सर्वथा मुक्त होता है। इसलिए 
उसे अपने तीर्थ की अवहेलना का कोई विचार ही नही आता । 
अत शास्त्रकार इस अकाट्य सिद्धान्त को भश्रस्तुत करके जन्म-मरण से रहित 
होने का एक क्रम सूचित करते हैं कि जब आत्मगुणों से युक्त साधक आठ भ्रकार के 
कर्मों, उनके कारणो और उनके फलो को भी जान लेता है, साथ ही वह कर्मक्षय 
(निर्जेरा) करने के उपाय को भी भलीमाँति जान लेता है, अथवा वह पुरुष कर्मों एव 
उनके नामो था स्वरूपो को, या नाम शब्द उपलक्षण होने से कर्मो की प्रकृति, स्थिति, 
अनुमभाव और प्रदेशों को भी अच्छी तरह से जान लेता है। इस प्रकार उन कर्मों 
को, उनकी निर्ज॑रा के उपायो को, जानकर कर्मविदारण करने मे समर्थ यह महान 
वीर पुरुष ऐसा पराक्रम करता है, जिससे वह फिर ससार से न जन्म लेता है, न 
मरता है। अर्थात्‌ वह जन्ममरण से स्वंधा रहित हो जाता है। यहाँ कारण के 
अभाव से कार्यें का अभाव बताया गया है, इसलिए जो लोग कहते हैं कि जगत्पति 
परम पुरुष का अविनाशी, ज्ञान, ऐश्वयं, वैराग्य और घम्म ये चारो स्वभावत अनादि- 
सिद्ध है, इस मान्यता का खण्डन समझ लेना चाहिए | यह मत युक्तिहीन है । 


मूल 
ण मिज्जइ महावीरे, जस्स नत्थि पुरेकड॑ | 
वाउव्व जालमच्चेति, पिया लोगसि इत्यिओो ०] 


संस्कृत छाया 
न ज़ियते महावीरो, यस्य नाहित॑ पुराक्तमु॒ ।॥ 
वायुरिव ज्वालामत्येति, प्रिया लोकेषु स्त्रिय ॥८॥ 


अन्वयाय 
(जस्स पुरेकड नत्यि) जिसके पुर्वेकृत कर्म नही है, (महावीरे मिज्ज्‌द्‌ 
॥। ण्‌ 
महान्‌ वीर पुरुष जन्मता-मरता नही है। (जाल आज लोगसि पिया हे 
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अच्चेति) जैसे हवा आग की ज्वाला को उललघन कर जाती है, उसी तरह इस लोक 
मे वह महावीर पुरुप प्रिय स्त्रियों (की आसक्ति) को लाँघ जाता है। 
भावायें 
जिस साधक के पूर्वकृत कर्म (वाकी) नही है, वह प्रुरुष जन्मता- 
मरता नही है। जैसे हवा आग की लपटो को लाघ जाती है, वेसे हो इस 
लोक मे महान्‌ वीर साथक मनोज्ञ मनोहर स्त्रियो को उल्लधन कर जाता है, 
है, अर्थात्‌ उनके पन्‍्दे मे नही फँसता । 
व्याख्या 
पुदंकृतकर्म एव स्त्नीवश्यता नही, वही पुरुष महायीर है 
इस गाथा मे महाबीरता की परिभाषा दी ह। उसके लिए इसमे दो बाते 
विशेपरूप से बताई हे -- 
(१) जिसके पूव॑कृत कर्म शेप नही हैं, (२) तथा जो प्रिय स्त्रियों के वश मे 
नही होता । 
ण मिज्जद - नही मरता । इसका आशय है, ऐसा साधक जिसके पूर्वक्त 
सचित कम शेप नही है, वह ससार के जन्ममरण के चक्र मे नहीं फुसता और न 
ससार मे भ्रमण करता है । इसका मतलब है---वह महापराक्तमी साधक जन्म, मृत्यु 
जरा, व्याधि, शोक आदि दु खो से युक्त नही होता । जन्म-मरण आदि उसी के हौते 
है, जिसके सँकडो जन्मों मे उपाजित कर्म शेप हो, तथा जिसने आस्वद्वारों को 
नही रोका है | 
आखवो मे प्रधान मैथुन है, स्त्री प्रसग उसका बहुत बडा अग है। इसीलिए 
शास्तकार उपमा देकर समझाते है-- बाउव्व जालमच्चेति, पिया लोगसि इत्योओ। 
अग्नि की ज्वाला जलाने वाली है, वह सहसा उल्लघन नहीं की जा सकती, तथापि 
न रुकने तथा निरन्तर बहने वाली हवा उसे उल्लघन कर जाती है, इसी तरह पहे 
महावीर पुरुष हावभाव, कटाक्ष, हास्य, वबिलास आदि से युक्त, अत्यन्त सुन्दर और 
दुस्त्यज स्त्रियों को भी उल्लघन कर जाता है, उनके फदे मे कतई नही फेंसता, वह 
वीर साधक उनसे जीता नही जाता, क्योकि वह उनका स्वरूप जानता है। तथा 
वह स्त्री-परीषह विजय का फल भी जानता है। कहा भी है--- आय 
स्मितेन भावेन मदेन लज्जया, पराड, मुख रघेंकटा । 
वचोभिरीष्याकलहेन लीलया समस्त भावे खलु बन्धचन स्न्रिय. ॥१॥। 
स्त्रीणा छृते आतृयुगस्य भेद , ध्म्बन्धिभेदे स्त्रिय एव मुलस !' 
अप्राप्तकामा बहवो नरेन्द्रा , नारीभिरुत्सादितराजवशा ॥२॥। 
अर्थात्‌---स्त्रियाँ मुस्कराकर, हावभाव दिखाकर, मद से या लज्जा से पराड- 
मुख होकर, अर्धकटाक्ष (कनखियो) से देखकर, मदर बचनो से, ईर्ष्या से कलह से या 
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लीला करके, यानी सव प्रकार के नाटक करके पुरुषो को अपने प्रणय पाश में बाँध 
लेती हैं। तथा स्त्रियो के लिए दो भाइयो मे आपस मे फूट हो जाती है, सम्बन्धियो 
मे परस्पर वैमनस्थ का मूल ही स्त्रियाँ हैं। काम से अतृप्त बहुत से राजाआ ने 
कामिनियो के कारण युद्ध करके राजवशों को उजाड दिया है। इस प्रकार नारियों 
का स्वरूप जानकर महावीर साधक उनके किसी भी चक्कर मे नही आते । 

एक प्रश्न है--महात्रत तो पाँच हैं, फिर दूसरे ब्रतो के विषय में न वहकर 
चौथे महात्रत के विषय मे ही क्यो कहा ”? अर्थात्‌ अन्य आख्॒वो के त्याग के बारे में 
न कहकर स्त्रीप्रसगरूप मैथुन के बारे मे ही क्या कहा गया ”? इसका समाधान यह 
है कि मैथुनसेवन सब आजख्रवों मे बडा है, और अधम का मूल है, महादोप का 
आश्रयस्थान है, इसीलिए सर्वेप्रथम इसका त्याग करने का कद्ा गया है । बहुत से 
लोग स्त्रीध्रसग मे कोई दोष ही नही मानते, उनके मोगवादी मत का खण्डन करने 
के लिये भी यह पाठ है | फिर दूसरे न्रत अपवादसहित है, जबकि चतुर्थ महात्रत मे 


कोई अपवाद नहीं है । इसी बात को सूचित करने के लिए यहाँ चौथे आजस्रव के 
त्याग का सकेत किया है । 


मूल पाठ 
इत्थीओ जे ण सेवति, आइमोक्खा हु ते जणा । 


ते जणा बधण्‌म्मुक्का, नावकखति जीविय 
सस्क्ृत छाया 
स्त्रियो ये न सेवन्ते, जादिमोक्षा हि ते जना | 


ते जना बन्धनोन्मुक्ता , नावकाक्षन्ति जीवितम॥६॥ 
अन्वया्थ 
(जे इत्यीओ ण सेवति) जो साधक स्त्रियो का सेवन नही करते, (ते जणा हु 
आदिभोवा ) वे साधक सवसे प्रथम मोक्षगामी 


दोते है। (बधणुस्सुबका ते जणा 
जोविय नावकसति) समस्त बन्धनों से मुक्त बे जीव जीवन (जीने) की आकाक्षा 


।॥६९॥। 


नही करते । 


भावायथे 


जो वीर साघक स्त्रियो का सेवन नही करते, वे सब पहले मोक्ष- 
गामी होते है तथा सर्वेबन्धनों से मुक्त वे * ते पहले मोक्ष 


क्त वे सावक जीवन (असयप्री 
जीने की आकाक्षा नही करते । हर (असयप्री जीवन) 
ग्पास्या 


स्‍त्री-सेवन से दूर ॒सोक्ष लत्यन्त निकद 
इस गाया में शास्त्रकार स्थ्री-सेवनरूप आस्रवद्वार के निरोध का फल 
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बताते हे । जो साधक महापराक्रमी है, वे शास्त्रीय अध्ययन से एवं अनुभव से यह 
समझते हैं कि स्त्रीप्रसग के फल अत्यन्त कंटु होते है, स्त्रियाँ सुगतिपथ मे अर्गलालप 
हैं, ससार के महागते मे डालने वाली है, अविनयों की राजधानी है, सैकडो माया- 
जालो से भरी है, महामोहिनी शक्ति है | इस कारण वे स्त्री-सेवन की इच्छा 
कदापि नही करते । सुन्दरियो के द्वारा प्रार्थना करने पर या हावभाव आदि से 
आकृंष्ट करने पर भी वे उनके मोहजाल मे जरा भी नही फेसते । ऐसे वीर साधक 
दूसरो से बहुत उत्कृष्ट हे और समस्त कर्मक्षयरूप या स' -निवृत्तिमय मोक्ष 
सर्वप्रथम प्राप्त करते हे । अथवा जिन पुरूपो ने दुराचरणो मे प्रधान स्त्री-पअसग का 
मन-वचन-काया से पूर्णतया त्याग कर दिया है, वे ही पुरुष आदिमोक्ष है, अर्थात्‌ वे 
प्रधानपुरुपार्थ भूत्त मोक्षपुस्पार्थ मे उद्यत हैं । यहाँ आदि शब्द प्रघान अर्थ का वाचक 
है । ऐसे नरवीर मोक्षरूप पुरुषार्थ मे केवल उच्यत ही नही, अपितु स्त्रीरूपी पाशवन्धन 
से मुक्त हो जाने के कारण समस्त पाशबन्धनो से मुक्त है। इस कारण वे जीवन 
की-- असयमी जीवन की आकाक्षा नही करते है, अथवा वे जिंदगी की परवाह नहीं 
करते, यानी स्त्री-पअसग न करने पर चाहे मौत से ही भेट करनी पढे, वे इसकी चिन्ता 
नही करते, अथवा विपय-भोग की इच्छा को त्यागकर उत्तम आचारपालन मे 
तत्पर एवं मोक्ष मे एकाग्र वे साधक दीर्घकाल तक जीने की इच्छा नही करते । 


मसल 
जीविय पिटठओ किच्चा, अत पावति कम्मुण | 
कम्मुणा संमुहीभूता, जे मग्गमणुसासई ॥१०॥! 
अणुसासण पुढो पाणी, वसुम पूयणासए | 
अणासए जए दते, दढे आरयमेहुणो ॥११॥ 
णीवारे व ण लीएज्जा, छिन्नसोए अणाविले 
अणाइले सया दते, संधि पत्ते अणेलिस ॥ १२॥ 
अणेलिसस्स खेयन्ने, ण विरुज्मोज्ज केणपई . ! 
मणसा वयसा वेव कायसा चेवच _म (१३॥। 
से हु च_ मणुस्साण, जे कखाए व जतर । 
अतेण खुरो वहई, चवक अतेण लोट्ठई ॥१४॥ 


अंताणि धीरा सेवति, तेण अतकरा इईह । 
इह माणुस्सए ठाणे, घम्ममाराहिउ णरा ॥१४५॥। 
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संत 

जीवित पृष्ठत कऋत्वाडत्त प्राप्नुवन्ति कमेंणाम्‌ । 

कर्मणा सम्मुखीभूता, ये मार्गेमननुशासति ॥१०॥। 

अनुशासन पृथक्‌ प्राणिषु वसुमान्‌ पूजनास्वादक । 

अनाशयो यतो दान्‍्तो हृढ आस्तमैथुन ॥११॥! 


नीवार इव न लीयेत, छिन्रत्नोता अनाविल_! 
अनाविल सदा दान्‍्त , सन्धि प्राप्तोषनीहशम्‌ ॥१रोा। 
अनी ह॒शास्य खेदज्ञो, न विरुष्येत केनाअपि ] 


मनसा वचसा चंव, कायेन चैव चक्षुष्मान ॥१३॥। 
स॒हि चक्षुमेनुष्याणा, य काक्षायाइचान्तक  । 
अन्तेन क्ष्रो वहत्ति, चक्रमन्तेन लुठति ॥१४।॥ 


अन्तान्‌ धीरा सेवन्ते, तेना$न्‍्तकरा इह | 
इह मानुष्यके स्थाने, घर्मेभाराधयितु नरा ॥१५॥ 
अन्वयार्थ 

(जीविय पिद्ठभो किच्चा) ऐसे वीर साधक जीवन को पीठ देकर (पीछे 

करके) ( ण बत पावति) कर्मो के अन्त (क्षय) को प्राप्त करते हैं। ( __णा 
समुहीभूता) वे पुरुष विशिष्ट कर्म (धर्माचरण) के अनुष्ठान के कारण मोक्ष के 
सम्मुखीभूत है, (जे मग्गमणुसासई) जो मोक्षमार्ग पर स्वय अनुष्ठान हवरा अधिकार 
(शासन) कर लेते हैं अथवा जो मोक्षमार्मे की शिक्षा मुमुक्षुओ को देते हैं ॥१०॥॥। 

(अणुसासण पुढो पाणी) उन मोक्षाभिमुख साधको का अनुशासन (घर्मोपदेश) 
भिन्न-भिन्न प्राणियों मे भिन्न-भिन्न प्रकार का होता है। (वसुम पुयणासए अणासए 
जए दते दढे आरयमेहुणो) सयम का धनी, पूजासत्कार मे दिलचस्पी न रखने वाला, 
आशय--वासना से रहित, सयम में प्रयत्नशील, दान्त--जितेन्द्रिय अपनी प्रतिज्ञा 
पर हृढ एवं मैथुनसेवन से विरत साधक ही मोक्षाभिमुख होता है।।११॥ 

(णीवारे व ण लीएज्जा) सूअर आदि प्राणी को प्रलोभित करके फँसाकर 
मौत के मुह मे पहुँचाने वाले चावल के दाने के समान स्त्रीप्रसणम या अल्पकालिक 
विपयलोभ मे वह लीन नही द्वोता, नही फेसता । (छिन्नसोए) जिसने विपयभोगरूप 

हारो) को नष्ट कर डाला है। (जणाविले) जो राग-ह् षमल से रहित-स्वच्छ 

शुद्ध है, (सया दते) जो सदा इन्द्रियो और मन पर काबू करके रहता है, (अणाइले) 

विपयमभोगो मे प्रवृत्त न होने से जो स्थिरचित्त है, वह्दी पुरष (अणेलिस सचि पत्त ) 
अनुपम मावसन्वि-मोक्षामिमुखता को प्राप्त कर लेता है ॥१२॥ 

, _(अणेलिसस्स छेयन्ने) अनन्यसहश (जिसके समान ससार मे और कोई उत्तम 

पदार्थ नही है, वह अनीहश) --अनुपम सबम या वीतराग्रोक्‍्त धर्म मे जो खेदज्ञ --- 


की सुत्रकृताग सूत्र 


बताते है । जो साधक महापराक्रमी है, वे शास्त्रीय अध्ययन से एवं अनुभव से यह 
समझते है कि स्त्रीप्रसग के फल अत्यन्त कट होते है, स्त्रियाँ सुगतिपथ मे अर्गलाल्प 
हैं, ससार के महागतं मे डालने वाली हैं, अविनयों की राजधानी है, सैकडो माया- 
जालो से भरी है, महामोहिनी शक्ति है । इस कारण वे स्न्री-सेवन की इच्छा 
कदापि नही करते । सुन्दरियो के द्वारा प्रार्थना करने पर या हावभाव आदि से 
आकृष्ट करने पर भी वे उनके मोहजाल भे जरा भी नही फेंसते | ऐसे वीर साधक 
दूसरो से बहुत उत्कृष्ट हें और समस्त कर्मक्षयरूप या सर्वेद्वन्द्र-निवृत्तिमय मोक्ष को 
सर्वप्रथम प्राप्त करते है । अथवा जिन पुरुषो ने दुराचरणो मे प्रधान स्त्री-असग का 
मन-वचन-काया से पूर्णतया त्याग कर दिया है, वे ही पुरुष आदिमोक्ष है, अर्थात्‌ वें 
प्रधानपुरुपार्थ भूत मोक्षपुरपार्थ मे उद्यत हैं । यहाँ आदि शब्द प्रधान अथ॑ का वाचक 
है । ऐसे नरवीर मोक्षरूप पुरुषार्थ मे केवल उद्यत ही नहीं, अपितु स्त्रीरूपी पाशवन्धन 
से मुक्त हो जाने के कारण समस्त पाशबन्धनो से मुक्त है। इस कारण वे जीवन 
की-- असयमी जीवन की आकाक्षा नही करते हैं, अथवा वे जिंदगी की परवाह नही 
करते, यानी स्त्री-प्रसग न करने पर चाहे मौत से ही भेंट करनी पडे, वे इसकी चिन्ता 
नही करते, अथवा विपय-भोग की इच्छा को त्यागकर उत्तम आचार-पालन मे 
तत्पर एब मोक्ष मे एकाग्र वे साधक दीर्घकाल तक जीने की इच्छा नही करते । 


मूल 
जीविय पिट्ठओ किच्चा, अत॑ पावति कम्मुण । 
कम्मुणा समुहीभूता, जे मग्गमणुसासईं (१०॥। 
अणुसासण पुढो पाणी, वसुम पूयणासए । 
अणासए जए दते, दढे आरयमेहुणो ॥१ १॥ 
णीवारे व ण॒ लीएज्जा, छिन्नसोए अणाविले । 
अणाइले सया दते, सचि पत्ते अणेलिसं ॥१२॥ 
अणेलिसस्स खेयन्ने, ण विरुज्मेज्ज केणई . । 


मणसा वयसा चेव कायसा चेवच _म ॥१ ३!। 
से हु चक्खू मणुस्साण, जे कखाए व अतड ! 

अतेण खुरो वहई, चकक्‍क अतेण लोटठई ॥१४।। 
अंत्ताणि धीरा सेवत्ति, तेण अतकरा इहँ हि का 


इह माणुस्सए ठाणे, धम्ममाराहिड णरा 
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सं त्त 
जीवित पृष्ठत कृत्वाहत्त प्राप्तुवन्ति कमेंणाम॒। 


कमंणा सम्मुखीभूता, ये मार्गेमनुशासति ॥१०॥। 
अनुशासन पृथक्‌ प्राणिषु वसुमान्‌ पूजनास्वादक । 
अनाशयो यतो दान्तो हढ आस्तमैथुन ॥११॥। 


तीवार इव न लीयेत, छिन्नत्नोता अनाविल । 
अनाविल सदा दान्त , सन्धि प्राप्तोब्नीहशम्‌ ॥१श॥। 
अनीहशस्य खेदज्ञों, न विरुष्येत केनाबपि | 


मनसा वचसा चँव, कायेन चेव चक्षुष्मानू _॥१३॥। 
स हि चक्षूमनुष्याणा, य काक्षायाश्चान्तकक ॥ 
उन्तेन क्षुरो वहति, चक्रमन्तेन लुठति ।१४॥। 


अन्तान्‌ धीरा सेवन्ते, तेनाउन्‍तकरा इह | 
इह मानुष्यके स्थाने, धर्ममाराधयितु नरा ॥१५॥ 
अन्वयार्थ 
(जीविय पिद्ठओ किच्चा) ऐसे वीर साधक जीवन को पीठ देकर (पीछे 

करके) (कम्मण अत पावति) कर्मो के अन्त (क्षय) को प्राप्त करते हैं। ( __णा 
समुहीभूता) वे पुरुष विशिष्ट कर्म (धर्माचरण) के अनुष्ठान के कारण मोक्ष के 
सम्मुखीभूत हैं, (जे मग्गभणुसासई) जो मोक्षमार्ग पर स्वय अनुष्ठान द्वारा अधिकार 
(शासन) कर लेते हैं अथवा जो मोक्षमार्ग को शिक्षा मुमुक्षुओ को देते हैं ॥१०।॥ 

(अणुसासण पुठो पाणी) उन मोक्षाभिमुख साधको का अनुशासन (धर्मोपदेश) 
भिन्न-भिन्न प्राणियों मे सिन्न-भिन्न प्रकार का होता है। (व्सुम पुयणासए अणासए 
जए दते बढे आरयमेहुणो) सयम का घनी, पूजासत्कार मे दिलचस्पी न रखने वाला 
आशय--वासना से रहित, सयम मे प्रयत्नशील, दान्त--जितेन्द्रिय अपनी प्रतिज्ञा 
पर हढ एवं मैथुनसेवन से विरत साधक ही मोक्षाभिमुख होता है ।११॥ 

(णोवारे व ण लोएज्जा) सूअर आदि प्राणी को प्रलोभित करके फेताकर 
मौत के मुंह मे पहुँचाने वाले चावल के दाने के समान स्त्रीप्रसग या अल्पकालिक 
विपयलोभ मे वह लीन नही होता, नही फेंसता । (छिन्तसोए) जिसने विषयमो है 

ढ्वारो) को नष्ठ कर डाला है। (अणाविले) जो राग-हं पमल से रहित का 
शुद्ध है, (सया दते) जो सदा इन्द्रियो और मन पर काबू करके रहता है पर 
विपयमोगो मे भ्रवृत्त न होने से जो स्थिरचित्त है, वही पुरुष (अगेलि हे पा) 
अनुपम भावसन्धि--मोक्षामिमुखता को प्राप्त कर लेता है ॥१२॥ 2, 
(अणेलिसस्स खेयन्ने) अनन्यसह॒श 


जिसके 
पदार्थ नही है, वह अनीहश) े  अलाक मे 


--अनुपम सयम या वीतरागोक्त कि कोई उत्तम 


मे जो खेदज्ञ -.. 


६६६ सुत्रकृताग सूत्र 


निपुण है या उसका ममंज़् है, वह (सणसा, वसा चेव कायपा चेव फेणद ण विरु 
ज््िज्ज , मने से, वचन से और से किसी भी प्राणी के साथ वैर विरोध नही 
करता, (चक्खुम ) जो पुरुष ऐसा है, वही दिव्यनेच्वान हे, यानी परमार्य॑ंदर्शी हे॥१३॥ 

(से हु मणुस्साण चक्खू) वही पुरुप मनुष्यों का नेत्र है -नेता है --मार्गदर्शक 
है, (जे य क्लाए अतए) जो सब प्रकार की (विपयभोग आदि वी) काक्षाओं का 
अन्त (नाश) करनेवाला है, अथवा काक्षायों के अन्त सिरे पर हे। (खुरो अतेण 
चहति) जैसे छुरा अन्तिम भाग (अन्तिम सिरे) से कार्य करता (चलता) है, (चक्‍्क 
अतेण लोटठई) रथ का पहिया भी अन्तिम भाग (किनारे) से ही चलता है--गति 
करता है ॥£१४॥ 

(घीरा अताणि सेवति) परीपहो व उपसर्गो को सहने मे धीर, अथवा विपय- 
सुखो की इच्छारहित बुद्धि से सुशोभित साधक अन्त--प्रान्‍्त आहार का सेवन करते 
हैं, (तेण इह अतकरा) इसी कारण वे ससार का अन्त कर देते हैं। (इह माणुस्सए 
ठाणे णरा धम्ममाराहिउ) इस मनुष्यलोक मे दूसरे मनुष्य (साथक) भी धर्माराधन 
करके ससार का अन्त करते हैं ।॥१५॥। 

भावार्थ 

जो मोक्षाभिमुखी साधक होते है, वे जीवन के प्रति निरपेक्ष होकर 
कर्मों (ज्ञानावरणीय आदि आठ कर्मो) का अन्त पा लेते है, यानी मोक्ष प्राप्त 
कर लेते हैं। जो पुरुष विशिष्ट तप, सयभ आदि के उत्तम आचरण 
(सदनुष्ठानरूप धर्मक्रिया) से मोक्ष के सम्मुख-से होकर जीते हे, वे ही 
मोक्षमार्ग पर आधिपत्य (शासन) करते है, अथवा वे ही जीवन्मुक्त साधक 
मोक्षमार्ग की शिक्षा देते है ॥१०॥ 

*उनके द्वारा दी जाने वाली मोक्षमार्ग की शिक्षा या घर्मेदेशना भिन्न- 
भिन्‍न प्राणियों के लिए अभिष्राय, रुचि, योग्यता आदि के भेद से विभिन्‍न 
प्रकार की होती है, या वह विभिन्‍न रूपो मे परिणत होती है | इसलिए सयम 

का घनी, पूजा-सत्कार-प्रतिष्ठा-प्रसिद्धि आदि मे रुचि न रखने वाला, सब 
प्रकार की विषयभोगो की वासना (आशय) से रहित, सयम में प्रुरुपार्थ 
करने वाला, दा द्रयमनोविजेता, महात्रत आदि की कह्ूंत प्रतिज्ञा हृढ-अटल, 
एवं मैथुनसेवन से विरत साधक ही मोक्ष के अभिमुख या मोक्षमार्ग का 
अनुशासक होता है ॥११।। 

सूअर आदि प्राणियो को प्रलोभित करके जाल मे फंसाकर मौत के 
मुह मे पहुँचाने वाले चावल के दाने के समान श्रलोभनीय स्त्रीअ्रसग या 
अल्पकालिक विषयलोभ मे जो वीर साधक लीन नही होता, फँसता नही, 
जिसने विषयभोगरूप या ससारागमनरूप आख्वद्वारो को छिन्न-भिन्‍न कर 
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डाला है, जो राग हं परूप मल से रहित -शुद्ध है, जो सदा इन्द्रियों और 
मन पर नियत्रण रखता है विषयभोगो मे प्रवत्त न होने से स्थितप्रज या 
स्थिरचित्त है, वही पुरुष अनुपम भावसन्धि--मोक्षाभिमुखता को प्राप्त 
करता है ॥१२।। 6 
जो साधक अनन्यसह॒श--अनुपस सयम या बीतरामप्ररूपित धर्म का 
ममंज्ञ है, वह मन, वचन और काया से किसी भी प्राणी के साथ वैर-विरोध 
नहीं करता। जो पुरुष ऐसा है, वही दिव्यनेत्रवान या परमार्थदर्णी 
॥१३॥! 
अं जो साधक सब प्रकार की विषयभोग आदि की काक्षाओ का अन्त 
(समाप्त) करने वाला या जो काक्षाओ के अन्त--सिरे पर है, वही मनुष्यों 
का नेत्र है--नेता मार्गदर्शक है। जैसे छुरा या उस्तरा अन्तिम भाग 
(अन्तिम सिरे) से का्यें करता है (चलता है), रथ का पहिया भी अन्तिम 
भाग (किनारे) से ही चलता है, वैसे ही मोक्षाभिमुख साधक मोहनीय आदि 


कर्मों का अन्त करके ही ससार के अन्त (पार) तक या मोक्ष के अन्त 
(किनारे) पर पहुँच जाता है ॥ १४॥। 


परीषहो और उपसर्गो मे सहिष्णु या विषयनिरपेक्ष बुद्धि से सुशोभित 
घीर साधक अन्तप्रान्त (बचे-छुचे ठडे बासी रूक्ष) आहार का सेवन करते है, 
इस कारण वे ससार का अन्त या समस्त दु खो का अन्त कर देते है । ऐसे 
ही पुरुष इस मनुष्यलोक में धर्म की आराधना करके ससारसागर का अन्त 
(पार) कर देते है, अथवा धर्माराधना के योग्य होते हैं ।।१५॥ 
व्यास्या 
मोक्षासियुख साधको की साधना का साराश 


१०वीं गाथा से लेकर १५वीं गाथा तक विभिन्न पहलुओ से भोक्षाभिमुख 
साधको को साधना का साराश बताया गया है। मोक्षाभिमु 


खी साधक का अर्थ है -- 
जिसका सुख मोक्ष की ओर हो गया है, जो अब ससार था ससार के विपय-मभोगो, 
सुख-सुविवाओ, लुमावनी भोगसामग्री, उत्तम स्वादिष्ट आहार, पानी, सुन्दर मकान, 
शरीरप्रमाधन, साजसज्जा आदि की ओर झाँककर भी नही देखता, अर्थात्‌ समार 
या ससार के वन्धन मे डालने वाले कारणों से विमुख हो गया है, अथवा ससार- 
वन्धन में डालने वाले कर्मो, कर्मों के कारणों-आजख्यो आदि का जिसने अन्त कर 
दिया है। जो ससारसागर को पार करके मोक्ष के तट पर पहुँच गया है, अथवा 
उधर ही जिसके पैर सरपट गति से वह रहे है, जो हृढ्तापूर्वक मजबूत कदमो से मोक्ष 
की ओर गति कर रहा है, इधर-उधर 


समार की लुभावनी झाकियो को नहीं देखता, 
जो देहनिरपेक्, जीवननिरपेक्ष, प्रसिद्धि, नामना, कामना, पूजा-सत्कार आदि से 


६६६ सूत्रक्ृताग सूत्र 


निपुण है या उसका मर्मजझ है, वह (मणता, वयसा चेव कायता चेव फेणइ ण विर 
ज्यिज्ज, मन से, वचन से और काया से किसी भी प्राणी के साथ बैर विरोध नही 
करता, (चकक्‍्खुम ) जो पुरुष ऐसा है, वही दिव्यनेचवान हे, यानी परमार्यदर्शी है॥१३॥ 

(से हु मणुस्साण चक्खू) वही पुरुष मनुष्यों का नेत्र है -नेता हे --मार्गदर्शक 
है, (जे य कल्लाए अतए) जो सब प्रकार की (विपयभोग आदि वी) काक्षाओं का 
अन्त (नाश) करनेवाला है, अथवा काक्षाओं के अन्त सिरे पर है। (खुरो मत्तेण 
चहुति) जैसे छुरा अन्तिम भाग (अन्तिम सिरे) से कार्य करता (चलता) है, (चक्‍्क 
अतेण लोटठई) रथ का पहिया भी अन्तिम भाग (किनारे) से ही चलता है--गति 
करता है ॥१४॥। 

(घोौरा अताणि सेवति) परीपहो व उपसर्गो को सहने मे धीर, अथवा विपय- 
सुखो की इच्छारहित बुद्धि से सुगोभित साधक अन्त--पआरान्त आहार का सेवन करते 
है, (तेण इह अतकरा) इसी कारण वे ससार का अन्त कर देते है । (इह माणुस्सए 
ठाणे णरा घम्ममाराहिड) इस मनुष्यलोक में दूसरे मनुष्य (साथक) भी धर्माराधन 
करके ससार का अन्त करते है ॥१५॥। 

भावार्थ 

जो मोक्षाभिमुखी साधक होते है, वे जीवन के प्रति निरपेक्ष होकर 
कर्मो (ज्ञानावरणीय आदि आठ कर्मो) का अन्त पा लेते है, यानी मोक्ष प्राप्त 
कर लेते हैं। जो पुरुष विशिष्ट तप, सयम आदि के उत्तम आचरण 
(सदनुष्ठानरूप धर्मक्रिया) से मोक्ष के सम्मुख-से होकर जीते हे, वे ही 
मोक्षमार्ग पर आधिपत्य (शासन) करते है, अथवा वे ही जीवन्मुक्त सावक 
मोक्षमार्ग की शिक्षा देते है ॥१०।॥। 

“उनके द्वारा दी जाने वाली मोक्षमार्ग की शिक्षा या धर्मदेशना भिन्ने- 
भिन्‍न प्राणियों के लिए अभिष्राय, रुचि, योग्यता आदि के भेद से विभिन्‍न 
प्रकार की होती है, या वह विभिन्‍न रूपो मे परिणत होती है। इसलिए सयम 
का घनी, पूजा-सत्कार-प्रतिष्ठा-प्रसिद्धि आदि मे रुचि न रखने वाला, सेत्‌ 

प्रकार की विषयमोगो की वासना (आशय) से रहित, सयम मे परुरुपार्थ 
करने वाला, इ्द्रयमनोविजेता, महाव्रत आदि की इत प्रतिन्ना हंढ-अटल, 
एव मैथुनसेवन से विरत साधक ही मोक्ष के अभिमुख या समीक्षमा्ग का 
अनुशासक होता है ॥॥११।॥ 

सूअर आदि भ्राणियो को प्रलोभित करके जाल मे फँसाकर मौत के 

मुह में पहुँचाने वाले चावल के दाने के समान प्रलोभनीय स्त्रीत्रसग या 
अल्पकालिक विषयलोभ मे जो वीर साधक लीन नही होता, फैसता नहीं, 
जिसने विषयभोगरूप या ससारागमनरूप आख्रवद्वारों को छिन्न-भिन्‍न कर 
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डाला है, जो राग हे षरूप मल से रदित -शुद्ध है, जो सदा इन्द्रियों और 
मन पर नियत्रण रखता है विषयभोगो मे प्रवृत्त न होने से स्थितप्रज या 
स्थिरचित्त है, वही पुरुष अनुपम भावसन्धि-मोक्षाभिमुखता को प्राप्त 
करता है ॥१२॥। ॥॒ 

जो साधक अनन्यसह॒श--अनुपम सयम या वीतरागप्रहूपित धर्म का 
मर्मज्ञ है, वह मत, वचन और काया से किसी भी प्राणी के साथ वेर-विरोध 
नहीं करता। जो पुरुष ऐसा है, वही दिव्यनेत्रवान या परमार्थदर्शी 

॥१३॥। 

बा जी साधक सब प्रकार की विषयभोग आदि को काक्षाओ का अन्त 
(समाप्त) करने वाला या जो काक्षाओ के अन्त--सिरे पर है, वही मनुष्यों 
का नेत्र है--नेता मार्गेदशेक़ है। जैसे छुरा या उस्तरा अन्तिम भाग 
(अन्तिम सिरे) से कार्ये करता है (चलता है), रथ का पहिया भी अन्तिम 
भाग (किनारे) से ही चलता है, वैसे ही मोक्षाभिमुख साधक मोहनीय आदि 
कर्मों का अन्त करके ही ससार के अन्त (पार) तक या मोक्ष के अन्त 
(किनारे) पर पहुँच जाता है ॥ १४।॥। 


परीषहो और उपसर्गों मे सहिष्णु या विषयनिरपेक्ष बुद्धि से सुशोभित 
घीर साधक अन्तप्रान्त (बचे-छुचे ठडे बासी रूक्ष) आहार का सेवन करते है, 
इस कारण दे ससार का अन्त या समस्त दु खो का अन्त कर देते है । ऐसे 
हो पुरष इस मनुष्यलोक में घर्में की आराधना करके ससारसागर का अन्त 
(पार) कर देते हैं, अयवा धर्माराधना के योग्य होते है ॥१५॥। 
व्पास्या 


मोक्षासियसुल साधको की साधना का 
१०वी गाथा से लेकर १५दी गाया तक विभिन्न प गम 


हलुओ से मोक्षाभिमुख 
साधको को साधना का साराश बताया गया है। मोक्षाभिमुखी साधक का अर्थ है-- 
जिसका भुख मोक्ष की ओर हो गया है, जो अब ससार या ससार के विपय-भोगों 
सुख-सुविवाओ, लुमावनी भोगसामग्री, उत्तम स्वादिष्ट आहार, पानी, सुन्दर मकान, 
शरीरप्रमावन, साजसज्जा आदि की ओर क्ाँककर भी नही देखता, अर्थात समार 
या ससार के बन्धन मे डालने वाले कारणों से विमुख हो गया है बना संशार 
बन्धन में डालने वाले कर्मों, कर्मों के कारणों -. अआखस्रवों आदि का जिसने " 
दिया है। जो ससारसागर को पार करके सोक्ष के तट पर पहुँच ग॑ सेब 
उधर ही जिसके पैर सरपट गति से बढ रहे हैं, जो हृढतापूर्वक म 0 बता 
की ओर गति कर रहा है, इधर-उधर ससार की लुभावनी हक हा रा गोक्ष 
जो देहनिरपेक्ष,, जीवननिरपेक्ष, प्रसिद्धि, नामना, ' नही या 


शमना, पूजा-सत्कार आदि पे 


कं सुत्रकृतांग सूत्र 


बिलकुल निरपेक्ष हो गया हे, जो केवल मोक्ष की ही वात करता है, मोक्ष का ही 
ध्यान, चिन्तन एव मनन करता है, मोक्ष के अनुष्ठानो में ही दिलचस्पी लेता है, 
मोक्ष की ही क्रिया करता है, मोक्ष का ही उपदेश करता है। ससारमार्ग से कोई 
वास्ता नही रखता, सासारिक सम्बन्धों से कोई लगाव नहीं रखता, उसी महामुर्नि 
को मोक्षाभिमुख कहा जा सकता है । इसी दृष्टिकोण को शास्त्रकार ६ गाथाओ मे 
स्पष्ट करते है । 
मोक्षाभिमुख साधक असयमी जीवन या प्राणधारण रूप जीवन की ओर पीठ 
कर देते है, यानी उससे बिलकुल विमुख या निरपेक्ष हो जाते है। इस प्रकार जीने 
की इच्छा का त्याग करके वे ज्ञानावरणीय आदि आठ कर्मों का या चार प्रकार के 
घातिकर्मो का अन्त कर देते है | मर्थात्‌ वे जीवन-निरपेक्ष साधक उत्तम ज्ञान-दर्शन- 
चारित्र का अनुष्ठान करके ससारसायर के अन्तस्वरूप, समस्त दन्दहों के अभावरूप 
मोक्ष को प्राप्त करते है । यद्यपि वे पुरुष समस्त दु खो की निवृत्तिरूप या सर्वेकर्म- 
क्षयरूप मोक्ष को अभी तक प्राप्त नही है, तथापि वे तप-सयम आदि की विशिष्ट 
धर्मेक्रिया के द्वारा मोक्ष के सम्मुख हैं --चार प्रकार के घातिकर्मो का क्षय करके 
दिव्य ज्ञान से युक्त एव मोक्षपद के अभिमुख हैं ऐसे मोक्षाभिमुख साधक की पहिचान 
क्या है ? इसके लिए शास्त्रकार कहते है--'जे सम्गमणुसासई ।/” इस वाक्य के दो 
अथ होते हैं। एक तो यह कि जो मोक्षमार्ग पर अनुशासन--आविपत्य करते हैं, 
यानी जिनका मोक्षमार्ग पर इतना असाधारण अधिकार हैं कि वे ससार-मार्ग की 
ओर जरा भी मुड नही सकते, जिनकी गति-मति और प्रगति मोक्ष की ओर अठल 
है। दुसरा अर्थ यह है कि जो प्राणियों के हित के लिए भव्य जीवो को मोक्षमार्ग की 
ही शिक्षा या धर्मदेशना देते हैं । ऐसे जीवस्मुक्त साधको को मोक्षाभिमुख समझो । 
मोक्षमार्ग का हो उपदेश देने वाला मोक्षाभिमुख उत्तम साधक कैसा होता 
है ? इसे ही शास्त्रकार बसुम, पूयणासए, अणासए, जए दते वढें, आरयमेहुणें, इन 
विशेषणों द्वारा बताते हैं। मोक्षमार्ग का अनुशासक या मोक्षाभिमुख वही हो सकता 
है, जो सयमघन से युक्त हो, जो पूजा-प्रतिष्ठा, आदर-सत्कार, तामना-कामना, या 
प्रसिद्धि मे बिलकुल दिलचरपी न रखता हो, जो विषयभोगो की (भाशय) वासना 
से रहित हो, इन्द्रियो और मन को दमन करने वाला हो, अपनी मह्दान्नत आदि की 
प्रतिज्ञओ पर हृढ रहता हो, अयवा देवता, नरेन्द्र आदि दारा वैपयिक प्रलोभन 
दिये जाने पर भी जो अपने सकलप एवं यमनियम पर चट्टान-सा अविचल, अठल 
रहता हो, जो मैथुनादि इन्द्रिय सम्बन्धी भोगो से विलकुल विरक्त-- निद्ृत्त हो। वद्ध 
घन को कहते हैं, चारित्रात्माओ के लिए सयम ही घन है। इसलिए यहाँ वसुमान 
का अर्थ सयम-धन से युक्त है | इन विशेषण से युक्त जीवन्मुक्त साधक ही मोक्षाति- 


सुख और मोक्षमार्ग का अनुशासक दह्ोता है । 
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अणुसासण--यहाँ अनुशासन का अथे है--जिस शिक्षा या देशना से प्राणी 
सयदू- _-विवेकी बताये जाकर सन्मार्ग पर चढाये जायें ।* 
किन्तु मोक्षाभिमुख पुरुषो द्वारा किया गया मोक्षमार्ग का इस प्रकार का 
अनुशासन (धर्मोपदेश) भव्य-अभव्य प्राणियों के अभिप्राय, रुचि, प्रकृति, आदत और 
प्रस्कार के भेद से भिन्न-भिन्न प्रकार का और उन जीवो मे भिन्न-भिन रूप से परिणत्त 
होता है। जैसे पृथ्वी की वि: के कारण मेघो से बरसा हुआ एक ही प्रकार 
का जल अनेक रूपो मे परिणत हो जाता है, वेसे ही प्राणियो की रुचि, पोग्यत्ता आदि 
की भिन्नता के कारण एक ही मोक्षाभिमुख जीवन्मुक्त साधक का उपदेश (अनु- 
शासन) भिन्न-भिन्न रूप मे परिणत होता है। अभव्य प्राणियों मे सर्वेज्ञ मोक्षाभिमुख 
3. का उपदेश उचित रूप मे परिणत नहीं होता, इसमे सब उपायो को जानने 
वाले . अनुशासक का कोई दोष नही है। अभव्य प्राणियों के स्वभाव का ही यह 
परिणाम है कि सर्वज्ञ निर्दोष घर्मोपदेशक का वाक्य एकान्‍्त हितकर, अमृत्तस्वरूप 
एवं समस्त हन्दों का विनाशक होने पर भी अभव्यों भे यथार्थरूप मे परिणत नही 
होता | यद्यपि मोक्षाभिमुख सर्वज्ञ महापुरुष के श्रीमुख से तो एक ही प्रकार की धर्म 
देशना निकलती है, तथापि श्रोताओ की विभिन्नता के कारण उसकी परिणति मे 
अन्तर पड जाता है । इसलिए आचार्य ने कहा है--- 
सद्धमं बीजवपनानघकौदलस्य, 
यललोकबान्धव ! तवा5पि खिलान्यभूवन्‌ । 
तन्‍नादुभुत, खगकुलेष्विह तामसेष, 
सूर्याशवो मधुकरीचरणावदाता | 
हे लोकवान्धव ! सद्धमंरपी बीज को बोने मे आपकी कुशलता सर्वथा निर्दोष 
है, उसमे कोई तू टि नहीं होती, फिर भी आपके लिए कोई-कोई भूमि ऊसर सिद्ध 
होती है। भर्थात्‌ कई जीवों पर आपका प्रयास निष्फले जाता है, इसमे कोई 
आश्चययं की बात नही है। क्योकि अन्धकार मे विचरण करने वाले कुछ पक्षी 
(उल्लू आदि) ऐसे भी होते हैं, जिन्हे सूप की किरणें भ्रमरी के पैर की तरह काली 
ही नजर आती हैं । 


इसीलिए शास्त्रकार कहते हैं---'अणुसासण पुढो पाणी ।' 

ऐसा मोक्षामिमुख जीवन्मुक्त साधक स्त्रीप्रसण मे कदापि लीन नही होता, 

अर्थात्‌ ग्रस्त नही होता, इसे उपमा देकर शास्तकार समझते हैं--'णीवारे व' | 

नीवार चावल आदि धान्य विशेष के कणों को कहते हैं। शिकारी (व्याघ) आदि 
* अनुशास्यन्ते सन्मागेंज्वतायन्ते पदू-असदुविवेकत प्राणिनों येन तदनुशासनम्‌ 

घमदेशनया सल्मागवितारणाम्‌ ।' लि 


सूच० यृक्ति 





कर सुत्रकृतांग सूत्र 


बिलकुल निरपेक्ष हो गया है, जो केवल मौक्ष कौ ही वात करता है, मोक्ष का ही 
ध्यान, चिन्तन एवं मनन करता है, मोक्ष के अनुष्ठानो मे ही दिलचस्पी लेता है, 
मोक्ष की ही क्रिया करता है, मोक्ष का ही उपदेश करता है। ससारमार्ग से कोई 
वास्ता नही रखता, सासारिक सम्बन्धों से कोई लगाव नही रखता, उसी महामुनि 
को मोक्षाभिमुख कहा जा सकता है। इसी दृष्टिकोण को शास्त्रकार ६ गाथाओ मे 
स्पष्ट करते है । 
मोक्षाभिमुख साघक असयमी जीवन या प्राणधारण रूप जीवन की ओर पीठ 
कर देते है, यानी उससे बिलकुल विमुख या निरपेक्ष हो जाते है। इस प्रकार जीने 
की इच्छा का त्याग करके वे ज्ञानावरणीय आदि आठ कर्मों का या चार प्रकार के 
घातिकर्मो का अन्त कर देते है । अर्थात्‌ वे जीवन-निरपेक्ष साधक उत्तम ज्ञान-दर्शन- 
चारित्र का अनुष्ठान करके ससारसागर के अन्तस्वरूप, समस्त दन्दों के अभावरूप 
मोक्ष को भ्राप्त करते है। यद्यपि वे पुरुष समस्त दु खो की निवृत्तिरूप या सर्वकर्मे- 
क्षयरूप सोक्ष को अभी तक प्राप्त नही है, तथापि वे _ तप-सयम आदि की विशिष्ट 
धर्मेक्रिया के द्वारा मोक्ष के सम्मुख हैं-चार प्रकार के घातिकर्मो का क्षय करके 
दिव्य ज्ञान से युक्त एव मोक्षपद के अभिम्नुख हैं ऐसे मोक्षाभिमुख साधक की पहिचान 
क्या है ? इसके लिए शास्त्रकार कहते हैं---“जे सग्गमणुसासई ।' इस वाक्य के दो 
अर्थ होते हैं। एक तो यह कि जो मोक्षमार्ग पर अनुशासन--आधिपत्य करते हैं, 
यानी जिनका मोक्षमार्ग पर इतना असाधारण अधिकार हैं कि वे ससार-मार्ग की 
ओर जरा भी मुड नही सकते, जिनकी गति-मति और प्रगति मोक्ष की ओर अठल 
है। दूसरा अर्थ यह है कि जो प्राणियों के हित के लिए भव्य जीवो को मोक्षमार्ग की 
ही शिक्षा या धर्मदेशना देते हैं । ऐसे जीवन्मुक्त साघको को मोक्षाभिमुख समझो । 
मोक्षमार्ग का हो उपदेश देने वाला मोक्षाभिमुख उत्तम साधक कंसा होता 
है ? इसे ही शास्त्रकार बसुम, पुयणासए, अणासए, जए वत्ते बढे, आरयमेहुणे, इन 
विशेषणो द्वारा बताते है। मोक्षमार्ग का अनुशासक या मोक्षाभिसुख वही हो सकता 
हैं, जो सममघन से युक्त हो, जो पूजा-प्रतिष्ठा, आदर-सत्कार, नामना-कामना, या 
प्रसिद्धि मे बिलकुल दिलचस्पी न रखता हो, जो विषयभोगों की (आशय) वासना 
से रहित हो, इन्द्रियो और मन को दमन करने वाला हो, अपनी महान्नव आदि की 
प्रतिज्ञाओो पर हृढ रहता हो, अयवा देवता, नरेन्द्र आदि द्वारा वैषयिक प्रलोभन 
दिये जाने पर भी जो अपने सकल्प एवं यमनियम पर चट्टान-सा अविचल, अठल 
रहता हो, जो मैथुनादि इन्द्रिय सम्बन्धी भोगो से बिलकुल विरक्त-- निवृत्त हो । वसु 
धन को कहते हैं, चारित्रात्माओ के लिए सयम ही घन है । इसलिए यहाँ वसुमान 
का अर्थ सयम-घन से युक्त है । इन विशेषण से युक्त जीवन्मुक्त साधक ही मोक्षात्ि- 


मुख और भोक्षमार्ग का अनुशासक होता है। 


आदान पन्दरहवाँ अध्ययन ६६६९ 
अणसासण--यहाँ अनुशासन का अर्थ है--जिस शिक्षा या देशना से प्राणी 
सूद _-विवेकी बनाये जाकर सन्मा्ग पर चढाये जायें ।* 
किन्तु मोक्षाभिमुख पुरुषो द्वारा किया गया मोक्षमार्ग का इस प्रकार का 
अनुशासन (घर्मोपदेश) भव्य-अभव्य प्राणियों के अभिप्राय, रुचि, प्रकृति, आदत और 
पस्कार के भेद से भिन्न-भिन्न प्रकार का और उन जीवो मे भिन्न-भिन रूप से परिणत 
होता है। जैसे पृथ्वी की वि: ॥ के कारण मेघो से वरसा हुआ एक ही प्रकार 
का जल अनेक रूपो मे परिणत हो जाता है, वैसे ही प्राणियो की रुचि, योग्यता आदि 
की ९ । के कारण एक ही मोक्षामिमुख जीवन्मुक्त साधक का उपदेश (अनु- 
शासन) भिन्न-भिन्न रूप मे परिणत होता है। अमभव्य प्राणियों मे सर्वेज्ञ मोक्षामिमुख 
आप्त का उपदेश उचित रूप मे परिणत नहीं होता, इसमे सब उपायो को जानने 
वाले. अनुशासक का कोई दोप नही है। अभव्य प्राणियों के स्वभाव का ही यह 
परिणाम है कि सर्वेज्ञ निर्दोष धर्मोपदेशक का वाक्य एकान्त हितकर, अमृतस्वरूप 
एवं समस्त हन्हो का विनाशक होने पर भी अभव्यों मे यथार्थरूप मे परिणत नही 
होता । यद्यपि मोक्षाभिसुख सर्वेज्ञ महापुरुष के श्रीमुख से तो एक ही प्रकार की धर्म 
देशना निकलती है, तथापि श्रोताओं की विभिन्नता के कारण उसकी परिणति मे 
अन्तर पड जाता है। इसलिए आचाये ने कहा है--- 
सद्धमें बीजवपनानधकौदलस्य, 
यल्लोकबान्धचव ! तवा5पि खिलान्यभूवन्‌ । 
तनन्‍नादुभुत, खगकुलेष्विह तामसेषु, 
सूर्याशवों मधुकरीचरणावदाता ॥। 
हे लोकबवान्धव ! सद्धमंरूपी बीज को बोने मे आपको कुशलता सर्दंथा निर्दोष 
है, उसमे कोई श्र्‌टि नही होती, फिर भी आपके लिए कोई-कोई भूमि ऊसर सिद्ध 
होती है। अर्थात्‌ कई जीवों पर आपका प्रयास निष्फल॑ जाता है, इसमे कोई 
ये की बात नही है। क्योकि अन्धकार मे विचरण करने वाले कुछ पक्षी 
(उल्लू आदि) ऐसे भी होते हैं, जिन्हे सूय॑ की किरणें भ्रमरी के पैर की तरह काली 
ही नजर आती हैं। 
मजा शास्त्रकार कहते हैं--./अणुसासण पुढो पाणी ४ 
 मीक्षाभिमुख जीवन्मुक्त साधक स्त्रीध्रसग 
अर्थात्‌ ग्रस्त नही होता, इसे उपमा देकर शास्त्रकार हक न हर/ ३० कक 
नीवार चावल आदि घान्य विशेष के कणों को कहते हैं । शिकारी (व्याघ) आदि 


१ अनुशास्यन्ते सन्‍्मार्गेज्वतायन्ते सद-असदविचेकत प्राणिनो 
घमदेशनया सन्मार्गावतारणामु 7! ७४४ किकलआ2क 


६७० सूत्नकृताग सूत्र 


मनुष्य सूअर, कबूतर आदि प्राणियो को फेसाने से लिए जगल मे जाल विछा देते हैं 
और वही चावल आदि के दाने बिखेर देते है, वह प्राणी चावल आदि के दानो के 
लोभ मे आकर उन दानो को खाने लगता है, और वही फेस जाता है। अर्थात्‌ उसे 
वाँध दिया जाता है, और फिर उसे मौत के घाट उतार दिया जाता है । उन भोले 
जातवरो के लिए नीवार एक तरह से मौत का कारण है, वैसे ही स्त्री्रसग भी 
अनेक बार जन्म, मरण तथा अन्य नाता प्रकार के दु खो का कारण है, यह समझकर 
साधक उसमे बिलकुल नही फंसता ! 
छिन्नसोए.. जिसने आखवद्वारो या पाँचो इन्द्रियों के विषय-भोगो मे प्रवृत्ति 
के द्वारो (ससारागमनद्वारो) को छिन्न-भिन्‍न कर दिया है, वह छिन्नल्ोत है | 
रागह परूपी मल से रहित होने से जो अनाबिल है, अथवा जो अनाकुंल 
है--विपयभोगो मे प्रवृत्त न होने के कारण स्वस्थचित्त है। इन्द्रियो और मन पर 
सदा नियन्रण रखता है । इस प्रकार के अनुपम गुणों से विशिष्ट महायुरुष ही अठुपम 
भावसन्धि--कर्मक्षयरूप मुक्ति प्राप्त कर लेता है | 
अणेलिसस्स खेयन्ने--मोक्षामिमुख साधक के लिए यह महत्त्वपूर्ण गुण है कि 
वह अनीहश यानी अनन्यसहग (जिसके समान संसार मे और कोई पदार्थ न हो) 
सयम या वीतरागप्रतिपादित धर्म का मर्मज्ञ होता है, अथवा खेंदज्ञ का यह अर्थ भी 
प्रतीत होता है कि अनन्यसहश धर्म या सयम पालन करने मे साधक की कितने- 
कितने खेंदो, परीषहो, उपसर्गों या आफतो का सामना करना पड़ता है, इसका जो 
ज्ञाता-अनुभवी हो | तथा ऐसा मोक्षाभिमुख साधक मन-वचन-काया से किसी भी 
प्राणी के साथ वैर-विरोध नही करता, अपितु सबके प्रति मैत्री-मावना, अभिन्‍नता, 
आत्मतुल्य भावना रखता है, करुणा, प्रमोद एवं माध्यस्थ भावना रखता है । आशय 
यह है कि ऐसा महान्‌ साधक किसी के साथ अन्त करण से विरोध नही करता, किन्द 
चित्त को शान्‍्त्र एव मैत्री आदि भावी से ओत-प्रोत रखता है । वचन से किसी के प्रति 
अपशब्द या कदुशब्द नहीं लिकालता, अपितु हित, मित, प्रिय एवं सत्य बोलता है । 
शरीर से भी वह संयम विरोधी कोई चेष्टा नहीं करता। ऐसा सोक्षासिमुल 
ही वस्तुत दिव्य विचारचक्ष, से सम्पन्न हैं या परमार्थतत्त्वदर्शी हैं! वह 
सर्वोत्तम सयम या तीर्थंकरोक्त घर्मं का मर्मेज्ञ मोक्षाभिमुख साधक ही वस्तिते ं 
मनुप्यो का नेत्र है, अर्थात्‌ नेता--पथप्रदर्शक है, बश॑तें कि वह शब्दादि समस्त 
विपयो की आकाक्षाओं का अन्त कर चुका हो, अथवा समस्त आकाक्षाओं के अन्त 
पर सिरे स्थित हो। विपयतृष्णा (या आकाक्षाओ) के अच्त-- सिरे पर रहने वाला 
कँसे अपने अभीष्ट अर्थ की सिद्धि कर लेता है? इसी को शास्त्रकार दी 
दृष्टान्तो द्वारा समझाते हैं--उस्तरा या छुरा अन्त (अग्र) भाग से ही काम करता 


है, रथ का पहिया भी अन्त (अन्तिम सिरे) से मार्ग पर चलता है, जैसे इन दोनों का 
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अन्त भाग ही कार्यसाघक होता है, वैसे ही ससार के या ससार-परिश्रमण के या 
विषयकारणभूत कपायरूप मोहनीय आदि कर्मो के अन्त भाग पर या मोक्ष के अन्त 
(तटीय) भाग पर स्थित होकर ही मोक्षामिमुख साधक अपना मभोक्षप्राप्तिस्प कार्य 
सिद्ध करता है 

फिर वे मोक्षाभिमुख साधक वीर होते हैं, अर्थात्‌ महामत्त्व होने हें, वे देंव- 
मनुष्य-तियेंब्चकृत उपसगों या परीपहो को सहने मे सक्ष म होते है, अथवा वे विपय 
सुखो की इच्छा से बिलकुल रहित होते है । 

मताणि सेवति - ऐसे पुरुष अन्तो का सेवन करते है। अर्थात्‌ वच्चे-खुचे, 
रूखे-सूखे, ठडे, नीरस आहार-- अन्तआहार अथवा प्रान्त आहार का सेवन करते है, 
अथवा दे ग्राम या नगर के अस्त-प्रान्त प्रदेश (निर्जेन एकान्त स्थान) का सेवन करते 
है, जहाँ उन्हे किसी प्रकार की सुख-सुविधा न मिले, अथवा विपय-कपाय की स्पहा 
के अन्त का सेवन करते है। इस प्रकार के अन्त-प्रान्त के अभ्यास से वे ससार का 
अन्त करते है, अथवा ससार के कारणभूत कर्मो का अन्त करते हैं। ऐसे मोक्षामि- 
मुख पुरुष केवल तीर्थ कर आदि ही नही, किन्तु इस मनुष्य-लोक मे या आर्यक्षेत्र भे 
दूसरे मानव भी सम्यग्दर्शनादिख्प घर्मं की आराधना करके कर्मंभूमि मे सख्यात 
वर्ष की आयु वाले गर्भत होकर सदनुष्ठान की सामग्री पाकर ससार का अन्त करने 
वाले हुए हैं, द्ोते हैं । 


यद्यपि इस पचम आरे मे भरतक्षेत्र से मुक्त नही होते, लेकिन महाविदेह 
केत्र से तो वहुत-से मानव सदा ही मुक्त (सिद्ध) होते रहते है । 


सूल 
निटि्ठियटठा व देवा वा, उत्तरीए इय सुय । 
सुय॑ च मेयमेगेसि, अमणस्सेसु णो तहा 


।।१६९॥। 
अत्त करति दुकब्खाण, इहमेगेसि आहिय.  ॥ 
आधाय॑ पुण एगेसि, दुल्लभेज्य समुस्सए  ॥१७॥॥ 


इओ विद्धसमाणस्स, पुणो हि दुल्लहा । 
दुल्लहाओ तहच्चाओ, जे घम्मट्ठ॑ वियागरे ॥॥ १८॥ 


ससस्‍्कृत छाया 

निष्ठितार्थाइच देवा वा, उत्तरीये इद श्र तम्‌ । 

श्र्‌ तञ्च मयेदमेकेपा,अमनुष्येष्‌ नो तथा. (१६ 
अन्त कुवेन्ति दु खाना मिहैकेषामाख्यातम्‌ 


॥ 
आख्यात पुनरेकेषा, दुलेंभोध्य समुच्छय ]॥१७।। 
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इतो विध्वसमानस्य, पुन सम्बोधिदु लंभा..। 
दुलेंभाइच तथार्चा', या धर्मार्थ व्यागुणन्ति ॥१८५॥ 
अन्वया्थे 
(उत्तरीए इय सुय) लोकोत्तर प्रवचन [तीर्थंकर की धर्मदेशना) मे मैंने 
(सुधर्मास्वामी ने) यह (आगे कही जाने वाली) बात सुनी है कि (निद्ठ्यदृठा व 
देवा वा) मनुष्य ही कर्मक्षय करके सम्यग्दर्शनादि के आराधन से कतक्ृत्य (निष्ठितार्थ) 
होते हैं--यानी मुक्ति (सिद्धग॒ति) प्राप्त करते हैं, अथवा कर्म शेप रहने पर सौधर्मे 
आदि देव बनते हैं। (एय एगेसि) यह मोक्षप्राप्ति (कृतक्ृत्यता) भी किन्ही विरले 
मनुष्यो को ही प्राप्त होती है, (अमणुस्सेसु णो तहा) मनुष्य योनि या गति से भिन्न 
योनि या गति वाले प्राणियो को मनुष्यों के जैसी कृतकृत्यता या मुक्ति (सिद्धि) प्राप्त 
नही होती । (में सुय) ऐसा मैंने तीर्थकर मगवान्‌ के मुख से साक्षात्‌ सुना है ॥१६।। 
(एगेसि आहिय) कई अन्यतीर्थिको का कथन है कि देव ही समस्त दु खो 
का अन्त करते हैं, मनुष्य नही, परन्तु ऐसा समव नही है, क्योकि (इह) इस आहंटा- 
वचन मे तीर्थंकर, गंणवर आदि का कथन है कि मनुष्य ही (दुकक्‍्लाण अत करति) 
शारीरिक-मानसिक आदि समस्त दु खो का अन्त करते हैं। इस सम्बन्ध मे (एगेसि 
पुण आहिय ) किन्‍्ही गणधर आदि का कथन है कि (अय ससुस्सए बुल्लहे) यह 
समुच्छुय--समुन्नत विकसित मानव शरीर या मानव जन्म मिलना अत्यन्त दुलंभ है, 
अथवा मनुष्य के बिना यह (आगे कहा जाने वाला) समुच्छुय यानी धर्मेश्रवणादि- 
रूप अभ्युदय भी दुर्लभ हे, फिर मोक्ष पाना तो दूर की बात है ॥१७॥। 
(इओ चिद्ध समाणस्स) जो जीव इस मनुष्यमभव से भ्रष्ट हो जाता है, उसे 
(पुणो सबोहि दुल्लहा) पुन जन्मान्तर मे सद्धम का बोघ (सम्बोधि) प्राप्त होना 
अत्यन्त दुर्लभ --कठिन है । (तह॒च्चाओ दुल्लहाओ) सम्बोधि (सम्थर्दर्शन) आप्ति के 
योग्य तेजस्वी मनुष्यदेह अथवा बोधिग्रहण योग्य आत्म-परिणतिरूप शुभलेश्या श्राप्त 
करना अत्यन्त दुलंभ है। (जे घम्मदूठ वियागरे) जो जीव धर्म की व्याख्या करते हैं 
अथवा जो धर्म को प्राप्त करने या धर्म का अनुष्ठान पाने योग्य हैं, उनकी लेश्या 
प्राप्त करना दुर्लेंम है ॥१०॥ 
भावाथे 
सैंने तीर्थकर भगवान्‌ के लोकोत्तर प्रवचन मे सुना है कि मनुष्य ही 
कमेक्षय करके मोक्ष पाकर कृतकृत्य हो जाते हैं अथवा कुछ कर्म शप हो 
तो सौधर्म आदि देव होते है । तथा मैंने तीर्थंकर आदि से यह भी सुना है 
कि यह मोक्षप्राप्ति (कृतकृत्यता) भी किन्‍्ही विरले ही मनुष्यों को होती 
है, क्योकि मनुष्य से भिन्‍न गति एवं योनि वाले जीवो में ऐसी योग्यता नही 


होती ॥१६॥ 
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किन्‍्ही अन्यततीथिको का कथन है कि देव ही क्रमश समस्त दुखो 
का अन्त (नाश) करते है, दूसरे प्राणी नही, किन्तु यह सम्भव नही । क्योकि 
इस आहुंत्प्रवचन मे तीर्थकर, गणघर आदि का कथन है कि भनुष्य ही 
समस्त दु खो का अन्त (नाण) करते हैं। किन्ही गणघचर आदि का यह भी 
कथन है कि यह समुच्छय-मनुष्यम॒व, आर्येक्षेत्र,  मेंश्रवण आदि अभ्युदय 
प्राप्त होना दुर्लेंभ है, अथवा मनुष्य शरीररूप अभ्युदय प्राप्त करना बडा 
कठिन है ॥१७॥ 
जो जीव इस मनुष्य शरीर से भ्रष्ट हो जाता है, उसे फिर जन्मान्तर 
मे सम्बोधि (सम्यग्हष्टि) प्राप्त होना अति दुलंभ है। तथा बोधिप्राप्ति- 
योग्य आत्मा (अन्त करण) की शुभ परिणतिरूप लेश्या अथवा बोधिग्रहण- 
योग्य तेजस्वी देह पाना बडा कठिन है। एवं जो जीव धर्म की व्याख्या 
करते है, अथवा धर्म की प्राप्ति के योग्य हैं, उनकी लेश्या (अन्त करण- 
परिणति) प्राप्त करना बहुत मुश्किल है ।॥१८॥। 
व्याल्या 
सोक्षप्राप्तियोग्य सनुष्य जन्म तथा अर>प्रुदय कितना दुलंभ ? 
१६वी से १८वी गाथा तक मे शास्त्रकार ने मोक्षप्राप्ति के योग्य, मनुष्य, 
मनुष्यमव, दुखो का अन्त, तदनुरूय लेश्या आदि की दुर्लभता का उल्लेख करके 
यह ध्वनित कर दिया है कि मनुष्य मोक्षप्राप्ति के लिए भरसक पुरुपार्थ करे । 
श्री सुधर्मास्वामी अपने शिष्य जम्बूस्वामी से कहते हैं कि यह मैंने लोकोत्तर 
तीर्थंकर भगवान से या तीर्थंकर भगवान्‌ के लोकोत्तर प्रवचन से सुना है कि मनुष्य 
ही सम्यग्दर्शन जादि की आराधना करके समस्त कर्मे-क्षय करके मोक्ष को प्राप्त 
करते है, और निष्ठितार्थ यानी कृतार्थ हो जाते हैं। कई मनुष्य जिनके कर्म शेष रह 
जाते है, वे सौधर्म आदि विमानवासी देव हो जाते है। इससे आगे फिर थे इसी 
अकार कहते है--मनुष्य गति मे ही मोक्षप्राप्ति (सिद्धिप्राप्ति) होती है, अन्य गति 
मे नही । अर्थात्‌ मनुष्य ही सर्वकर्मों का क्षय करके मुक्ति को प्राप्त करता है, जो 
मनुष्य नही है, वह नही । इस कथन से शाक्यो ने जो यह कहा है कि देवदा ही 
समस्त कर्मो को क्षय करके मोक्ष प्राप्त करते हैं, वह मान्यता खण्डित समझ्ननी 
चाहिए, क्योकि मनुष्य के अतिरिक्त जो तीन गतियाँ हैं, उनमे सम्यक्चारित्र का 
परिणाम नही है, इसलिए मनुष्य की तरह मोक्षप्राप्ति नही हो सकती । 
१७घी गाया में इसी बात को स्पष्ट करते हुए शास्त्रकार कहते है---'अत 
करति दु कि किन्ही मतवादियो का यह कथन 
है कि देवता ही उत्तरोत्तर स्थानों को प्राप्त करते हुए समस्त दु खो का अन्त (नाश) 
कर सकते हैं, मनुष्य नहीं । यह कथन युक्तियुक्त नही है। क्योकि देव आदि भवो 
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में घर्माराधत का अमाव हे। अत वे मोक्षगति (देव आदि भवो से) प्राप्त नही कर 
सकते, न दुखो का अन्त कर सकते है। इसके विपरीत आहंतमत मे तीर्थंकर, 
गणधर आदि का कथन हे कि मनुप्य ही समस्त दु खो का अन्त कर सकता है और 
मोक्ष प्राप्त कर सकता है , दुसरे प्राणी नही । 
साथ ही गणघर आदि का कहना है कि मनुष्य भव मे ही धर्माराघता की 
परिपूर्ण सामग्री का सद्भाव होता है। इसलिए मनुष्य के बिना मनुष्य शरीर, उत्तम 
क्षेत्र, सद्धमेंश्रवण, श्रद्धा तथा चारित्र मे पराक्रम आदि सब समुच्छय--भ+युदय भ्राप्त 
होना दुलंम है, फिर मोक्ष पाने की वात तो दूर है। अथवा मनुष्य शरीर-रूप 
अभ्युदय का प्राप्त करना अतीव दुर्लम हे। जो व्यक्ति धर्माचरण नही करता है, 
जिसके पुण्य प्रवल नही है, उसे मानव शरोर प्राप्त होना कठिन है। जैसे महासागर 
मे गिरे हुए रत्न का पुन पाना अतिदुलम ह, इसी तरह मानव-शरीर मिलना भी 
दुरलेंम है। कहा भी है-- 
तनु पुनरिंदमतिदुर्लभमगाधघससारजलधिविदश्नष्टम्‌ । 
मानुष्य खद्योततडिल्लताविलसित प्रतिमम्‌ ॥ 
अर्थात्‌-- यह मानवशरीर जुगनू के प्रकाश और बिजली की चमक के समान 
अत्यन्त चचल है । इसलिए यदि वह अगाघ ससार-सागर मे गिर गया तो फिर 
इसका प्राप्त होना अत्यन्त दुलंभ हे । 
जिस मनुष्य के पुण्य का सचय नही होता, वह धर्माराधना या सयम-पालने 
से रहित मानव इस उत्तम देवदुलंभ मानव रारीर से या उत्तमधर्म से अ्रष्ठ होकर 
इस ससार की अटपटी विविध योनियो और गतियो में भठकता है, उसे एक बार 
मानव-शरीर से भ्रप्ट हो जाने के बाद फिर दूसरे तिर्यच आदि जन्मों मे सम्वोधि-- 
सम्यग्हष्टि का पाना अतीच दुलेभ है। क्योकि जैनदशन का यह सिद्धान्त है कि 
सम्यकत्व से भ्रष्ट होने के बाद उत्कृष्ट अधंपुद्ूगलपरावर्तंकाल के परचात्‌ फिर 
सम्यवत्व की प्राप्ति होती है। इस दृष्टि से मनुष्य शरीर या सम्यग्दर्शनलूप उत्तम 
धर्म से भ्रष्ट होने के बाद जन्मान्तर मे सम्बोधि का पाना इुलंम बताया है। 
एक और महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त यहाँ ब्यक्त किया है कि सम्यग्दशेन या सम्बोधि 
की प्राप्ति के योग्य शुभलेश्या (आत्मा या अन्त करण की शुद्ध परिणति) का भारत 
करना अत्यन्त दुलेंम है। अथवा अर्चा का अर्थ है--तेजस्वी (ज्वाला के समान) 
मानव शरीर । जिसने धर्मरूपी बीज नही बोया है, उसे तेजस्वी मानव शरीर 
प्राप्त नही होता । तब फिर आर्यक्षे त्र, उत्तम कुल में जन्म, समस्त इच्द्रियो कप 
पर्णता इत्यादि सामग्री का मिलना तो और भी इडुर्लेम है। साथ ही जो धर्म-आत्ति 
करने योग्य जीव है, उनकी-सी लेश्या प्राप्त करना मी जीवो के लिए अत्यन्त 
कठिन है ॥ 


६७५४ 
आदान पन्‍न्द्रहवाँ अध्ययन 


सुल पाठ 
जे धम्म सुद्धमवंखति, पडिपुन्नमणेलिस  । 
अणेलिसस्स ज ठाण, तस्स जम्मकहा कओ 7?॥१६॥ 


सस्कृत छाया 
ये धर्म शुद्ध माख्यान्ति, प्रतिपूर्णणननीह्शम्‌ । 
अनीहृशस्य यत्स्थान, तस्प जन्म-कथा कुत ॥१६॥ 
थ 
(जे) जो महापुरप (पश्िपुन्ननणेलिस सुद्ध धस्स अवज़ति) प्रतिपृर्ण, सर्वोत्तम, 
शुद्ध घममे की व्याख्या करते हैं, (अणेलिसस्स ज ठाण) वे रा्॑त्तिम (अनुपम) स्थान 
को प्राप्त करते है | (तस्स जम्मकहा फओ) फिर उनके लिए जन्म लेने की तो वात 
ही कहाँ है * े 
भावाय 
जो पुरुष प्रतिपूर्ण, सर्वोत्तम और शुद्ध धर्म की व्याख्या करते है, और 
स्वय आचरण करते है, वे सब दु लो से रहित सर्वोत्तम पुरुष का जो स्थान 
है, उसको प्राप्त करते हैं, उनके लिए फिर जन्म लेने और मरने की बात 


भी नही है । 


व्याल्या 


परिपूर्ण अनुपम शुद्धघर्म के व्याउ्याता जन्म्र-सरणरहित 
घधमें का उपदेशक कैसे धर्म की व्याख्या करता है ? उसकी क्या स्थित्ति 
होती है? इसे इस गाथा में शास्त्रकार ने बताया है। 
जो महापुरुष विशुद्ध अल्त करण वाले हे, रागढई षरहित हैं, केवलश्ञान 
सम्पन्न हैं, हस्तामलऊव॒त्‌ सारे जगत को देखते हैं, परहितरत रहते हैं, वे आयत- 
चारित्र होने से घ्मंपरिपूर्ण है, समस्त उपाधियों से वर्जित होने से शुद्ध है, या 
घथाडयातचारित्ररूप हैं, एव जो सबसे उत्तम है तथा सब से उत्कृष्ट है, उस धर्म का 
प्रतिपादद एव आचरण करते हैं। ऐसे महापुरुष उस स्थान को प्राप्त कर लेते है, 
जो समस्त दु ख-इन्दों से रहित हैं और जो ऐसे अनुपम ज्ञानदर्शन-चारित्र-सम्पन्न 
महापुरुप को मिल्रा करता है। जो इतनी उच्च भूमिका पर पहुँच जाते है, उनके 
लिए जन्म लेने की बात ही नही सोची जा सकती, जिसका जन्म ही नही होता 
उसके मरण के बारे मे तो स्वप्ल मे भी नहीं सोचा जा सकता, क्योकि उनके कर्मेवीज 
नष्ट हो चुके हैं, 8९ 
दर 0 यथाध्त्यन्त, प्रादुभेवति नाकुर 
ममेवीजे तथा दर्घे, न रोहति भवाकुर | । 


हज सुत्रक्ृतांग सूत्र 


अर्थात्‌--जैसे बीज जल जाने से उसमे से कोई अकुर बिलकुल उत्पन्न नही 
होता, वैसे ही कर्मबीज जल जाने पर ससाररूप अकुर उत्पन्न नही होता । 
मूल 
कओ कयाइ मेहावी, उप्पज्ज॑ति तहांगया । 
तहागया अप्पडिन्ना, च  लोगस्सणृत्तरा ॥२०॥ 


सं || 
कंत कदाचित्‌ मेवावी, उत्पच्चन्ते तथागता । 
तथागता अप्रतिज्ञाश्चक्षूलोकस्यानुत्तरा. ॥२०॥। 
अन्वयार्थ 

(तहागया) इस जगत्‌ मे फिर नही आने के लिए मोक्ष मे गये हुए (मेहावी ) 
सनी पुरुष (कओ कयाइ उप्पजति ?) क्‍या कभी फिर उत्पन्न हो सकते है ” कदापि 
नही । (अप्पडिश्ता तहागया) निदानरहित वे तीर्थंकर गणधर आदि (लोकस्सणुत्तरा 
चक्खू) प्राणिजगत्‌ के लिए नेत्र के समान है ! 

थे 

जो पुनरागमन से रहित होकर मोक्ष मे पहुँच गये है, क्या कभी वे 
मेधावी (केवलज्ञानी) महापुरुष वापस यहाँ लोटकर जन्म ले सकते हैं ? 
कदापि नही। अर्थात्‌--उनका पुनर्जन्म नही हो सकता। वे सब प्रकार 
की कामनाओ (निदानो) से स्वेथा रहित तीर्थकर गणघर आदि प्राणियों के 
सर्वोत्तम नेत्र है यानी पथ-प्रदश्शेक हैं । 

व्यास्या 

ऐसे मुक्त महापुरुषो का पुन जन्म कहाँ ? 

यह एक माना हुआ तथ्य है, कि मोक्ष मे व्यक्ति तभी जाता है, जब उसके 
समस्त कर्म कट गए हो, समस्त बन्धनों एवं ससार से मुक्त हो गया हो। इसीलिए 
एक बार मोक्ष मे जाने के बाद फिर यहाँ लौटकर आना नही हो सकता, व्योकि 
उसके समस्त कर्म कट गये है, वापस ससार मे आने और जन्ममरण का कोई भी 
कारण नही है। तब वे ज्ञानी महापुरुष अपवित्र गर्भाधानरूप इस ससार में फिर 
कभी कैसे उत्पन्न हो सकते हैं ? निदानरहित अर्थात्‌ सासारिक सुख-भोगो या पदार्थों 
की कामना (निदान) से रहित, प्राणिहिततत्पर तीर्थकर, गणघर आदि ससार के सभी 
प्राणियों के लिए सत्‌-असत्‌ पदार्थ के प्रदर्शक होने से नेत्र के समान हैं । 

सल 
अणत्तरे थ ठाणे से, कासवेण पवेइए | 
ज किच्चा णिव्बुडा एगे, णिटृठ पावति पडिया ॥२१॥| 


आदान पन्द्रहवों अध्ययन ६७७ 


सस्कृत छाया 
अनुत्तर च स्थान तत्‌, काश्यपेन प्रवेदित म्‌ | 
यत्कृत्वा निव्‌ ता एके, निष्ठाप्राप्नुवन्ति पण्डिता ॥२१॥ 
अन्वयार्थ 
(से ठाणे अणुत्तरे य) वह सयमरूप स्थान सबसे प्रधान हे, (कासबैण पवेइए) 
काश्यपगोजीय भगवान्‌ महावीर ने जिसका वणन किया हे। (ज् किच्चा णिव्वुठा 
एंगे पडिया लिदृठ परवति) जिसका पालन करने से जिनवी कपायाग्नि मान्‍्त हो 
चुकी हैं वे कई पण्डितसाधक ससार के अन्त को प्राप्त कर लेते है | 
सावाथ 
काइयपगोत्रीय श्रमण भगवान्‌ महावीर द्वारा प्रतिपादित सयम 
नामक स्थान सबसे प्रधान है। जिस सयम की आराधना करके अनेक 
महापुरुष अपनी कषायाग्नि बुझाकर शीतल बने है और वे पापभीरु मुनि 
संसार के अन्त को प्राप्त करते है | 
व्यास्या 
सयम नाप्तक प्रधान स्थान ससार के अन्त का कारएः 
इस गाथा मे सयम की महत्ता बताई है। जिससे बढकर कोई स्थान नही हे, 
उसे अनुत्तर कहते है, वह्‌ सयम नामक स्थान है। काश्यपगोत्रीय भगवान्‌ महावीर 
ने इसका कथन किया है। पाप से निदृत्त और ज्ञानादि शुमत्रिया मे श्रवृत्त कोई 
धीर पुरुष उस सर्वोत्तम सयम स्थान की आराघता करके कपायाण्नि को प्रशान्त 


करके शीतल बने हैं, और अन्त मे वे ससारचक्र का अन्त प्राप्त कर लेते हैं अर्थात्‌ 
वे जन्म-मरण के गन्तरूप सिद्धि को प्राप्त कर लेते है । 


सूल पाठ 

पडिए वीरिय॑ लद्ध', निर्घायाय पवत्तग | 

घुणे पुव्वकड कम्म, णव वाडइवि ण कुव्बई ॥२२॥। 
ण कुन्बई महावीरे, अणुपुव्वकड रय॒ | 

रयसा सम्मुहीभूया, कम्म हेच्चा ण ज मय ॥२३॥| 


से | 

पण्डित वीर्य लब्ध्वा, निर्धाताय प्रवत्तंकम | 
घुनीयात्‌ पूर्वकृत कम, नव वाइपि न ऋरोति ॥ररश। 
ने करोति महावीर , आनुपूर्ष्या कृत रय हि 


ै ॥ 
रजसा मसम्मुखीभूत प7में हित्सा यन्मतम्‌ ॥२३॥। 


६७८ सूनकृताग सूत्र 


अन्वयार्थ 


..__(पडिए णिरघायाय पवत्तग वोरिय लद्ध, ) पण्डितपुरुप कम का विनाश 
करने मे समर्थ वीय को पाकर [ पुन्वकंड घुणे) पृवंकछेत कम का नाश करे और 
(णव वा5वि ण कुष्बइ) नये कमबन्ध ने करे ॥२२॥। 

(महावौरे) कर्म विदारण करने मे समर्थ धमवीर ( अणुपुव्चकड रय) दूसरे 
प्राणी जो क्रश पाण्यर्म करते है (ण कुब्चई) उसे नही करता, (रण्सा) क्योकि 
वह पापकर्म पूर्वक्ृत पाप के प्रभाव से ही किया जाता हैं। (जज सय कम्म हेच्चाण 
समुहोभूता) अत पायकर्म अथवा उसके कारण का त्याग करके जो तीर्थंकर आदि 
महापुस्पों द्वारा सम्मत और मोक्ष के उपायरूप तप-सयमादि द्वारा आठ कर्मो को 
नप्ट कर मोक्ष के सम्मुख होते है। अर्थात्‌ मोक्षप्राप्ति के योग्य आचरण में ही 
तत्पर रहते है ॥२३॥। 

ये 

.__ पण्डितसाधक कर्म को विदारण करने मे समय वीर्य को प्राप्त करके 
धूवेकृत कर्मो को नष्ट करे और नवीन कर्मबन्ध न करे । दूसरे प्राणी 
मिथ्यात्व आदि क्रप्त से जो पापकर्मा करते है, उसे कर्म को विदारण करने 
मे पराक्रमी वीर साधक नही करता । पूर्वभवों मे कृतपाप के द्वारा ही नये 
पापकर्म किये जाते है। परन्तु वह पुरुष अपने पूब॑ंकृत पापकर्मों को 
रोक देता है, ओर आठ प्रकार के कर्मों को त्यागकर मोक्ष के सम्मुख हो 
जाता है ॥२२-२३॥। 

व्याज्या 
फर्मो से मुक्त सोक्षसम्पुख्त साधक 

इन दो ग्राथाओं में कर्मो को रोकने, क्षय करने, पापकर्मों का सर्वथा त्याग 
करने और आठो ही कर्मो को त्याग करके मोक्षसम्मुख होने का क्रम बताया है। 
वास्तव में साधक के लिए सभस्त कर्मों से रहित होने का उपाय यही है कि पहले 
हित्ताहित-विवेकी पण्डितमुनि अनेक भवो मे उपाजित कर्मो को विदारण करने मे समर्थ 
वीर्य (शक्ति) प्राप्त बरे, अनेक भवो मे सचित पुर्वंकर्मों का त्याय करे और नवीन 
कर्मो को रोके यानी आज्रवनिरोध करे | साथ ही वह कर्म को घिदारण करने मे समर्थ 
साधक दूसरे प्राणी जैसे मिथ्यात्व आदि के क्रम से पापकर्म करता है, वेसे नही 
करता क्योकि वह पापकर्म पूर्वंभव मे क्ृतपाप के प्रभाव से ही किया जाता हैं। 
किन्तु वह महासमर्थ वीर साधक सुसयम का आश्रय लेकर अपने पूर्वकृत कर्मों को 

तो दवा देता है, और जीवो द्वारा मान्य ८ श्रकार के जो कर्म है, उन सबको त्यागकर 
चह मोक्ष या सत्सयम के सम्मुख हो जाता है । 


आंदान पन्द्रहवों अध्ययन 


६जह 
सुल पाठ 
ज मय सबव्वसाहूण, त मय॑ सल्लगत्त्ण | 
साहइत्ताण त तिन्‍ना, देवा वा अभविसु ते ॥२४॥। 
अर्भावसु पुरा घीरा, आगमिस्सा विसुव्वया | 
दुन्निबोहस्स मग्गस्स, अत पाउकरा तिन्‍ने ॥२५॥। 
त्ति बेसि ॥ 
स॒ छाया 
यन्मत सर्वसाधूना, तनन्‍्मत शल्यकत्त यम्र॒। 
माधयित्वा तत्तीर्णा , देवा वा अभूवरच ते ॥र४॥। 
अभूवन्‌ पुरा घीरा, आगमिन्यपि सुत्रता । 
दुनिबोधस्य मार्गस्यान्त, प्रादुष्करास्तीर्णा ॥२५॥। 
इति ब्रवीसि ॥। 


अन्चयार्थ 
(ज सब्बसाहूण मब) जो समस्त साधुओ को मान्य है (साहइत्ताण सल्‍लगत्तण 
त मय) उस पाप या पाप से उत्पन्न कमेंकप शल्य को काटने वाले सयम की साथना 
करके (तिन्‍ना) अनेक जीव ससारसागर से तरे (पार हुए) हैं, (देवा वा अभविसु) 
अथवा वे देवता हुए हैं ॥२४॥ 


(पुरा घीरा अभविधु) प्राचीनकाल में घीर (वीर) पुरुष हो चुके है, 
(आगमिस्सा वि सुब्दया) और भविष्य मे भी सुत्रत पुरुष होगे, (दु्लिबोहस्स सररस्स) 


यानी दुख से प्राप्त करने योग्य सम्यन्दशन-ज्ञान-चारित्ररूप भार्ग के (अत) अन्त 
को पाकर तथा (पाउकरा) उस मार्ग को प्रकाशित कश्के (तिन्ने) ससारसागर से 
पार हुए है । 


भावाथे 

समस्त साधुओ को मान्य जो सयम है, वह पाप या पाप से उत्पन्न 
कर्मरझूप शल्य को काटने वाला है। इसलिए अनेक साधक उस सयम को 
आराधना करके ससारसागर से तरे (पार हुए) हैं अथवा वे देव हुए 
है ॥२४॥। ब 
प्राचीनक्ाल में बहुत से वीर पुरुष हुए है, भविष्य मे भी होगे, वे 

गा श सा करने योग्य हिट 242480 रत्नत्रय रूप मोक्षमाग्गं के अन्त 

नर) की पाकर तथा दूसरो के सामने उस मांगें 

समार से पार हुए है ॥२५॥ 22 
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व्याख्या 

सथम एवं मोक्षमार्ग की साधना का सुपरिणास 

इन दोनो गायाओ मे शास्त्रकार ते सयम एवं सीक्षमार्ग की साथता का 
सुपरिणाम सक्षेप मे बताया हे । 

शास्त्रकार का कहना है कि सयम्र एक ऐसा महत्त्वपूर्ण एवं सर्वंश्राघुो द्वारा 
मान्य स्थान है, जो पाप या उससे उत्पन्न कर्मरूप शल्य को काटने वाला है। उस 
सयभ का शास्त्रानुकूल सम्यक्रूप से अनुष्ठान करके या उसकी साधना करके वहुत 
से साधक ससारसागर से पार हुए है। जिनके कर्म पुर्णंतया क्षय नहीं हुए, वे सम्य- 
बत्वप्राप्त सच्चारित्री साधक वैमानिक देव हुए हैं, या आगे चलकर होगे ) 

अब शास्त्रकार इस अध्ययन का उपसहार करते हुए सम्यग्दर्शनादि रत्तत्य- 
रूप मोक्षमार्ग का माहात्म्य और सुपरिणाम बताते हुए कहते हे कि कर्म को विदारण 
करने मे समर्थ बहुत से वीरसाधक पूर्वकाल भें ही चुके हैं, भविष्य मे भी उत्तम समम 
का अनुष्ठान करने वाले बहुत से साधक होगे और वर्तमान काल में भी वैसे ही धीर- 
साधक हैं । घन साधको ने सप्तारसागर को कैसे पार किया, पार करेगे या पार करते 
है । इसके लिए शास्त्रकार कहते हैं--दु ख से प्राप्त करने योग्य सम्यग्वर्शनादि 'रत्न- 
त्रयरूप मोक्षमार्ग की आतिम सीमा (पराकाष्ठा) पर पहुँचकर तथा दुसरो के समक्ष 
उस मांग को प्रकाशित करके तथा स्वय उसका आचरण करते हुए ससारसागर से 
वे पार हुए. है, हो रहे है और होगे। 'ति' शब्द समाप्ति का सूचक है, बेमि' का 
अर्थ पूर्ववत है ! 
' * सुन्रफृताग सूत्र फा परद्रहवाँ आदानीय नासक अध्ययन अमरसुश्बोधिनी 
व्याख्या सहित सम्पूर्ण । 


॥ आवानीय न पद्ब्नहृवों अध्ययन समाप्त ॥ 


गाथा : सोलहवों अध्य 


अध्ययन का सक्षिप्त पर. 
पन्द्रहवे अध्ययन की व्याख्या की जा चुकी है। अत्र सोलहवाँ अध्ययन प्रारम्भ 


किया जा रहा है । इस अध्ययन का नाम गाहां-- गाया हे । यह प्रथम श्रतस्कन्ध का 
अन्तिम अध्ययन है । इस अध्ययन मे यह बताया गया है कि इससे पहले १५ 
अध्ययनों मे जो-जो बातें कही गई हैं, उनमे से जिनका विधान है, उनका विधिरूप 
से और एि निषेध है, उनका निषेध रूप से पालन करने वाला--यानी उन 
विधि-निषेघो का उसी तरह आचरण करनेवाला व्यक्ति साधु (उपलक्षण से साध्वी 
वृन्द भी) हो सकता है। इस अध्ययन मे प्रतिपादित अर्थ के साथ पूर्वोक्त पन्रह 
अध्ययनो की सगति इस प्रकार है-प्रथम अध्ययन मे प्रतिपादित स्वसमय-परसमय 
का ज्ञान प्राप्त करने से साधु सम्यक्त्वगुण मे स्थिर होता है | दुसरे अध्ययन मे कहे 
हुए कर्मों को विदारण करने वाले ज्ञान आदि के द्वारा ८ कर्मों के विनाश मे समर्थ 
साधु होता है। तीसरे अध्ययन में बताये गए अनुकूल-प्रतिकल उपसर्यों को समभाव 
से सहन करने वाला साधु होता है| चोथे अध्ययन मे बताये गये दु सह स्त्री-परीपह 
को जिसने महन कर लिया है, वही साधु है। पच्रम अध्ययन मे कही हुई नरक की 
पीडा की सुनकर नरक मे ले जाने वाले दुष्कर्मों का जो त्याग कर देता है, वही 
साधुता को प्राप्त करता है। छठे अध्ययन मे यह प्रेरणा दी गई कि जैसे चार ज्ञान 
के घारक श्रमण भगवान्‌ महावीर ने क* " के लिए उद्यत होकर सयमपालन बन 
पुरुपार्थ किया, वैसे ही अन्य छद्मस्थ साधपुओ को करना चाहिए । सातवें अध्ययन मे 
यह प्ररूपण है कि कुशील के दोषो को जानकर जो साधक उन्हे त्यागकर सुशील मे 
स्थित होता है, वह्दी सुविहित साधु होता है। आठवें अध्ययन मे बताया गया है कि 
मोक्षामिलाषी साधको को बालवीर्य का त्याग करके पण्डितवीयें के लिए उद्यत होना 


चाहिए | नोथें अध्ययन मे कहा गया है कि शास्त्रोक्त क्षमा आदि श्रमणधर्मो को 
ययावत्‌ पालता हुआ साधक ससार से 


मुक्त हो जाता है । दसवे अध्ययन मे कहा है 
सर्वाद्भीण समाधि से युक्त साधक मोक्ष प्राप्त करता है। ग्यारह॒वें अध्ययन मे बत- 
लाया गया है कि सम्यग्दशन-क्षान-चारित्ररूपी उत्तम भावमार्ग को प्राप्त करके 
साधक क्लेशो का नाश करता है | चारहवें अध्ययन मे बताया गया है हि अन्य- 
€६८१ 


श्षर सूनक्ृताग सूत्र 


तीथिको के एकान्तवादी दर्शनो को गुण-दोप विचार के सहित भली भांति जानता 
हुआ पुरुष उनमे श्रद्धा नही करता। तेरहवें अध्ययन मे कहा गया है कि शिष्य के 
गुण-दोपो को जानने वाला तथा सदणगुणो मे प्रवृत्त साधू ही स्वय रकल्याणकर्ता होता 
हे | चौदह॒वें अध्ययन मे यह कथन है कि जिसका अन्त करण प्रशस्तभावों से भावित 
होता हे, वही नि शक तथा शान्त होदा है | पन्द्रहवे अध्ययन में वत्ताया गया है कि 
शास्गेक्त चारित्र का पालन करने वाला साबु मोक्ष-साधक होता है । 

सक्षेप मे, इस अध्ययन मे यह बताया गया है कि जो समस्त पापकर्मो से 
विरत हे, राग-हं प-फलह-अ भ्याख्यान-पैशुन्य-परनिन्दा-अरति-रत्ति “मायामृपावाद- 
मिथ्यादर्शनशल्य रो रहित है, समितियुक्त है, ज्ञानादि गुण सहित है, सर्वेदा सयम मे 
प्रयत्नशील है, क्रोध-अभिमान से दूर है, वह माहण है। इसी तरह जो अनामक्त, 
निदानरहित, कपायमुक्त, हिंसा-असत्य-तब्रह्मचर्य-परिय्रह से रहित है, वह श्रमण है। 
जो अभिमानरहित, विनयसम्पन्न, परीपहो और उपसरभ््ों पर विजय प्राप्त करने 
वाला, आध्यात्मिक वृत्तियुक्त हे, परदत्तमोजी है, वह भिक्षु है। जो ग्रन्थ-रहित 
(परिग्रहादि विरत) एकाकी है, एकविदु (एकमात्र आत्मा का ही ज्ञाता) है, पूजा- 
सत्कार का अभिलापी नही हे, वह निग्र॑न्थ है। इस प्रकार प्रस्तुत अध्ययन मे 
माहण, भ्रमण, भिक्षु एव निग्र॑ल्थ का स्वरूप बताया गया है। यह पिछले समस्त 
अध्ययनों का सार है । इस अध्ययन का नाम गाया-पोडशक भी है । 


गाथा अध्ययन क्या और केते ? 
गाथा के चार निशक्ष प होते है-- नाम, स्थापना, द्रव्य और भाव । नाम- 


गाथा, स्थापनागाथा तो सुगम हैं। ज्ञशरीर और भव्यशरीर से व्यतिरिक्त द्रव्य- 
गाथा यह है कि जो पुस्तक गौर पन्नों पर लिखी हुई है जैसे 'जयति' इत्यादि । 
अथवा पुस्तक और पन्नों पर लिखी हुई यह पषोडश-अध्ययनरूपा गाथा ही 
द्रव्यगाथा है। नियुक्तिकार गाथा” शब्द का विश्लेषण करते हुए कहते है-- 
जिसका उच्चारण मधुर, कर्ण॑प्रिय एवं सुन्दर हो, वह मधुरा भी गाथा है क्योकि वह 
मधुर शब्दों से बनी हुई होती है। अथवा जो मधुर अक्षरों मे प्रवृत्त करके गाई-- 
पढी जाती है, उसका नाम भी गाथा है। अथवा जो सामुद्र छन्‍्द मे रची गई हो 
वह गाथा है। गाथा का सामुद्र छन्‍्द की दृष्टि से वृत्तिकार ने इस प्रकार अर्थ किया 
है---जो अनिवद्ध है--छन्दोबद्ध नही है, पर्डितो ने उसे ससार में गाथा नाम 
दिया है ।* मालूम होता है, यह अध्ययन किसी प्रकार के पद्म मे रचित नही है, फिर 
भी गाया (पढा) जा सकता है, इसलिए इसका नाम गाथा! रखा गया है । अथवा 
जिसमे वहुत-सा अर्थसमृह एकन्नकर समाविष्ट किया गया हो, वह गाथा हे | अर्थात 
पूर्वोक्त पन्द्रह अध्ययनों मे जो अर्थ (बातें) कहे गए है, उन सबको पिण्डित-- एकत्रित 


१ 'तच्चेद छन्‍्द ---अनिबद्ध च यल्लोके गायेति तत्पण्डित॑ प्रोक्तम'---प्नृनक्न० वृत्ति 
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करके प्रस्तुत अध्ययन मे समाविष्ट किया गया है, इस कारण इसे ग्राथा अध्ययन 
कहते है । अथघा पन्‍्द्रह अध्ययनों मे साधुओं के क्षमा आदि जो ग्रुण विधि-निपेवरूप 
मे बताये गये हैं, वे इस सोलह॒वें अध्ययन में एकत्र करके प्रशसात्मक रूप में कहे 
जाते है, इसलिए इस अध्ययन को गाथा कहते है । भावगाथा वह है, जिसमे क्षायो- 
पणमिक भाव से निष्पन्न गाथा से प्रति साकारोपयोग हो, क्योकि सम्पूर्ण श्रूत्त 
क्षायोपशमिक्र भाव मे ही माना जाता है। श्र्‌तरूप शास्त्र भे निराकारोपयोग 
सम्मव नही है । 


शास्त्रकार अब क्रमप्राप्त सूत्र का अस्खलित आदि ग्रुणो के साथ उच्चारण 
करते हैं-- 


सल 


अहाह भगव-एव से दते, दविए, वोसटठकाएत्ति वच्चे माह- 
णेत्ति वा १ समणेत्ति वा २, भिवखूत्ति वा ३, णिग्गथेत्ति वा ४॥ 
पडिआह-भते | कह चु दते, दविए, वोसट्ठकाएत्ति वच्चे 
माहणेत्ति वा, समणेत्ति वा, ९ खूत्ति वा, णिग्गथेत्ति वा ? त नो 
बृहि महामुणी | सूत्र १॥ 
ससकृत छाया 
अथाह भगवान्‌. एव स दान्तो, द्रव्यो, व्युत्सृष्काय इति वाच्य -- 
माहन इति वा, श्रमण इति वा, भिक्षरिति वा, निम्नेन्य इति वा । 


प्रत्याह--भदन्‍्त ! कथ नु दान्‍्तो, द्रव्यो, व्युत्सृष्टकाय इति वाच्य 
माहन इति वा, श्रमण इति वा, भिक्षुरिति वा, निर्ग्रन्थ इति वा ? तन्‍नी ब्र हि 
महामुने | ॥सूत्र १॥ है 
अन्वयार्थ 

(अह भगव आह) पन्द्रह अध्ययन कहने के बाद भगवान्‌ ने कहा कि (एय से 
दत्ते, दविए, वोसदृठकाएत्ति चच्चे साहणेतति था, समणेत्ति वा, भवखूत्ति वा, णिग्ग- 
थेत्ति वा) पन्द्रह अध्ययनों में उक्त अर्थों (ग्रणो) से युक्त जो पुरुष इन्द्रिय और मन 
को वश में कर चुका है, मुक्तिगमन-योग्य है, जिसने शरीर का व्युत्सर्ग कर 
दिग्रा है, उसे माहन, श्रमण, भिक्ष या निम्नेन्थ कहना चाहिए । 

(पडिआाह) शिष्य ने प्रतिप्रश्न किया -- (भत्ते | कह नुदते दविए वो _ का- 
एत्ति, माहणत्ति वा, समणेतल्ति वा, मिक्‍्लूलि या, णिग्गथेत्ति वा वच्त्रे ? )हे भदन्‍्त । 

पन्द्रह अध्ययनों के कथित अर्थों (ग्रुणो) से युक्त जो पुरुष इन्द्रिय-मनोविजयी है 

मुक्तिगसनयोग्य (दब्य) है, एवं काया का च्युत्सर्ग कर चुका है, उसे क्यों माहन, 


कर सूच्रकृताग सूत्र 


श्रमण, भिक्ष, अथवा निग््रन्‍्थ कहना चाहिए ? (त नो बृहि महा गुणी ) हे महामुने । 
वह हमे आप बताइए । 
भावार्थ 
पन्द्रह अध्ययन कहने के पदचात्‌ भगवान्‌ महावीर स्वामी ने कहा-- 
पन्द्रह अध्ययनों मे कथित अर्थों (बातो) से युक्त जो पुरुष इन्द्रिय और मन 
को वश में कर चुका है, भुक्तिगमन के योग्य (द्रव्य) है, जिसने शरीर पर 
से ममत्व का व्युत्सगें (त्याग) कर दिया है, उसे माहन, श्रमण, भिक्ष, या 
निग्नेन्ध कहना चाहिए ।॥” दिष्य ने पूछा--“भदन्त ! पन्द्रह अध्ययनो मे उक्त 
अर्थो से सम्पन्न जो पुरुष इन्द्रिय और मन को जीत चुका है, मोक्षगमन के 
योग्य (भव्य) है तथा कायब्युत्सग कर चुका है, उसे क्यो माहन, भ्रमण, 
भिक्ष, अथवा निर्ग्रन्‍्य कहना चाहिए? हे महामुने | कृपया यह हमे 
बताइए । 
व्याख्या 
माहन, श्रमण, भिक्ष, और निग्नंन्थ स्वरूप और प्रतिप्रश्त 
इस सूत्र मे यह बताया गया है कि श्री सुधर्मास्वामी ने अपने शिष्यो के 
सामने जब पन्‍्द्रह अध्ययनों मे उक्त साघु-गुणो के सम्बन्ध मे अ्रमण भगवान्‌ महावीर 
के उद्गार प्रस्तुत किये कि ऐसा व्यक्ति माहन, श्रमण, भिक्ष्‌ और निग्न॑न्‍्थ कहा जा 
सकता है, तब उसी के सम्बन्ध मे जम्बूस्वामी आदि ने प्रत्तिप्रश्न किया है । 
यहाँ अथ' शब्द प्रथम और अन्तिम मगल-रूप होने से वह इस श्रतस्कन्ध के 
अन्तिम मगल का सूचक है। अथवा अथ शब्द “अनन्तर” आर्थ मे प्रयुक्त हुआ हे, 
जिसका आशय है| पन्द्रह अध्ययनो के पश्चात उनके अर्थो को एकत्रित करने वाला 
यह सोलहवाँ भ॒ प्रारम्भ किया जाता है । अर्थात्‌ इसके पश्चात्‌ उत्पन्न दिव्य- 
जशञानसम्पन्न भगवान्‌ महावीर ने देवो और भनुप्यो से परिपूर्ण परिषद्‌ मे ऐसी (आगे 
कही जाने वाली) बात कही है । यह कहकर श्री सुधर्मास्वामी यह कहना चाहते है 
कि पिछले १४ अध्ययनों मे या इस गाथा अध्ययन मे जो कुछ भी उपदेश दिया 
गया है, वह सव भगवान्‌ का है, मेरा इसमे कुछ नही है। मैं तो उनके हारा कथित 
उद्गारो का व्यवस्थित रूप से सम्पादन करने वाला हूँ, इसमे मेरा अपना कुछ 


नही है | 

मे भगवान्‌ ने कया कहा था ? इसे शास्त्रकार उद्टकित करते हैं--“१५ 
अध्ययनों मे जो विधि-निषेघरूप उपदेश दिया गया है, उसके अनुरूप आचरण करने 
वाला साधु दान्त, द्रव्य और व्युत्सृष्टकाय है तो नि सन्देह उसे माहन, भ्रमण, भिक्ष, 
या निग्नन्थ कहा जा सकता है। दान्त उसे कहते है--जो साधक इन्द्रिय और मन 
का दमन करता है, पापाचरण मे या नावद्यकार्यों मे प्रवृत्त होने से रोक लेता है । 


गाथा सोलहवाँ अध्ययन है 


इतना ही नही, उसकी इन्द्रियाँ और भन इतने अभ्यस्त हो जाएँ कि विपरीत मार्ग 
पर जाएँ ही नही । तथा मुक्ति जाने योग्य होने से द्रव्यभूत है, अथवा 'नन्‍म अथे में 
द्र य मे शब्द का प्रयोग होता है। इसके अनुसार उत्तम जाति के सुबर्ण की तरह 
राग-ह्ष के समय होते वाले अपद्रब्य--ग्गनी बुराइयो से रहित होने के कारण जो 
शुद्ध द्रव्भभूत है। शरीर को सजाने-सवारने, श्रगारित करने आदि शारीरिक 
सस्कारो का जिसने त्याग कर दिया हो और जो शरीर से सब प्रकार का ममत्व त्याग 
चुका हो, वह साधक व्युस्सृष्टशाय कहलाता है। ऐसे विशिष्ट ग्रुणो से सुगोभित 
साधक को'माहन कहना चाहिए, श्रमण कहना चाहिए, भिक्ष्‌, कहना चाहिए या उसे 
निम्नन्थ कहना चाहिए । माहन का अर्थ होता है जो स्वय स्थावर, जगम, सूक्ष्म, 
बादर, पर्याप्त, अपर्याप्त भेद वाले प्राणियो का हनन नहीं करता है, (और किसी भी 
प्राणी का हनन मत करो" इसी प्रकार का उपदेश वह दूसरो को भी देता ह | 'समण' 
शब्द प्राकृत भाषा का है, उसके सस्कृत मे तीन रूप होते हैं-- श्रमण, शमन और 
सप्तन | श्रसण का आर्थे है---जो तप-सयम में यथाशक्ति श्रम-पुरुषार्थ करता है। 
शमन का अर्थ है-- कपायो का उपशमन करने वाला | तीसरे समन का अर्थ है -जो 
प्राणिमात्र पर समभाव रखता है, अथवा शन्र्‌-मित्र पर जिसका मन सम है। 
अथवा प्राणिमात्र पर अनुकम्पा वी भावना से युक्त हो, वह भी 'समन' कहलाता है । 
“भिक्ष का अर्थ है--जो स्वय पचत-पाचन आदि क्रिया नही करता, न पैसे 
से भोजनादि मोल लेता है, न खरीद कर लप्या हुआ भोजन लेता है, किन्तु निर्दोष, 
कल्पनीय, एपणीय, निरवच्य, अचित्त, आह्ारपानी भिक्षा के रूप मे ग्रहण करके जीवन 
निर्वाह करता है, जो निरचच् भिक्षाशील है, भिक्षाजीवी है। अथवा जो आठ प्रकार 
के कर्मो का भेदन करता है, वह भिक्षू, कहलाता है । अथवा जो इन्द्रियदमन आदि 


भासुर (दैदीप्यमान) गुणो से युक्त होता है, उसे भी मिक्षु कहना चाहिए । 
हक हम उसे कहते हैं---जिसकी बाह्य और आस्यन्तर ग्रन्थिया नष्ट 


कहने का तात्पयें यह है कि भगवान महावीर ने कहा कि पूर्वोक्त १५ अध्ययनों 
मे उत्त अर्थों के अनुसार अनुष्ठान करने वाले दान्त, शान्त, मोक्ष-प्राप्ति योग्य 
विदेह (देह ममत्वत्यागी, स्पष्‌ को माहन कहना चाहिए, श्रमण कहना चाहिए या 
भिक्षु है चाहिए अथवा उसे निम्न न्‍्य कहना चाहिए। 

सुनकर श्री जम्बृल्वामी आदि ने श्री सुधर्मास्वार्म 

किया कि तथारूप साधक को माहन, श्रमण, आदि क्‍यों 8 >लपकपा 
गया है ? यह आप हमे वताएँ ? क्योकि आाप मदन्‍्त (कल्याणकारी) है अथवा आप 
भंग का अन्त +रश्ने वाले है, या भव (संसार) का अन्त करने वाले हैं। है महामुने ! 
भाप विफालज्ञ हैं, भगवान्‌ के सघ के एक विशिष्ट प्रतिनिधि है । हे 


कक सूत्रकृताग सूत्र 


श्रमण, भिक्ष, अथवा निर्ग्नन्थ कहना चाहिए ? (त नो घृहि महागुणी) हे महामुने । 
वह हमे आप बताइए । 
भावार्थ 

पन्द्रह अध्ययन कहने के पदचात्‌ भगवान्‌ महावीर स्वामी ने कहा-- 
_पन्द्रह अध्ययनों में कथित अर्थो (बातो) से युक्त जो पुरुष इन्द्रिय और मन 
को वश में कर चुरा है, भुक्तिगसन के योग्य (द्रव्य) है, जिसने शरीर पर 
से ममत्व का व्युत्सगं (त्याग) कर दिया है, उसे माहन, श्रमण, भिक्ष्‌ या 
निर्न्थ कहना चाहिए ।” शिष्य ने पूछा--'“भदन्‍्त ! पन्द्रह अध्ययनों मे उक्त 
अर्थों से सम्पन्न जो पुरुष इन्द्रिय और मन को जीत चुका हैं, मोक्षगमन के 
योग्य (भव्य) है तथा कायब्युत्सगं कर चुका है, उसे क्यो माह, श्रमण, 
भिक्ष, अथवा निर्गन्य कहना चाहिए ? हे महामुने ! कृपया यह हमे 
चताइए ।” 

व्याख्या 

माहन, अमण, भिक्ष, और निम्नंन्थ स्वरूप और प्रतिप्रश्व 

इस सूत्र मे यह बताया गया है कि श्री सुधर्मास्वामी ने अपने शिष्यों के 
सामने जब पन्‍्द्रह अध्ययनो मे उक्त साधु-गुणो के सम्बन्ध मे श्रमण भगवान्‌ महावीर 
के उद्गार प्रस्तुत किये कि ऐसा व्यक्ति माहन, श्रमण, भिक्ष्‌ और निम्नन्थ कहा जा 
सकता है, तब उसी के सम्बन्ध मे जम्वूस्वामी आदि ने प्रतिप्रश्न किया है । 

यहाँ 'अथ' शब्द प्रथम और अन्तिम मगल-रूप होने से वह इस श्रुतस्वन्ध के 
अन्तिम मगल का सूचक है। अथवा अथ शब्द 'अनन्तर” अर्थ मे प्रयुक्त हुआ ह, 
जिसका आशय हैः पन्‍न्द्रह अध्ययनो के पश्चात्त उनके अर्थों को एकत्रित करने वाला 
यह सोलहवाँ अध्ययन प्रारम्भ किया जाता है । अर्थात्‌ इसके पश्चात्‌ उत्पन्न दिव्य- 
ज्ञानसम्पन्न भगवान्‌ महावीर ने देवो और मनुप्यो से परिपूर्ण परिषद्‌ मे ऐसी (आगे 
कही जाने वाली) बात कही है | यह कहकर श्री सुधर्मास्वामी यह कहना चाहते हैं 
कि पिछले १५ अध्ययनों मे या इस गाथा अध्ययन में जो कुछ भी उपदेश दिया 
गया है, वह सब मशवान्‌ का हे, मेरा इसमे कुछ नही है। मैं तो उनके हारा कथित 
उद्गारो का व्यवस्थित रूप से सम्पादव करने वाला हूँ, इसमे मेरा अपना कुछ 


नही है । 

हे भगवान्‌ ने क्या कहा था ? इसे शास्त्रकार उद्टकित करते है--“१५ 
अध्ययनो मे जो विधि-निबेघरूप उपदेश दिया गया है, उसके अनुरूप आचरण करने 
वाला साधु दान्त, द्रव्य और व्युस्सूष्टकाय है तो नि सन्देह उसे माहन, अ्रमण, मिक्ष, 
या निग्रनैन्थ कहा जा सकता है। दान्त उसे कद्दते हैं--जो साधक इन्द्रिय और मन 
का दमन करता है, पापाचरण मे या सावथकार्यों मे प्रशृत्त द्ोने से रोक लेता है । 


गाथा सोलहवाँ अध्ययन ह८३ 
इतना ही नही, उसकी इन्द्रियाँ और भन इतने नमभ्यस्त हो जाएँ फ्ि विपरीत मार्ग 
पर जाएँ ही नही । तथा मुक्ति जाने योग्य होने से द्रव्यभूत हू, अथवा ननन्‍य अर्थ में 
द्र य में शब्द का प्रयोग होता है। इसके अनुसार उत्तम जाति हे सुवर्ण की नरह 
राग-हे प के समय होने वाले अपद्रव्य--यानी बुराइयों से रहित होने फ्र कारण जो 
शुद्ध द्रव्यभूत है। शरीर को सजाने-सवारने, श्रगारित करने आदि शारीरिक 
सस्कारो का जिसने त्याग कर दिया हो और जो शरीर से सब प्रकार का ममत्व त्याग 
चुका हो, वह साधक व्युत्सृष्टकाय कहलाता है। ऐसे विशिष्ट ग्रुणो से सुशोभित 
साधक को' माहन कहना चाहिए, श्रमण कहना चाहिए, भिक्ष, कहना चाहिए या उसे 
निम्नेन्‍्थ कहना चाहिए । माहन का अर्थ होता है जो स्वय स्थावर, जगम, सूक्ष्म, 
बादर, पर्याप्त, अपर्याप्त भेद वाले प्राणियों का हनन नही करता है, और किसी भी 
प्राणी का हनन मत करो” इसी प्रकार का उपदेश वह दूसरो को भी देता हे | 'समण' 
शब्द प्राकृत भापा का है, उसके सस्क्ृत मे तीन रूप होते हे-- श्रमण, शमन और 
समन । भ्रमण का अर्थ है--जो तप-सयम में यथाशक्ति श्रम-पुरुपार्थ करता है। 
शमन का अर्थ है-- कपायो का उपशमन करने वाला । तीसरे समन का अर्थ हे --जो 
प्राणिमात्र पर सममाव रखता है, अथवा शत्र -मित्र पर जिसका मन सम है। 
अथवा प्राणिमात्र पर अनुकम्पा की भावना से युक्त हो, वह भी समन”! कहलाता है । 
'भिक्ष” का अर्थ हैं--जो स्वय पचन-पाचन आदि क्रिया नही करता, न पैसे 
से मोजनादि मोल लेता है, न खरीद कर लाया हुआ भोजन लेता हे, किन्तु निर्दोष, 
कल्पनीय, एपणीय, निरवद्य, अचित्त, आहारपानी भिक्षा के रूप मे अहण करके जीवन 
निर्वाह करता है, जो निस्वद्य भिक्षाशील है, भिक्षाजीवी है। अथवा जो आठ प्रकार 
के कर्मो का भेदन करता है, वह भिक्ष्‌, कहलाता है । अथवा जो इन्द्रियदमन आदि 
भासुर (दैदीप्यमान) गुणो से युक्त होता है, उसे भी मिक्षु कहना चाहिए । 
हो गई हैं । न्‍्थ उसे कहते है--जिसकी बाह्य और आस्यन्तर स्रन्थियाँ नृष्ट 


कहने का तात्पयें यह है कि मगवान महावीर ने कहा कि पूर्वोक्त १५ अध्ययनों 
में उक्त अर्ओों के अनुसार अनुष्ठान करने वाले दान्त, शान्त, भोक्ष-प्राप्ति योग्य 
बिदेह (देह ममत्वत्थामी ) साधु को माहन कहना चाहिए, श्रमण कहना चाहिए या 
मिक्षु 5 चाहिए अथवा उसे निग्न॑न्‍्थ कहना चाहिए । 
सुनकर श्री जम्वृस्वामी आदि ने श्री 
किया कि तयारूप साधक को माहन, श्रमण, बाधा “मेक ३'उ+क 
गया है २? यह आप हमे वताएँ ? क्योकि आप भवदन्‍्त (कल्याणकारी) है अथवा आप 
भय का अन्त फरने वाले हैं, या भव (ससार) का 


अन्त करने 
आप लिफालन्न हैं, भगवान्‌ के सध के एक विशिष्ट प्रतिनिधि सु हैं। हे महामुने ! 


8८६ सूत्रकृताग सूत्र 


श्री सुधर्मास्वामी भगवान्‌ के आशय को स्पष्ट करने के लिए और शिषप्यो के 
समाधानाथं अगले सूत्रों मे कहते है -- 
मूल 
इति विरए सव्वपावकम्भेहि पिज्ज-दोस-कलह-अष्भक्खाण- 
पेसु्न-परपरिवाय-अरति-रति-मायामोस - मिच्छादसणसल्लविरए, 
सहिए समिए, सया जए णो कुज्म्े, णो माणी माहणेत्ति वच्चे 


सूत्र २॥। 
सस्कृत .॥ 
इति विरत सर्वेपापकर्मभ्य प्रेम-ढं प-कलहाभ्याख्यान-पैशुन्य पर- 
परीवादारतिरति-माया मृषा-मिथ्यादशंनशल्यविरत सहित समित, सदी 
यत न क्र ध्येन्नो मानी माहन इति वाच्य ॥सूच्र २॥। 
थे 
(इति सब्वपावकस्मेहि विरए) पूर्वोक्त १५ अध्ययनों मे जो उपदेश दिया है, 
उसके अनुसार आचरण करने वाला जो साधक समस्त पापो से निवृत्त है, (पिज्ज- 
दोस-कलह-अब्भवजाण-पेसुत्न-परपरिवाय-अरतिरति-मायामोस-मिच्छादस णसल्लविरए) 
जो किसी पर राग-हप नही करता, जो कलह से दूर रहता है, किसी पर 
झूठा दोपारोपण नही करता, किसी की चुगली नहीं करता, दूसरो की निन्‍दा नही 
करता, जिसकी सयम मे अरुचि और असयम मे रुचि नहीं है, कपटयुक्त झूठ नही 
वोलता (दम्म नही करता), यानी १८ ही पापस्थानों मे विरत होता है, (समिए 
सहिए) पाँच समित्तियो से युक्त है, ज्ञानदर्शनचारित्र से युक्त है,(सया जए) सदा 
पट्जीव-निकाय की यतना' (रक्षा) करने मे तत्पर रहता है, अथवा सदा इन्द्रियजयी 
होता है, (णो कुज्झे णो भाणी) किसी पर क्रोध नही करता औौर न मान करता है, 
इन गुणों से अनगार “'माहन” कहे जाने योग्य है । 
थ 


पूर्वोक्त १५ अध्ययनों मे उपदिष्ट बातो के अनुसार आचरण करने 
वाला जो साधक सन्न पापों से निवृत्त है, किसी के भ्रति राग-दष नहीं 
करता, किसी से कलह नही करता, किसी के प्रति मिथ्यादोपारोपण नही 
करता, किसी की चुगली नही खाता, किसी की निन्‍्दा नही करता, जिसकी 
सयभ में अरुचि और असयम मे रुचि नही होती, जो मायाचार नही करता 
तथा मिथ्यात्वरूपी शल्य से विरत है, पाँच समितियों से तथा सम्यन्दर्श धदि 
रत्नक्षय से युक्त है, सदा इन्द्रियजयी है या सदा छंहकाय के जीवो पर यतना 
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करता है, #िसी पर क्रोध नही करता, न कभी मान करता है, ऐसा साधक 
ही माहन कहलाने योग्य है । 

व्याख्या 

ऐसे साधओ फो 'माहन' क्यो कहा जाए ? 

पूर्वगूत्र मे जम्बूस्वामी आदि हारा यह प्रश्न उठाया गया था फि पूर्वोक्‍त 

विशिष्ट गृुणयुक्त साथु को माहन, श्रमण, भिक्षु या निम्न न्‍्थ वयो कहना चाहिए ? 

इसके उत्तर मे श्री सुधर्मास्वामी के द्वारा प्रश्य के एक अश 'माहन के सम्बन्ध मे इस 

सूत्र मे बताया गया है। वास्तव मे भाहन का तात्पर्य होता है--विसी भी प्रकार से, 

किसी भी जीव की, मन-वचन-काया से हिसा न करना, न कराना और न हिंसा का 

अनुमोदन करना । राग-द्व प से लेकर मिथ्यादशंनशल्य" तक जो पापस्थान गिनाएँ 


हैं, उनके सेवन से भावहिसा तो अवश्य होती है । भावहिसा द्रव्यहिसा से भी अधिक 
भगकर है । द्रव्याहिता बाद मे हो, चाहे न हो, घोर कमेवन्धन तो भावहिस। से तुरन्त 
हो ही जाता है । इसलिए उक्त साधक को 'माहन २ कहने के पीछे भगवान्‌ का आशय 
यही है कि वह राग-ढं प से लेकर मिथ्यादर्शन तक जो परापस्थान भावहिंसा के गुल 
कारण हैं उनसे विरत रहता हे। इन सवके अर्यो का स्पष्टीकरण भावार्थ भे कर 
दिया गया है । इसके अतिरिक्त उस साधक को माहन इसलिए कहा जाना चाहिए कि 
बह पाँच समिति और उपलक्षण से तीन गुप्तियों से युक्त है। ये अध्ट प्रवचन- 
माताएँ ईर्या, मापा, एपणा, आदाननिक्षेप और उत्सर्ग की प्रवृत्ति के समय या मन- 
वचन-काया की श्रवृत्ति के समय अहिसा-सत्यादि महात्रतो वी रक्षा करती हैं, 
साधक को सावधान रखती है, जैसे मारना हिसा है, वैसे झूठ, चोरी, मैथुन, परिग्रह 
आदि भी एक तरह से [६ कर । है--भावहिंसा है। जो साधु पाँच समित्ति और तीन 
गुप्ति से सम्पन्न है, वह प्रकार की भावहिंसा से दूर है इसलिए उसका माहन 
पद सार्थेक है । फिर सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्र, ये रत्नवय हिसानिवारण का अमोघ 
उपाषभूत मार्ग है, इससे सुशोभित साधु माहन ही तो कहलाएगा । इसके अनन्‍्त्र 


१ जगत्‌ मे कोई पदार्थ नही है, कोई भी नित्य नही है, न कोई कर्म करता है, न 
कोई कर्म का फल भोगता है, तथा मोक्ष कोई पदार्थ नही है, और उसकी प्राप्ति 
का कोई भी उपाय नही है, ये ६ मिथ्यात्व के स्थान है, जो शल्य के समान 


महामयकर हैं, भावहिंसाजनक हैं, माहन इस मिथ्यादशेनशल्य से निवृत्त है | 


“-सम्पादक 
मा॑॑ ह्‌न (सतत हद्प्ता करो) इन दो शन्दो से माहन शब्द बनता है, 'हन हिंसा- 
गत्पो धातु से 'हन' शब्द बनता है जो हनन करता है, वह हन है, जो हनन 
नही करता वह माहन है। अर्थात जो किसी प्रकार से हिसा नही करता है । 


श्वय सूचकृतांग सूत्र 


सया जए शब्द हे, जिसका एक अर्थं होता हे, जो साधक पड्जीवनिकाय की रक्षा 
करने मे सदा यत्नवान होता है, दूसरा अर्थ होता है--जो इन्द्रियो को सावद्य 
व्यापार (जो कि हिसाजनक होता हे) मे जाने नही देता, उन पर विजय पाया हुआ 
है, ऐसे माचक को भी 'माहन' कहना अनुचित नही । आगे जो दो वाक्य है कि वह 
फिसी पर क्रोव नही करता, अभिमान नही करता, वे भी उसकी परम अटहिसा के 
चोतक है। क्योकि क्रोध, मान, माया लोभ इन चारो कपायो का सेवन करने से 
भावहिसा होती है। जो साधक ऋधमानरूप मावहिंसा से दूर रहता है, वह माहन 
कहलाने योग्य है ही। इन सब हृ्टियों से या गुणों के कारण पूर्वोक्त मावक को 
माहन कहा जाना युक्तियुक्त है । 
मल 

, '.. एत्थवि समण्ें अणिस्सिए, अणियाणे, आदाणं च अतिवाय 

च, भुसावाय व, बहिद्ध च, कोह च, माणं च, माय च, लोह च, 

पिज्ज च, दोस च इच्चेब जजो जओ आदाण अप्पणो पहोसहेऊ 

तओ तओ आदाणाओ पुव्वि पडिविरए पाणाइवाया सिया दते 


दविए वोसट्ठकाए समणेत्ति बच्चे ॥सूत्र ३॥ 


ह ४ सू॑ ते छाथा 
अजआरश॑पि श्रमणोअनि श्रितोषनिदान आदान चातिपात च, मृषावाद च, 
वहिद्धञ्च, क्रोध,च, मान च, माया च, लोभ च, प्रेम च, हष च, इत्येव यत्तो 
यत आदानमात्मन -प्रद् पहेतून्‌ ततस्तत आदानातु पूर्व प्रतिविरत प्राणा- 
तिपातात्‌ स्थाद्‌ दान्ते द्रव्यो व्युत्सूष्टकाय श्रमण इति वाच्य ॥[सूत्र ३। 
बे अन्वयार्षे * 
| ड़ 
(एत्थवि समणे) जो श्रमण पूर्वोक्त विरति आदि गृणो से युक्त है उसे आगे 
(यहाँ) कहे जाने वाले गुणो से भी सम्पन्न होना चाहिए । (मणिस्सिए अणियाःण) 
जो शरीर आदि मे आसक्त नही है, तथा जो किसी भी सासारिक फल की आकाक्षा, 
कामना (निदान) नही करता है | (आदाण)-जिनसे कर्मो का आदान--प्रहण हो, 
यानी कमंबन्ध के कारणभूत (मतिवाय च सुसावाय च बहिद्ध च) प्राणिहिसा, मृषा- 
वाद, सैथुन और परिग्रह उपलक्षण से अदत्तादान से रहित है, (कोह च, माण च, 
साय च, लोह व, पिज्ज च, दोस च) इमी तरह जो कोष, मान, माया, लोभ, राग 
और इंप नही करता है, (इच्चेच जओो जओ अप्पणो पद्दोसहे ऊ) इस प्रकार जिन-जिन 
बातो से आत्मा की इहलोक-परलोक मे हानि दिखती है, तथा जो-जो अपनी आत्मा 
के लिए हं प के कारण हैं, (तओ तथओो पाणाइवाया आदाणाओ पुन्य पडिविरए) उचन- 
उन प्राणातिपातं आदि कर्मेबन्ध के काजणो से पहले से ही जो निवृत्त हैं, तथा जो 
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(दते दविए बोसट्ठकाए समणेत्ति बच्चे सिया) इन्द्रिथविजयी, मुक्तिगमन के योग्य 

और जो शरोर के ममत्व से रहित हू, उसे श्रमण करना चाहिए । 
भावाये 

जो श्रमण पूर्वोक्त विरति आदि गुणो से विशिष्ट हे, उसे आगे (यहां) 

कहे जाने वाले गरुणो से भी सम्पन्न होना चाहिए | जो शरीरादि मे आसक्त 

न रहता हुआ, अपनी तप आदि साधना के सासारिक फ्ल की आकाक्षा 

(निदान) नही करता है, एव जो कर्मंबन्धन के कारणभूत प्राणातिपात, 

मपावाद, अदत्तादान, मैथुन और परिग्नह से रहित है तथा क्रोध, मान, 

माया, लोभ, राग और हंष नहीं करता है, एवं जिन जिन प्रवृत्तियों से 

इहलोक और परलोक मे आत्मा की हानि होती है, या जिन-जिन कार्यो से 

कर्मंबन्ध होता है, जिससे आत्मा हंष का भाजन (कारण) बनता है, उन- 

उन प्राणातिपात आदि कमेंबन्ध के कारणों से जो पहले से ही निवृत्त है। 

जो इन्द्रियविजेता है, मोक्षगममन के योग्य है, तथा शरीर के ममत्व से 

रहित है, उसे श्रमण कहना चाहिए । 
व्याख्या 

ऐसे साधक को 'अस्रण' कहने से फोई आपत्ति महीं 

पहले सूत्र की व्याख्या करते समय श्रमण के हमने तीन अर्थ बताए थे। मूल 

मे समण शब्द है, उसका पहला रूप श्रमण होता है। श्रमण अपने ही पुरुपार्य 

के बल पर जीता है, वद्द दूसरे किसी भी देवी-देव या क्सी धनिक या सत्ताधीश के 

आगे गिडगिडाता नही, वह कष्ट या आफत्त आने पर स्वय ही सामना करता है, आत्मा 

स्‍्वय ही कर्मो से बधा है, इसलिए स्वय ही छूट सकता है यह उसका निश्चित सिद्धान्त 


है, इसीलिए यहाँ श्रमण की योग्यता के लिए “अनिश्चित' शब्द का प्रयोग किया है। 
यात्रि वह किसी का आश्चित बनकर--परभाग्योपजीवी बनकर नही जीता, वह स्वय 
सयम और तप मे पुरुपार्थ करके आगे बढेगा। दूसरा विशेषण है---'भणियाणे' 
वह श्रमण जो तपस्या करता है, अपने कर्मों को काटने के लिए मोक्षप्राप्ति के लिए 
लेकिन वह अपनी तपस्या के साथ उसके फल के रूप से किसी भी प्रकार की इह- 
लौकिक या पारलौकिक कामना, भनामना गा सासारिक सुख-मोग की आकाशक्षा 


(निदान) को नही जोडेगा, वह निनिदान रहेगा । इसी तरह दूसरो की आशा न रख- 


कर श्रमण मोक्ष के लिए सम्यर्दशंन-ज्ञान-चारित्र/ या चारित्र के अन्तर्गत गहिसा, 


सत्य, अचौयें, ब्रह्मचयं और अपरियग्रह की साधना अपने श्रम के बल पर करेगा । 


द्ोता है, वह कर्मेक्षय के लिए होता 
उन्हे वह क्यो अपनाएगा । इसीलिए 
कर्मेबन्धन के कारणो (आदानो) से दूर 


इसी प्रकार श्रमण का जितना भी श्रम या तप 
है, जिन हिसा आदि से कर्म-वन्धन होता हो, 
यहाँ हिंसा, झूठ, मैथुन, परिग्रह आदि पाप 


&६€० सूत्रकृताग सूत्र 


रहना श्रमण के लिए आवश्यक बताया ह । समण का एक रूप होता ह 'शमन' । जो 
कपायो या राग-द्वे ५ का रमन वचता ह, वह शमन है । इसीलिए यहाँ कोध से 
लेकर रागह् प तक के विकारो का शमन भी श्रमण के लिए आवश्यक बताया है। 
इसफे अतिरिक्त जों-जो कमंबन्धन के कारण हू, उन-उन से कर्मक्षयपुरुषाथी श्रमण 
दूर ही रहता ह। और तीसरा रूप जो समन ह, वह सुचित करता है कि श्रमण के 
जीवन में समभाव होना चाहिए, उसे हे प के कारणो एवं राग या मोह के कारणों 
से दूर रहकर समत्व मे स्थित रहना जावरयब' ह्‌। इसलिए अणिस्सिए से लेकर 
वोसट्ठकाए' तक के जो गृण आवम्यक बताए हं, 'समण' शब्द के तीनो रुपो में आ 
जाते हे । अत ऐसे गृणो से युक्त साधक को श्रमण कहना पूर्णवया उचित ह । 


सूल पाठ 


एत्थवि भिक्‍खू अणुन्नए विणीए नामए दते दविए वोसदूठ- 
काए, सविधुणीय विरूवरूव परिसहोवसग्गे अज्मप्पजोगसुद्धादाणे, 
उवटिठिए ठिअप्पा सखाए परदत्तभोई भिक्‍खूत्ति वच्चे ॥सूत्र ४॥ 
मु संस्कृत ह। 
अन्नाईपि भिक्षुरनुनत्नतों विनीतो नामकों दान्तो द्रव्यों (द्रविक ) 
व्युत्सूष्फाय सविधूय विस्परपान्‌ परीषहोपसर्गान्‌ अध्यात्मयोगशुद्धादान 
उपस्थित स्थितात्मा सख्याय परदत्तभोजी भिक्षुरिति वाच्य ॥सूच्र ४॥। 
अन्वयारये 
(एत्थवि सिषख्‌) 'माहन' और “श्रमण' शब्द के अर्थ मे जितने गण पुर्वेसूतर 
में वणित है, वे यहा जिश्षु मे भी होने चाहिए । इसके अतिरिक्त यहाँ भिल्ु के लिए 
जो विशिष्ट गुण है, उनका होना भी आवश्यक हे । जैसे (अणुन्नए) अनुन्नत यानी 
वह अभिमानी न हो, (विणोए) गुरु आदि या ज्ञान-दर्शंन-चारित्र आदि के भति 
विनयशील हो, (नासए) सबके प्रति नम्न व्यवहार करता हो, (दते) इन्द्रिय और मन 
को वश में रखता हो, (दबिए) मुक्ति प्राप्त करने योग्य गुणों से युक्त हो, 
(बोसद्ठकाए) शरीर के प्रति ममत्व का त्याग कर चुका हो,(विरूवरूवे परिसहोवसग्गे 
स्विधुणीय) नाना प्रकार के परीपहो और उपसर्गो का सममाव से सामना करके सहने 
वाला (अज्क्षप्पजोय सुद्धादाणें) जिसका चारित्र अध्यात्मयोग ते शुद्ध हे, (उबद्ठए) 
जो सच्च।रित्र के पालन मे उद्यत है--उपस्थित है,( दिअप्पा) जो स्थितप्रश है, अथवा 


जिसकी आत्मा अपने शुद्धमाव मे स्थित है, या जिसका चित्त मोक्षमार्गं में स्थिर हैं, 
(सखाए परदत्तमोई) ससार को असार जानकर दुसरे (ग्रहस्थ) के द्वारा दिये गए आहार 
से जो अपना निर्वाह करता है, (सिक्खूत्ति बच्छे) उतर साधु को भिक्षु कहना चाहिए | 


गाथा सोलहवाँ अध्ययन 8६१ 


भावा्े 
'माहन! और 'अमण' की योग्यता के लिए जित्तने गुण पूवे सृत्रो मे 
| स्ृ 
वर्णि, है, वे सभी गुण यहाँ वणित भिक्ष में होने आवश्यक है । हे के लि: 
रिक्त ये (आगे कहे जाने वाले) विशिष्ट गुण भी भिक्षु में होने 
के १३ हे) ] चाहिए |। 
जैसे वह साधु निरभिमानी हो, गुरु आदि अथवा सम्थस्ानादि कै प्रति 
विनीत हो, सबके प्रति उसका व्यवहार नम्र हो, इन्द्रिय मनोविजेता हो 
जो मोक्षप्राप्ति के योग्य गुणो से सम्पन्न हो, जो गरीर के प्रति अनासक्त 
रहकर परीषहो और उपसर्यो को समभाव से सह लेता हो, जिसका चारित्र 
अध्यात्मयोग के प्रभाव से निर्मल हो, जो उत्तम चारित्र-पाचन मे उच्चत हो 
और जो स्थितप्रश हो, अथवा जिसकी आत्मा अपने आत्मभाव में स्थित हो 
या जिसका चित्त मोक्षमार्ग मे स्थिर हो, तथा जो ससार को नि सार जान- 
कर दूसरे कह हारा दिये हुए एषणीय प्रासुक कल्पनीय आहार-पानी (भिक्षा- 
स्‍नमात्र) से अपना निर्वाह करता हो, उसे नि सन्देह भिक्षु कहना चाहिए । 
व्याख्या 
इतने गुणों से सम्पन्न ही वा 
त्यागी साथु की शिक्षा मीख मॉगना नही है, साधु बेब कम के 
नही है और न मिक्षा से पेट पालकर शरीर को हृष्टपुष्ट बनाकर आलसी 
निकम्मे बनकर पडे रहना है। आचार्य हरिभद्रसुरि के चिन्तन के परिप्रेक्ष्य मे देखे कर 
जैनसाथु की भिक्षा सर्वंसम्पत॒करी हे, उसकी भिक्षा पुरुपार्थ को लीक हि की 
तो पौरुषध्नी है, और न ही वह जाजीविका भिक्षा है। दूसरी बात यह है क् 
आध्यात्मिक जयत्‌ मे भिक्षा लेने का अधिकार उसी को है, “जो अपने जीवन 
आध्यात्मिक साधना द्वारा, या रत्तत्रय की आराधना द्वारा उन्नत वनात जी 
'पय पा मे, स्वपरकल्याण मे पुरुपार्थ करता हो। वही कोचत होगे सम 
कहल हैं। इस तथ्य के प्रकाश मे जब 
हैं तो इस सूत्र में बताये गए सभी गुण यथार्थ है हक पा चाआा 
भिक्षु के लिए उचित्त और अनिवाये न हो। भिक्षु स्वयं गज खदान 
सम्यगृदर्शनादि रत्नवयरूप सोक्षमार्ग की साधना के लिए हो नि ३22 कली 
पार्थ करता है । वह अहिंसा की दृष्टि सं स्व॒य मोजन मा 
अर अपासपद की हब्टि ते स्वयं पकाता या पकवात्ता नही 
की स्वत ये मोल नही खरीदता, न मोल खरीदा | 
का में वह ग्ृहस्थवर्ग से अपने लिए बनाये आह ही कस 
7 हुआ थोढा-थोडा लेकर अपनी तृरि हुए आहारादि मे से उनके द्वारा 
शाह तृप्ति कर लेता है.। श्र 
को भी वह छीनकर, चरा दा के बी 
वहाँ हे अनेषणीय पुराफर, या विना पूछे उठाकर नही त्ाता हे य 
/ अकल्पनीय या सचित्त वस्तु लाता है, के तन अल. 
वृक्ष जादि पर लगें हुए पके 


६६० सूचक्ताग सूत्र 


रहना अरमण के लिए आवश्यक बताया ह । समण का एक रूप होता हे 'शमन' । जो 
कपायो या राग-ह्वेप का रमन करता है, वह शमन हे । इसीलिए यहाँ क्रोध से 
लेकर रागद्व प तक के विकारों का शमन भी श्रमण के लिए आवश्यक बताया है। 
इसके अतिरिक्त जो-जो कमंवन्धन के कारण हू, उन-उन से कर्मक्षयपुरुपार्थी श्रमण 
दूर ही रहता ह । और तीसरा रूप जो समन है, वह सूचित करता है कि श्रमण के 
जीवन में समभाव होना चाहिए, उसे हू प के कारणो एवं राग या मोह के कारणों 
से दूर रहकर समत्व मे स्थित रहना आवश्यव हू। इसलिए “अणिस्सिए' से लेकर 
वोसद्ठकाए' तक के जो गुण आवश्यक वताएं हू, 'समण' शब्द के तीनो रूपो में आ 
जाते हे । अत ऐसे गुणों से युक्त साधक को श्रमण कहना पूर्णतया उचित ह । 


मूल पाठ 

एत्थवि भिक्‍्खू अणुन्नए विणीए नामए दते दविए वोसट्ठ- 
काए, सविधुणीय विरूवरूव परिसहोवसग्गे अज्मप्पजोगसुद्धादाणे, 
उवदि्ठिए ठिअप्पा सखाए परदत्तभोई भिक्‍खूत्ति वच्चे ॥सूत्र ४॥| 
४ से छाया 


अत्ाष्प भिक्षुरनुन्नतों विनीतों नामकों दान्तों द्वव्यो (द्रविक ) 
व्युत्सुष्टफाय सविधूय विरूपरूपान्‌ परीषहोपसर्गान्‌ अध्यात्मयोगशुद्धादान 
उपस्थित स्थितात्मा सख्याय परदत्तभोजी भिक्षुरिति वाच्य ॥सूत्र ४। 

अन्वयार्थ 

(एल्थवि भियख्‌) 'माहन' और “श्रमण' शब्द के अर्थ मे जितने गुण पृवसूत्र 
मे वणित है, वे यहाँ भिक्षु मे भी होने चाहिए । इसके अतिरिक्त यहाँ भिक्षु के लिए 
जो विशिष्ट गृण है, उनका होना भी आवश्यक है | जैसे (अणुन्नए) अनुचत यानी 
वह अभिमानी न हो, (विणोए) गुरु आदि या ज्ञान-दशेन-चारित्र आदि के प्रति 
विनयशील हो, (नामए) सबके प्रति नम्न व्यवहार करता हो, (दत्ते) इन्द्रिय और मन 
को वश मे रखता हो, (दिए) मुक्ति श्ाप्त करने योग्य गुणो से युक्त हो, 
(वोसद्ठक्वाए) शरीर के प्रति ममत्व का त्याग कर चुका हो, (धिरूवस्बे परिसहोवसरगे 
सविधुणीय) नाना प्रकार के परीपहोी और उपसर्यो का समभाव से सामना करके सहने 
वाला (अज्षप्पजोग सुद्धादाणें) जिसका चारित्र अध्यात्मयोग से शुद्ध है, (उबदि्ठए) 
जो सच्चारित्र के पालन मे उद्यत है--उपस्थित है,(ठिअप्पा) जो स्थितपज्ञ है, अबता 
ज्सिकी आत्मा अपने शुद्धमाव मे स्थित है, या जिसका चित्त मोक्षमा्गें में स्थिर है, 
(सल्वाए परदत्तमोई) ससार को असार जानकर दूसरे (ग्रूहस्थ) के द्वारा दिये गए आहा ६ 
से जो अपना निर्वाह करता है, (सभिव्खूत्ति बच्चे) उस साइ को भिश्ु कहना चाहिए । 


गाथा सोलह॒वाँ अध्ययन ६६९ 
भावार्थ 

'माहन' और 'श्रमण' की योग्यता के लिए जितने गुण पुव॑सूत्रो मे 
वर्णि, है, वे सभी गुण यहाँ वर्णित भिक्षु में होने आवश्यक हे | इसके अति- 
रिक्त ये (आगे कहे जाने वाले) विशिष्ट गुण भी भिक्षु मे होने चाहिए। 
जैसे वह साधु निरभिमानी हो, गुरु आदि अथवा सम्यर्जञानादि के प्रति 
विनीत हो, सबके प्रत्ति उसका व्यवहार नशप्न हो, इन्द्रिय मनोविजेता हो, 
जो भोक्षप्राप्ति के योग्य गुणो से सम्पन्त हो, जो शरीर के प्रति अनासक्त 
रहकर परीषहो और उपसर्गो को समभाव से सह लेता हो, जिसका चारित्र 
अध्यात्मयोग के प्रभाव से निर्मल हो, जो उत्तम चारित्र-पादन मे उचद्यत हो, 
और जो स्पथितप्रज्ञ हो, अथवा जिसकी आत्मा अपने आत्मभाव में स्थित हो 
या जिसका चित्त मोक्षमार्ग मे स्थिर हो, तथा जो ससार को नि सार जान- 
कर दूसरे के द्वारा दिये हुए एषणीय प्रासुक कल्पनीय आहार-पानी (भिक्षा- 
सतमात्र) से अपना निर्वाह करता हो, उसे नि सन्देह भिक्षु कहना चाहिए । 

व्यास्या ४ 
इतने गुणों से सम्पन्न हो वास्तव मे भिक्षहे 

त्यागी साधु की भिक्षा भीख माँगना नही है, साधु पेशेवर भिखारी कतई 
नही है और न भिक्षा से पेट पालकर शरीर को हृष्टपुष्ठ बनाकर आलसी एव 
निकस्मे बनकर पडे रहना है। आचार्य हरिमद्रसूरि के चिन्तन के परिप्रेक्ष्य मे देखे तो 
जैनसाथु की भिक्षा सर्वंसम्पत्‌करी है, उसकी भिक्षा पुरणाथ को नष्ट करने वाली न 


तो पौरुपध्नी है, और न ही वह आजीविका सिक्षा है। दूसरी बात यह है कि 
आध्यात्मिक जगत्‌ मे मिक्षा लेने का अधिकार उसी को है, 'जो अपने जीवन को 
आध्यात्मिक साधना द्वारा, या रत्नत्रय की आराधना द्वारा उन्नत बनाता हो, जो 
अहनिश तप-सयम मे, स्वपरकल्याण मे पुरुषार्थ करता हो; वही सच्चे माने भे भिल्लू 
कहलाने योग्य है। इस तथ्य के प्रकाश मे जब हम भिक्ष्‌ के गुणो की नापतौल करते 
है तो इस सूत्र मे बताये गए सभी गुण यथाय॑ हैं। एक भी गुण ऐसा नही है, जो 


अपनी तृप्ति कर लेता है. 
आहार को भी वह छीनकर, चुरा है “हेल्थ के यहाँ बनने 


7९, या बिना पूछे उठाकर न त्रात 
त 
वहाँ से अनेपणीय, अकल्पनीय या सचित्त वस्तु लाता है, वृक्ष के बनकर 


के सुचक्ृताग सूत्र 


फलों को भी वह स्वय तोडकर नही लेता, और न किसी सूने घर में या रास्ते मे पडी 
किसी के स्वामित्व से रहित वस्तु को उठाता हें या उसका उपयोग या उपभोग 
करता है । वह जब भी कोई चीज लेगा भिक्षावृत्ति के द्वारा भिक्षा के अपने नियमा- 
नुसार प्राप्त और दूसरे के द्वारा प्रसन्नतापूर्वक दी हुई वस्तु का ही उपयोग या उपभोग 
करेगा । इसीलिए मिक्षु का सबसे वडा गुण यहाँ बताया हे--'परदततमोई किन्तु 
' रदत्तभोनिता' का अये यह नही है कि जैनभिक्षु का सिक्षा का पेशा या घनन्‍्धा हो! 
ऐसा करने बाला दीन-हीन वन जाएगा, उसकी तेजस्विता समाप्त हो जाएगी, उसे 
भिक्षा लेने का अधिकार उसकी स्वपरकल्याण की या मोक्ष की सावना को लेकर 
हे । जब कोई व्यक्ति भिक्षा को अपनी आजीविका का साधन या अधिकार की वस्तु 
वन! लेता हे तो उसमे अभिमान आ जाता ह, वह उद्धर होकर दूसरो पर धौस 
जमाने लगता हे, अगर उसे भिक्षा न दोगे तो वह श्राप या अन्य अनिष्टकारक विधि 
से उसका अनिष्ट कर देगा, इस प्रकार की ब्रमकी देने लगता है, अथवा जब उसे 
भिक्षा नही दी जाती है या नही मिलती हें तो वह उन ग्रृहस्थो को अपशब्द कहने 
लगता है, भला-बुरा कहने लगता हे या उसे या उस गाव या नगर को कोसने लगता 
है, यह स्थिति सर्वंसम्पत्करी भिक्षाजीवी मिक्षु के लिए उचित नही हे, इसीलिए 
यहां भिक्षु के चार विशिष्ट गुण दिये हैं, जो भिक्षा करने के साथ-साथ उसमे आने 
जरूरी है --'अणुन्नए विणोए नामए दते' यानी भिक्षु मे भिक्षाजीविता के साथ-साथ 
निरभसिमानिता या अनुद्धतता (द्रव्य और भाव दोनो प्रकार से), विनीतत्ता, चञ्जता 
और इन्द्रिय-मनो विजयिता होनी अनिवार्य हे। वह शरीर से भी अवष्लडपन ने 
जताए तथा मन मे भी उद्धतता या गवे न लाए। न किसी ग्ृहस्य पर धौस जमाएं, 
ल श्राप आदि अपशब्दो का प्रयोग करे । भिक्षा कमी न मिली या देर से मिली त्तो 
मन में भी रोप, द्वेघषभाव न लाए। और यह सोचे कि आत्मा तो निराहारी, 
निर्वस्त्र एव. उपाधिरहिंत है। मैं जितना भी हो सके, इस शरीर के अति ममत्व 
छोडकर नि स्पृह्, निरपेक्ष, सहायतारहित बनूँ। इसी हृष्टि से यहाँ बोसदृठकाएं, 
सखाए, ठिअप्पा और उबदिवए ये चार विशिष्ट गुण भिक्षाजीवी साधु के दिए है। 
व्युत्यृष्ककाय (शरीर पर से अपनी आसक्ति का उत्सर्ग करने वाला। का रहस्य 
ऊपर दिया जा चुका है । सखाए का रहस्यार्थ यह हे कि साधु अपने शरीर के 
स्वभाव का चित्तन करे कि इसमे जितता भी भरा जाता हू, वह मल के रूप मे 
निकल जाता है, फिर सरस, स्वादिष्ट, औद् शिक आहार से भरने के बजाय सादे 
सात्विक एवं कल्पनीय-एपणीय आहार से इसे क्यो न भर” ? शरीर को तो जैसे 
चाह वैसे रखा जा सकता है, थोडे-से सावे सात््विक आहार से भी शरीर नि सकता 


है। मेरा धर्म हे कि मैं शरीर को लेकर पराधीन न बनूँ या कम से कम पदार्थों से 
अपना काम चलाऊं। यह गुण मिक्षाजीविता के साथ बहुत ही उपयोगी है । 


गाथा धोलहवोाँ अध्ययन ६६३ 

मछअप्वा' का तात्पयं है कि भिक्षु अपने आत्मभायों भें स्थिर रहे, भाने-पीने, 
पहनने आदि पदार्थों का चिन्तन न करे और न ही सासारिक पदार्थों को पाने की 
लालसा करे। वह था तो आत्मग्रणचिन्तन मे लीन रहे या मोक्षमाग में स्थिर रहे । 
यह गु५ भी मिक्षु के लिए इसलिए अनिवार्य है कि फिर वह भाहारादि पदार्थों को 
लाचारी या निर्बेलता के रूप मे ही स्वीकार करेगा, वह भी उपकृतसाव से । इसी- 
लिए यहाँ उबद्निए विशेषण का प्रयोग मिक्षु के लिए किया गया है । उसका आशय 
भी यही है कि भिक्षु अपने सच्चारित्र पालन में उद्यत रहे, उसी का ही ध्यान रखे, 
बिन्तन करे, शरीर या शरीर से सम्बन्धित वस्तुओं के चिन्तन से मन को हटा ले । 
'अच्छ्षप्पजो गसुद्धदाणे का आशय भी यही है कि मिक्षाचर्यारूप जो चारित्र है, उसे 
अध्यात्म भावनाओं से ओत-प्रोत व शुद्ध रखें कि “मेरी भिक्षाचर्या अध्यात्मजीवन 


को पुष्ट करने और र॒त्नत्रय की आराधना करने के लिए है, शरीर को पुष्ट, वलवान 
या मोटा बनाने के लिए नही ।” 


साधु जब भिक्षाजीवी है तो उसे आहार, पानी, वस्त्र, धर्मोपकरण, 
मकान, तख्त आदि सब चीजे भिक्षा से ही प्राप्त होती है। ऐसी दशा मे 
साध्‌ को कई जगह २२ परीपहो या देवादिकृत उपसर्मो मे से किसी भी परीपह या 
उपसर्ग से वास्ता पड सकता है। आहार, वस्त्र, उपकरण, मकान आदि न मिलते, 
अनुकूल न मिलने या अन्य कोई उपद्रवादि रूप परीपहो या उपसर्गो का सामना 


करने का अवसर जाए तो त्पस्वी साधु उस समय अपनी सहिष्णुता का परिचय दे । 


इस हृष्टि से इस सुत्र मे बताए गए सभी विशिष्ट गुण होने पर उस साधक को 
भिक्षु कहने में कोई आपत्ति नही है। 


भूल प्‌ 
एत्थव णिग्गंये एगे एगविऊ बुद्धे सछिच्रसोए ससजते 
सससिते सुसामाइए, आयवायपत्ते विऊ दुहओ वि सोयपलिच्छिल्न 
णो प्यासक्कारलाभट्ठी धम्मटठी धम्मविऊ णियागपडिवबच्ञे 
समिय चरे दते दविए वोसट्ठकाए निर्गथेत्ति वच्चे ॥ सूत्र ५ ॥ 
से एवमेव जाणह जमह भयतारो । सि बेमि॥ 
अतवाध्पि निम्नेन्थ बैक जिद: च्छिन्नज्नोत्ता 
सुममित सुप्तरामाथिक आत्मवादप्राप्त सदा दविधा5पि स्रोत परिच्छिज्ञों 


नो पूजासत्कारलाभार्थी धर्मार्थी घर्मेचिद्‌ नियाग्रश्रतिपन्‍नः समता चरेद दान्‍्तो 
द्रव्यो व्युत्सृष्टकायो निग्नेन्थ इति वाच्य ॥सूत्र ५॥ कल 


तदेवमेव जानीत यदह भयनज्नातार । इति गिमसिश 


ध्दर सृश्रकृताग सूत्र 


वह सछिघ्नसोए (आद्रवहारों को बन्द करने वाला), सोयपलिच्छिन्ने (द्रव्यमाव दोनो 
प्रकार से ससार मे आगमन के स्रोत (मार्ग) को काटने वाला) वन सकेगा । 
आम्यन्तर त्रन्थो मे हिसा आदि पाप भी है। निग्रन॑न्थ के लिए यह आवश्यक 
है कि वह सुसमित बने, धर्मवेत्ता बने, इन्द्रियो और भन को विपयो भे जाने से रोके, 
अपने शरीर पर से ममता उतारे । ये ग्रुण आने पर वह ईर्या आदि पाँचो समितियों 
से युक्त होकर हिसा, असत्य आदि ग्रन्थों से दुर रह सकेगा । धर्मवेत्ता चनकर प्रत्येक 
प्रवृत्ति धर्में से युक्त कर सकेगा, हिसा आदि पापरूप ग्रन्थि से बचेगा, साथ ही 
निर्भ्नन्थ एक पर राग और दूसरे पर हो प नही करेगा, न किसी से बैर बढाएगा न 
किसी से मोह, दोनो ही पर समभाव रखेगा ! इसी प्रकार पुजा, सत्कार या वस्न्रांदि 
लाभ की आकाक्षा नही करेगा, इन्हे वन्धन और आत्मा को परतन्त्रता में डालने 
वाले समझेगा । इसलिए निम्न न्थ के लिए पुजा-सत्कारलाभ से निरपेक्ष रहना अनि- 
वायं है। शरीर सब खुराफातो की जड है, इसे खाने, पीने, रहने, पहनने-ओढने और 
इसे सुख-सुविधा मे रखने के लिए मनुष्य नाना प्रकार के पाप कर्म करता है, उस 
पर मगल्व करके कर्मंवन्‍्धन करता है, सुकुमार बनाकर परीपहो और उपसर्यों का 
सामना करने से कतराता है, इस प्रकार सामान्य मनुष्य जहाँ शरीर पर ममत्व 
रखकर हिंसा, झूठ, परिग्रह आदि अनेक पापो की गाँठ बाँघ लेता है, वहाँ नि न्‍थय 
इसी शरीर पर से ममत्व हटाकर इसे ससकारित करने एव सजाने-संँवारने मे 
व्यर्थ समय, शक्ति नहीं खोता, वह काया पर से ममत्व का व्युत्सगगं कर देता है, 
उसे अनासक्तिपूर्वक आहार पानी देकर उससे सयमपालन या धर्मांचरण करता हे | 
मोक्षमार्ग मे उसे सलग्न कर देता और मोक्षग्रमन के योग्य (भव्य) बन जाता है। 
इसलिए निग्नन्थ के चोसहुकाएं, णियागपडिक्ने दविए दते आदि विरिष्ट ग्रुण 
सार्थक ही हैं। इस दृष्टि से भिग्न॑न्थ के ये विशिष्ट गुण जिसमे हो, उसे निश्न न्‍थ 


कहना चाहिए । 
४20४७ आप्तपुरुष के इस कथन की सत्यता में सवेह नहीं 
श्री सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी आदि से कहते हैं कि मैंने जो बाते आप लोगो से 
कही हैं, वे अपनी ओर से नही कही, अपितु तीर्थकरदेव से सुनंकर कही हैं, इस- 
लिए ऐसे आप्तपुरुष के द्वारा उक्त बचन की सत्यता में कोई सन्देह नही हो सकता । 
क्योकि एकान्तदितैषी, सबको भय से बचाने वाले, राग-ढ प मोहादि से रहित सर्वज्ञ 
बआाप्त अन्यथा उपदेश नही करते हैं । 


इति सोलसम गाहानामज्ञयण समत्त ॥॥ 
इस प्रकार सूच्रकृताग सूत्र के अथम हअ,तस्कन्‍्ध का गाथा नामक सोलहवाँ 
अध्ययन अमरसुखवोधिनी व्याख्या सहित सम्पूर्ण 
॥ पढमों सुयक्‍्खघों समत्तो ॥। 
॥ भ्रथम श्रुतस्कन्ध सम्पूण ॥ 


